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श्रौमद्धगबंताच्या कृपेने व वाचकांच्या अनुभ्रह्माने मला गीतारूपी नंदनवनांत जो 
यथेच्छ विह्वार करण्याला. अवसर मिळाला, त्या या अल्पावधीत माझ्या अल्पमतीला 
कांही दुलंभ फळें अधिगत झाली; ती फळें मी मोठ्या प्रेमानें वाचकांस व परमभक्तीनें 
श्रीपरमेश्वररास समर्पण केलीं आहेत. गीतेचे तात्पय अगदीं थोडक्यांत सांगावयाचें 
म्हणजे, निष्काम आणि निरभिमान विहित कमे ब अधिकारानुसार प्राप्त झालेले 
कतेव्य विश्वज्ञानासह ॒ आत्मज्ञानपूवक समजून घेऊन एकाप्रचित्ताने व पराभक्तीनें 
परमेश्वराश्रील्यथं तें आपलें कतेव्य इंश्ररी प्रेरणा म्हणून करावयाचे; आणि तें परमेश्वराच्या 
पद्कमलां मोठ्या आनंदार्ने समपेण करावयाच; आणि परमेश्ररी अंतःस्वरूप व आपलें 
भात्मस्वरूप एकँच आहे असे अखंड*यानात्मक योगाने समजून घेऊन पराप्रकृतीच्या 
पलीकडील व पराप्रकृतीस आधारभूत असणाऱ्या व त्यास सत्ता देणाऱ्या अद्वेतज्ञानानंदा- 
मध्ये सहजास्थितीनें-तटस्थपणाने-राह्वावयाचं आणि प्राप्ततंव्य हणून सववत्र प्रेमसंचार 
होईल असें निरभिमानपूर्वक निष्काम आचरण ठेवावयाचे, हमला स्वीकारता आले 
सार होय. हें सार मीं यथाशक्ति उत्सक वाचकांच्या पुढे प्रेमानें ओगरिलें आहे. 
श्रीपरमेश्वरकृपेनें हें सार माझ्या आश्रयदात्यांची आत्मेक्यतृष्णा अल्पशी तरी शमविण्याचे 
श्रेय घेवो, त्यांस परमेश्वरी मार्गक्रमण सुसह होवो, ह्या पारमार्थिक पंथांत सव विश्वभर ह 
प्रेमरसाचे, ज्ञानसागराच, त्रह्मयसाचं, दिव्य रसायन पथ्ययकर होवो, व या पोषक ओऔषधीनें 
त्यांचा उद्धार, सामाजिक उद्धार, राष्ट्रीय उन्नति व विशवोळांति परमेश्वरी संकल्पाप्रमाणें 
घढवून आणण्याचे ज्ञानवळ व नीतिसामथ्ये माझ्या सव आय़ंबंधूंस येवो, अशी त्या 
विश्ववंद्य प्रभूस सप्रेम व भक्तिपुरःसर प्राथना करून आज ह्या विश्रपूज्य दिव्य प्रंथाची 
मोठ्या कष्टाने ताडातोड करून घेतो; व ह्या विरह भ्रीपरमेश्रराच्या चरणीं ' तत्सतत्रझा- 
पेणमत्तु ' म्हृणून समर्पण करिता. 


ह्या अखिलक्याख्रवंदय प्रथाच्या निः्सांम पःरायणानें तरी आमचा सर्वथा धमकर्मशन्य 
झालेला व ह्ञानवियुक्त असलेला हीनदीन आयंदेश उन्नतीच्या मार्गाला राजमान्य पद्धतीनें 
लागून इतर देशांचा उद्धार करण्याचें साम्ये प्राप्त करून घेवो, अशी त्या महायोजक 
प्रभूची दीनवाणीनें प्राथना करून मी आपली लेखणी सध्यां तरी खालीं ठोवेतो. 


४ शांति: शांतिः शांतिः । 


पुर्णे, शनवारपेठ मेहूणपुरा. चिंतामण गंगाधर भात. 
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॥ श्रीनजञामन प्रस ॥ 
भस्तावना. 
दुसरी थावसी. 


हष! भावृ्तीत विषयांची मांडामांड निराळी करून बिचारस्पद्टता विशेष व्हाषी ह्या 
हेतूनें प्रयत्न केला भाहे. अहैताच्या समजतीर्प्रात्यभ कांहीं मजकूर नवीन घातला आहे. 


रा. मट भाणि मंडळी, तर्सचन ' यशवंत ' हापक्वान्यांतील मंडळी यांनीं या 
आवृत्तीचे वेळीं हरएक प्रकारची ब विशेषतः प्रर्फे तपासण्याची भदत केली यास्तव मी 
वरीळ मंडळीचा भाभारी आहे. 


रीच: तिसऱ्या भागार्चे चित्र अठराव्या भध्याथाचे आरंभीं घातले आहे. 


क. चिंतापण गंगापर भानु. 
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भाग पाहिला. 


-----__३८४-->- 
तत्वक्षानाची व्याति. (ब्रह्मज्ञानाची व्यापि). 

* गौताशास्त्र' हा ग्रंथ तत्त्वविषयक आहे अगर इतर कांही आहे, हे निश्चित क॑र- 
ण्यासाठी तत्त्वज्ञान म्हणज काय व त्याची व्याप्ति केवढी आहे या प्रश्नांचा विचार करणें 
अवश्य आहे. हा विचार यथास्थित झाल्यास “ गीताशासत्रांच ) महत्व आपल्यास कळून 
ग्रेईल व तो तत्त्वावेषयक ग्रंथ आहे किवा नाहा, याचाही निर्णय होईल. 

तत्वज्ञान म्हणजे काय? 

तत्त्वज्ञानाचे, ज्ञानविज्ञानाचे लक्षण काय हे पहिल्याप्रथम ठरविलें पाहिजे. आता 
आपण तत्त्वज्ञानाचे जे लक्षण कह ते स्पष्ट ( स्वच्छ ), साथ आणि होतां होईल तितकें 
रुढीस अनुसरून असले पाहिजे. उघडच आहे कौ, आपण जे लक्षण बांधूं किंवा 'ज्याचा 
आपण स्वीकार करूं ते स्वरूपतः रपष्ट अथवा स्वच्छ असले पाहिजे; म्हणजे (१) या 
ठक्षणाने ज्या वस्तूचा आपल्यास निर्देश करावयाचा आहे ती धस्तु स्पष्ट झाली पाहिजे; 
तसेच (२) आपल्या लक्षणाने लक्षीत अशी वस्तु असली पाहिजे; आणि (३) 
आजपर्यंत येथे आणि अन्यत्र जे तत्त्वज्ञ अथवा ब्रह्मज्ञ ( ब्रह्मवादी ) झाले त्यांना जीं लक्षणें 
बांधिली आहेत, ला लक्षणांस फारस सोहून जाणारे असे आपले लक्षण नसले पाहिजे, 
तसंच या लक्षणाने तत्त्वंवस्तूमध्ये (ब्रह्मवस्तूमध्ये ) व इतर वस्तूंम'ये असणारे विज्षेषर स्पष्ट 
झाले पाहिजेत. उदाहरणाथ, गौताग्रंथास ' शास्त्र ' ही संज्ञा देण्याचा प्रचात आहे तो 
यथार्थ आहे क॑ः नाही हेही पाहिलें पाहिजे. तसंच ' नीतितत्त्वे ) ' अध्यात्मतत्त्वे ) इत्यादि. 
दॉक्दांचा अर्थ काय हॅही समजून घेतलें पाहिजे. 


कोणतेही शास्त्र घ्या, ते एकदशी असतें म्हणजे ज्ञानर्मदिरांच्या एका परिठित्र भा- 
ग्य ज्ञान ह्या शात्रातें होते. ' ज्योतिःशास्त्र, भूगभशाज्ञ, रसायनेज्यात्ञ, मानसशातत्र, ज्रीब- 
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नशासत्र, व्याकरणशाख्र, छंदःशासत्र, अथशासत्र, नीतिशात्र, समाजशयास्र, धमेशाख्र, इत्यादि. - 
अनेकृ-अनंत हाटलें तरी चालेल-शासत्रें आपापल्या परानें ब्रह्मवस्तूचा एकदेशी किंवा एक 
भागाचा अभ्यास करून प्रत्येकशः विवक्षित सिद्धांत सांगतात. हे सिद्धांत न्यायघटित व॑ 
व्यवस्थित असतात हें खर, पण काय£ सारा एकदेशी अथवा परिछिन्न व्यापार! गणित- 
शाक वत्तूंची संख्या सांगेल पण वस्तुचे इतर गुणधम सांगणार नाही. त्याचप्रमाणें रसा- 
यनशासखत्र वस्तूचे रासायनिक धमे मात्र सांगेल, पण संख्येसंबधाने स्तब्ध राहील! असेच 
प्रत्येक शाख््रासंबंधें म्हणावें लागतें. तात्पय वस्तूच्या एका भागांतील सामान्य गुण- 
धर्मांचा निदेंदा मात्र ' शास्त्र ' दाब्दाने होतो; पण तत्त्वज्ञानाची गोष्ट तशी नाहीं. 
येथें ब्रह्मवस्तूच्या सवे ज्ञानाचा अंतर्भाब होतो. बरह्मज्ञ पुरुष सवेज्ञ होतो, इतकेंच नव्हे, 
तर “ ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवाति ” ( ब्ह्मज्ञ पुरुष ब्रह्मच होतो ) असा उपनिषदार्दि अपौरुषेय 
भ्रंथांचा डिंडिम आज हजारों वर्ष सारखा वाजत राहिला आहे. तत्त्वज्ञानाचा विषय 
म्हणजे ज्ञानाचे एकीकरण हा होय. * एकबित्ञानेन सवे विज्ञातं भवाति ) हे तें एकीकरण 
होय. “ एक जाणलें म्हणजे सवाचें ज्ञान होतें ' अशी ब्रह्मज्ञानाची साथे प्रतिज्ञा आहे. 
शाख म्हणजे एकदेशी ज्ञान आणि अह्यज्ञान म्हणजे वस्तूचे सर्व ज्ञानावज्ञान, असा दोहोंमध्ये 
विशेष आहे. शाक्षामध्यें सामान्यतः दृश्य वस्तूचे नामरूपात्मक गुणधर्माची मिमांसा 
असून ज्ञानेकदेशाचे सिद्धांत भ्रथित होतात व ब्रह्मज्ञानामभयें “ नित्य, बुद्ध, द्यद्ध आणि मुक्त 
अशी व सर्व शाख्रविषयाचे अधिष्ठान असणारी जी केवळ वस्तू तिच्या स्वरूपवर्णनात्मक 
सिद्धांताचे प्रणयन केलेलें असतें. सारांश, एकदेशी सिद्धांत करावयाचा असल्यास निय- 
मित भागाचे अथवा स्वरूपांचें सामान्य स्वरूपाने प्रणयन करणारी जीं शाखत्रें तयांचा आश्रय 
केला पाहिजे. हे एकदेशी सिद्धांत होत. पण या सर्व एकदेशी सिद्धांतांस म्हणजे 
शास्रांस एकस्वरूप देणारे जें शास्त्र ल्याला अह्यज्ञान हणावे. पहा कीं सव गतागतांथा 
शुरत्वाक्षणानें उलगडा करणारें गतिशास्र घ्या किंवा अनेकविध रूपांचा उलगडा करणारा 
रस्सॉयनादि शाक्त घ्या या सर्वास ही सायुज्यता, अथवा त्याही पलीकडची तादात्म्यमाक्त 
( एकरसात्मकता ) देणारें जें शास्र तें बह्मह्ञान होय. या बह्यज्ञानांत केवळ “ केवल 
बस्तूचा-बह्माचा ' ( 050112) च बिचार होतो असें नाही, तर ब्रह्माधिष्ठानाबर 
जीवांच्या अपूण ज्ञानाने उत्पन्न झालेली जी माया आणि तदंगभूत अनंत विश्वे ब त्यांतोळ 
पदार्थ यांचाही शास्त्रानुषंगाने विचार होतो. अन्वयबोधानें सर्वच जह्य आहे असें जें 
ब्रह्मज्ञान सांगते तेंच बह्मज्ञान व्यतिरेकानें ब्रह्मभद दाखवून पुनः पदार्थमात्रांतील दिसणाऱ्या 
भेदांचाही शाख्रांच्या सहास्र्यानें विचार कारितें 


आतां इश्य वस्तूंच्या पलीकडे असणारी, दश्यांठा सत्ता देणारा ब तिला अंत- 
थोह्य व्यापून तिचें नियमन करणारी जी ' अह्मवस्तू* ती अक्ञेय, व अगम्य आहे असें 
स्पेन्सरादि साहेबच म्हणतात असें नाही; स्व समंजस आस्तिक पंडित व प्रत्यक्ष उपनिष- 
देही असेंच सांगत आली आहेत कॉ, “अहम ही केवल वर्तु' अतक्मे, अगम्य अशीच 
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आहे. पण स्पेन्सरादि ' अज्ञेय वार्यांस, ' बौद्धांस, लिस्त, महंमद इत्यादि पैर्गबरांच्या अजर 
यायांस, आमच्या येथील भ्रीवल्लमाचार्य, श्रीरामानुजाचार्य, श्रीमध्वाचाये, जैन, लिंमॉगती 
इत्यादि आत्तिक परंतु द्वेतवाद्यांस व त्यांच्या अनुयायांस जी-गोष्ट समजणे त्यांच्या त्यांच्या 
दहोनांसुळें ( धार्मिकपंथांतील तात्विक ग्रंथांनी) शक्‍य झालें नाहीं, ती गोष्ट अद्वेतमतम्रः 
स्थापक जे धुतिसिद्धांतवादी श्रीमच्छंकराचाये, व त्यांचे खरे अनुयायी यांस समजणे शक्यं 
झालें आहे. कर्म, उपासना व राजयोग यांच्या द्वारानें चित्तशुद्धि करून घेऊन पराभक्तींचां 
उत्कष जे सुसुक्ष करितो, त्याला धरुतिद्वारा आत्मस्वरूप व परमात्मस्वरूप ही एकच आहेत, 
असं ठाम व निःसंशय ज्ञान होऊन तो ' केवलबस्तु' पाहण्याला नव्हे तर “ती वस्तु मीच 
होतो, मीच आहें व मीच असेन? असें समजण्याला व अनुभव घेण्याला समथ होतो. अशा 
पुरुषाला * केवलवस्तु  क्षेय आहे. आणि अशा पुरुषांचे--नित्य असणाऱया एकस्वरूपी 
परमेश्वरावे-उद्गार म्हणजेच उपनिषदें व गीता होत; अथवा ब्रह्मज्ञानाचे ( 011108010४) 
हे ग्रंथ होत. सारांश, इतर वादी म्हणंतात त्याप्रमाणें ब्रह्म अज्ञेय नाहीं; ' अहम ! ज्ञेय आहे. 
तसेंच ज्या त्वर्खपांचा व भागांचा शास्त्रें विचार करितात, तीं स्वरूपे सवेथा ( अंतर्बाह्य ) 
सूप नाहांत, हें खरें; तरी पण ब्रह्मवस्तूवर जोवशिवांच्या अपूर्ण ज्ञानामुळें अध्यारोपद्वारां 
सिद्ध झालेल्या इश्‍यवस्तूंची प्रायेची तरी, निदान सत्ता आहेस. तेव्हां सत्तेचा विचार 
करणारे ब्रह्मज्ञानप्र्थांस या व्यावहारिक सत्तेचा विचार तरी केलाच पाहिजे. नामरू- 
पात्मक जगत्‌ भासत आहे म्हणून आहे असं जीवमात्रास वाटतें, निश्वयशः वाटतें; 
तेव्हां ज्ञानसवेस्व देणारा जो ब्रह्मविचार, त्यानें टश्‍याचा विचार केलाच पाहिजे. तसेंच 
सामान्याच्या विचाराबरोबर विदोषांचाही विचार झाला पाहिजे. म्हणजे लंबकाचें 
वलुलाकांर आंदोलन, ( घड्याळांतील आंदोलकांचे वतुलांत फिरणें ) पदाथाचे ल॑बरेखांकित 
पतन, (पदार्थांचे सरळ रेघेंत खालीं पडणें) ग्रहांचे लंबवतुल परिभ्रमण, ल॑ंबवर्तीळ 
(1711115830). इत्यादि सवे गतीच्या साश्यांवरून गरुवाकषंणाचा नियम निघाला ह खरे; 
पण लंबक वतुलाकृतीच कां फिरतो, धोंडा सरळ रंघेतच का पडलो व मंगलादि प्रहँ ठंब- 
वर्तुलांत कां फिरतात याचें उत्तर जेव्हां तत्वज्ञानाचे नियम सांगतील, तेव्हांच त्या निय 
माला त्रह्मस्वरूप येतें. 


याप्रमाणें येथपर्यंत ब्रह्मज्ञान म्हणजे निरनिराळ्या शास्त्रांच्या सिद्धांतास एकरस 
करणारें व विशेषांचे स्पष्टोकरण करणारे ज्ञान होय, असा बिचार सांगितला. आता 
आणखो एक गोष्ट घेऊन अह्मज्ञानाचें ( ?11108017-) लक्षण पूर्ण होतें का पाहूं या. 
मामे सांगितलेंच की, व्यवहारगत इृश्याच्या एकदेशीय अस्तित्वासंबंधानें व गणधमेसंबंधानें 
जे सिद्धांत का्यॅकारणशः अथवा साहचयेज्ञानाने आपण बांधतो त्यांस शाल असें. म्हणावें; 
म्हणजे शाख्रामध्यें कार्यकारणांचा (5०१८1 005) व साहचर्यसंबंधांचा ((/0-0::18600४) 
विचार व्यवास्थत पद्धतीनॅन केला असतो. या अनेक शातरांचं शएकाकरण म्हणजे 
तत्त्वज्ञान होय, पण एवढ्याने त्रह्माची--ह्ञानसवेस्वाची पूर्णता होत नाही, - म्यवहाररांतै- 
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व्यवहाराच्या राज्यांत: काय आहे! ' इतक्याचाच शोध करून चालत नाहीं. * कसें 
अस्क्रेंर' याचाही विचारपूर्वक शोध व क्षोधपूर्वक विचार केला पाहिजे, मी क्रामकरो- 
शशश्य होऊन पापविन्मुख कसा होईन ' असा अजुंनाचा प्रश्नच सांगतो कौ * कसें असावें, 
काय असावें! ) हें ठरवून ठेविल्याशेवाय गाताज्ञानाला पूर्णत्व येत नाही. ज्ञान, तत्त्व- 
ज्ञान, ब्रह्मज्ञान झटळें की त्यांत अस्तित्वाचा विचार येतो, त्याचप्रमाणे अस्तुत्वाचा--पुरुषा- 
थांचा-विचार आलाच पाहिजे. या अस्तुलविद्यंत नीति, शासनपद्धाति, न्यायपद्धाति व धम- 
पद्धति या पद्धतींचा व मानवी प्रयत्नाच्या सव शास्त्रांचा म्हणक्ञे सव कलांचा अंतर्भाव 
होतो. नह्मयज्ञानामध्ये येणाऱ्या ज्या दोन बाजू ला ह्याच होत. अथवा ब्रह्मज्ञानाची-ज्ञान- 
स्वरूपाची -पहिलो दोन अपत्ये म्हणजे व्यवहारांतल्या भाषेंत आपण बोलतो आहोंत- 
( १) अस्तिप्रधानज्ञानशास्रे ( 501011९025 ) (२) अस्तुप्रधानपुरुषाथ (8118 ) ही दोन 
अपत्ये आहेत. या परस्परांचा अंतर्गत संबंध पाहिला असतां ब्रह्मज्ञानाचे स्वरूप थोडेसें 
कळेल. विश्वाकडे किवा आपल्यास पुष्कळ रीलीनें इंद्रियगोचर होणाऱ्या जगताकडे, ज्या 
ज्या दृष्टीने आपण पाह तिटकी शास्त्रे प्रकट होतात; त्यांत भोतिक, मा्नैसिक वआत्मिक 
असे सद होतात. तसेच विश्व जाल्या सुंदर व रमणीय आहे खरे; पण जीवबांचा-विशे- 
षतः मानवी प्राण्यांचा प्रयत्न-तें जास्त सुंदर, सोर्यांकर आणि सुखकर करण्याचा- 
विचारपूर्वक व विवेकशः अखंडत्वानें चालला आहे. नैसर्गिक नियमांचे ( शास्त्रांचे ) 
आकलन करून घेऊन लांच्याद्वारा श्रीपरमेश्वरी स्वरूपाकड विश्वास व प्राण्यांस कसे नेतां 
ग्रेईल, हा त्याच्या मनांत रात्रोदेवस घोळणारा प्रश्न आहे. सवे कला, सब नीति-शासन, 
न्याय-धर्मे-पद्धति या सर्वाची दिशा एकच आहे. कमी अधिक प्रमाणाने सब विचारी 
पुरुषही त्या सल्यज्ञानसोंदेयेसागर परमेश्वराकडे जात आहेत. आतां परमेश्वरी स्वरूप 
कसें आहे, हें ठरविणें परुषाथविद्येचे काम आहे, तसेंच शास्त्रांचे अन्यद्टीनेंही तेंच 
काम आहे. सारांश, व्यवहारांत व परमार्थात “ वस्तुस्थिति काय आहे? आणि ' वस्तु- 
स्थिति परमार्थतः व व्यवहारांत कशी असावी १' या दोहोंचा म्हणजे सर्वे शास्र व सवे 
कला', सर्वे नीति, सवे धर्म, यांत' अंतर्गत होणारे जे अंत्यसिद्धांत, त्यांची एकवावयता 
करून सव सिद्धांतांचा अंतभाव व त्याचे नियमन करणारे जें ज्ञानविज्ञान त्याला तत्त्वज्ञान, 
ब्रह्मज्ञान असें ह्मणावे. गीतेंतही असेच सांगितलें आहे. *यो मां पश्यति सववत्र सर्वच 
मयि पश्यति ) ( अ« ६ श्लोक ३०) हा कास्रविचार व “सव कमाखिलं पाथ ज्ञाने परिस- 
माप्यते' [ अ० ४ “लोक ३३ ] हा कमाला ब्रह्मस्वरूप देण्याचा पुरुषार्थविचार, या दोहोस 
एकरसता प्राप्त होते. तेव्हां ब्रह्मविचार पूण होतो, असं ग्रेथें सांगितलें आहे. ' एकं 
सद्वेप्रा बहुधा वदन्ति' [ एकच अपून त्याला एकदेशी शास्री व एकदेशी पुरुषार्थी भिन्न 
नित्न नामांनी आळवितात ] असा श्वतीचा अभिप्राय आहे. एवंच आस्ते [ 8लंश०९ ] 
व ' अस्तु [ 316, ४५७७, फेजापांलळ दयावे |1ड'प0€1108 ] ' पुरुषार्थ ' यांस 
एकरसता देऊन सवाचे नियमन करणारें जं ज्ञान ल्याला ब्रह्मज्ञान हणावे, असा उपनिं- 
दांचा, गीतेचा, ब अलीकडीर तत्वज्ञ पोडेतांचा अभिप्राय आहे. *शास्त्र' हा. शंदे 
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- सुद्धा ' अह्ति, दर्शक आहे. व “ विधि  प्रेक आहे. कोणतेही शास्र घेतलें तरी' त्यांत 
वस्तुस्थिति कशी आहे व आपण वागावें कसे, याचा विचार शास्त्र करिते; हे. आर्मच्या 
तरी लोकांस सांगावयास नकोच आहे. हा एकच 'शासत्र) शब्द 'ब्रह्मज्ञानांत सांख्य ध॑ 
योग या उभयतांचा समावेश होतो ' असं दाखवितो. 


आतां हा प्रकार श्रीमद्धगवद्रीतंत कसा झाला आहे तो पाह. परब्रह्माचे प्रकटें 
स्वरूप जो सयुण परमेश्वर, याचें स्वरूप सांगतांना सातव्या अध्यायांत ' भूमिरापो$नलौ 
वायुः खं मनो बुद्धि रेवच । अहंकार इतीयं-मे भिन्ना प्रकृतिरष्टया' [ अ० ७ झोक ४] 
असें सांगून स्थूल सूक्ष्म पंचमहाभूते व मन, बुद्धि व अहंकार हीं सर्वे माझी भिन्न स्वरूप 
आहेत हा आधिभोतिक ( ११॥(॥॥] जड ) वस्तूंसंबंधी शास्त्रांचा एक भाग ठंरेबला व 
पुनः “ जीवभूतां अन्यां परां प्रक्ाते विद्धि, यया इदं जगत्‌ धार्येते' ( अ० ७ श्होक ५) 
असा चर, चेतन स्वरूपाचा ( 1"01'20) दुसरा भाग सांगून. आधिभौतिक शास्त्रांची पार 
समाप्ति केली. ध्यानांत ठेवावयाचे हे की श्रीपरमेश्वराच्या सिद्धांताप्रमाणे केवळ पंचम॑- 
हाभूतेंच जड आहेत असे नव्हे, तर इंद्रिये, मन, वाद्धि, अहैकार ( 50156९, 0५ ते, 
1पालल्ला, दाते (जाडलाठपया0२ ० वाशंवेपव] ल) ह्या सर्वाचाही 
जडांतच अंतभोव होतो! ह्याप्रमाणें ज्याला चरात्मक वस्तु ( 1001०७) असें वर म्हटलें 
आहे, ती वस्तु जडाणी नित्यसाहचर्यानें राहून त्रह्मसत्तेनें रृष्टिस्थितिप्रलयांस कारण होते. 
ह्या चरात्मक वस्तूमध्ये केवळ संकषेणविकषेणांचाच (801९101 810 1०15101) 
मात्र अंतर्भाव होतो, असें नाहो: तर सर्व शक्तींचा, मग ती गत्यात्मक, रसांयानक अथवा 
प्राणमूलक असो, या सर्वांचा अंतभौव होतो. काळ, कार्यकारणसंबंध, साहचयस्तंबंध, 
(८08£18(611005) हे वद्धीचे विलास आहेत व इच्छा, वासना, श्रद्धा इत्यादि मनोवि- 
कार, हेही वद्धीचेच विलास आहेत, म्हणून त्यांचा अंतर्भाव बुद्धीत झाला. इच्छां, 
यासना, श्रद्धा, भक्ति यांच्या द्वाराने देहप्रोति, कटुंवम्रेम, राजनिष्टा, राष्ट्राभिमान, 
धमेजाग्ति, मुमक्षा इत्यादि आधिदविक शास्त्र निमीण करून त्यांस एकरसत्त्वं 
देणारी श्रद्धा या नांवाची व्रात्ते वुद्धातच आहे. शर्वेच सर्व आधिभौतिक, 
आध्यात्मिक व आधिंदेविक वस्तूंचा म्हणजे तद्वत शास्रांचा येथें अंतभाव झाला. 
पुढें आठ ते बारा लोकांत या सवांस एकरसात्मकता कशी येते तें समजून देणाऱ्या 
तत्त्वज्ञानाचा, ब्रह्मत्ञानाचा संक्षिप्त विचार झाला. असाच प्रकार आठव्यांच्या प्रथमारभी, 
. तेराव्या अध्यायांत व पंधराव्यांत केला आहे. ह्याचप्रमाणें युक्ताहारविहारादि शरीर- 
रक्षणाच्या सात्त्विक नीतीपासून तॉ---' यज्ञोदानं तपः कर्म ' इत्यादि श्रेष्ठ नीतितत्त्वे धेऊन 
पुनः--देवादिकांस द्यावे लागणाऱ्या हबिभोगांच्या (यांतच राजास द्यावे लागणाऱ्या 
करांचा समावेश करून घ्यावयाचा ) व लेकसंग्रहाच्या ( यांत तर धार्मिक 
व॒ राजकीय  कर्तव्यांचा* अंतभाव होतोच आहे)  सिद्धांतापर्यंते 
सामान्मतः सर्व पुरुषाथाचा विचार केला आहे. 127 ( क्तंव्यकर्म ) गीतेत नोदी) 
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अर्से कित्येक पंडितांस बाटतें त्यांनीं प्रत्येक अध्याय काळजीपूर्वक वाचावा म्हणजे अधिश - 
कारीनुरूप कतंव्यें सांगितली आहेत, असें त्यांच्या प्रत्ययास येईल. ' तस्मादसक्तः सततं 
कार्य कर्म समाचर ? अश्या सारखी हवीं तितकीं विधिपर वाक्यें सांपडतील. कार्ये, कमे तें 
कोणतें 2 असा प्रश्न असेल तर “ स्वधमंमपिचावेक्ष्य, स्वधर्मे निधनं श्रेयः, श्रेयान्‌ स्वधर्म: 
इत्यादि कार्यकर्ममीमांसक वाक्यें पहावी. पुनः स्वधमे कोणतां? असा संदेह येईल, तानि- 
बारणार्थ गुणकर्मविभागानें निष्पन्न होणाऱ्या वणाच्या धमाची लक्षणें ' शमोदमस्तपश्धेव ? इ० 
अठराव्या अध्यायांतील बेचाळीस ते शेचाळीस श्लोकांत सांगितली आहेत, ती पहावी, 
शिवाय सात्विक कमोपासून उत्पन्न होणारी फले संन्यस्त करावीं व कतृत्वाचा अभिमान 
टाकावा, हे सर्वसामान्य विधि अनेक प्रसंगीं सांगितले आहेतच. ह्याचप्रमाणें कित्येक महा- 
पंडित असें झणतात काँ, गीता हा ग्रंथ केवळ नौतिपरच आहे; ते ह्मणणें नीतीमध्यें 
ब्रह्मज्ञानविज्ञानाचा अंतभोव केला, नीति शब्दाचा अर्थ, “ शाखं व पुरुषाथ, यांचे सिद्धांत 
एकरसात्मक करणारें तत्त्वज्ञानविज्ञान होय” असा हेगेल साहेबांच्या मतानुसार केला, 
तर मात्र बरोबर आहे. पण नीति म्हणजे “ मनुष्यप्राण्यांचा परस्पर ऐहिक व्यवहार निय, 
मित करणारें विधिशाल्र असा जो प्रचलित अर्थ आहे तो कायम ठोंषला तर ' अशोच्यार 
नन्वशोचस्त्व ) येथपासून सांगितलेले ब्रह्मज्ञान, चवथ्यांतील यज्ञमीमांसा, सहाव्यांतील 
योगाभ्यास, द्वितीय षडध्यायीत निरूपिलेले ब्रह्मस्वरूप, तराव्यांतील ज्ञानज्ञेयविस्तार, चव: 
थ्यांतील ब चवदाव्यांतील वबिश्वोत्पत्ति इत्यादि व्यथ होतील. सारांश गीतेमध्ये नीति 
नाहों असं नाहीं तरी पण नीति मात्र आहे असेंही नाहीं. गीता हें “ अठरा धान्यांचे 
कोडबोळं. आहे, त्यांत असंबद्ध प्रलाप, विसंगतपणा, विषयांतर॑ आहेत, ” 
असें म्हणणारे सदय्रहत्थय एक दिशेनें मात्र ह्या तत्त्वज्ञापक ग्रंथाकडे पाह< 
तात. म्हणून अशीं विधानें करण्याची बुद्धि त्यांस होते. सवे शास्रांचा, 
सवे पुरुषाथींचा विचार संक्षिप्त अगर विस्तृत रीतीनें करावा लागला म्हणून ' विसंवादी 
दिसणारी वाक्यें येथें आहेत असं प्रथमदर्शनी वाटतें.' पण धुति, युक्ति व अनुभवाने 
सिद्ध असलेला जो केवलाद्वेत सिद्धांत म्हणजे ब्रह्मज्ञान हे प्राप्त करून घेण्याला आधिभोति. 
कादिशास्त्रांची, त्याचप्रमाणे कमे, नीति, धर्म इत्यादिकांची आवश्‍यकता आहे, असें एकदां 
समजून घेतलें, व अधिकारानुरूप उपदेश करावा लागतो, हें या शिक्षणपद्धर्ताचें व्यावहा- 
रिक तत्त्व लक्ष्यांत ठोवेलं म्हणजे अठरा अध्यायरूप दुव्यांनीं घडलेली गीतारूपी 
तत्त्वज्ञानबोधक मारा बरोबर संघटित झालो आहे, असंच दिसेल व अनुभवास येईल. 


असो; आतां सव झाखत्रांचे व पुरुषाथांचे सिद्धांत घेऊन व ते एकरसात्मक अद्वेत- 
शृंखळेनें बद्ध आहेत असं दाखवून, पुनः तोच पंथ या गीतेंतही स्वीकारला आहे, हें सिद्ध 
करणें मोठी मौज आहे; पण ह्या प्रचंड उद्यमाला जों साधनें आज अवश्यमेव हस्तगत हंवी 
आहित, त्यांचा अभाव असल्यामुळें सद्यः प्रसंगीं हा विषय "एकाकडे ठेवून दुसऱ्या साध्या 
बू सोप्या विषयाकडे वळता. पहिल्या षडाध्यायींत ' त्वं पदार्थाचे आविष्करण आहे, हें 
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-अनेक वेळां निरूपिलेंच आहे. आतां पहिला अध्याय तर ऐतिहासिक व विषादपर्यवसायी 
आहे. दुसरा अध्याय सांख्ययोगात्मक आहे. सांख्ययोगात्मक म्हणजे काय? सांख्य 
म्हणजे ज्ञान, अद्वेतज्ञान, होय. या ज्ञानाच्या साहाय्यानें ब्रह्मांत लौन होऊन जाण्याचा 
मार्ग आत्मस्वरूपाप्रमाणेंच येथें सांगितला आहे, म्हणून या अध्यायाला सांख्ययोग असें 
लांब दिलें. “लोक ११ ते श्लोक ३८ पर्यंत सांख्यज्ञान सांगितलें. त्यांतही श्होक २५ 
पर्येत शुद्ध आत्मस्वरूपाचे आविष्करण बाणीला जितकें शक्‍य आहे, ।तेतकें केलें आहे. 
आत्मा ही वस्तु नित्य आहे, निर्विकार आहे, वस्तु आहे, सर्वव्यापी आहे, अप्रमेय आहे, 
सनातन आहे, एकरसात्मक आहे, इरियादिकांस अगोचर आहे, इ० प्रकारचें स्वरूप सांगून 
नित्य आत्मवस्तु विषयींचा शोक करणें योग्य नव्हे, असें अर्जुनास सांगितलें आहे. हें 
सुर्य तत्त्वज्ञान किंवा बह्मज्ञान होय.  एकरसात्मक घनदाट ओतप्रोत भरलेली आत्मवस्तु 
निर्विकार आहे, कालस्थलातीत आहे, कार्यकारणशन्य आहे, उपाधिजन्य इंदशरियादिकांस 
अगोचर आहे, इत्यादि भगवंतांनी केलेला विस्तार पुनः सांगण्याची आवश्यकता नाही 
यच्चयावत विश्वामध्ये गश्चोनगश्व पाणी भरलं, दसरा कोठेंही बाव ठोवेला नाहीं तर लाढा 
उत्पन्न होणें हें जसें प्रायः अघटित कार्य होईल, त्याप्रमाणें निरवकादा आकाशामध्ये जर एकच 
आत्नवस्तु घनदाट पसरली तर येथें बिकार करणाऱ्या दुसऱया वस्तूचा अभावच असल्या- 
सुळें विकारवशता, कालस्थलांतरगतता, कारणसंबंधता, इंद्रियगोचरता इत्यादि उपाधि उत्पन्न 
होणेंच शक्‍य नाही. गणितशास्र, तर्कशयात्र इत्यादि शुद्ध शाखे ज्या अधिष्ठानाच्या आधा- 
रानं आपआपले सिद्धांत प्रगट कारेतात, तें एक रसात्मक आनंत्य ( 1101100060प8 
10101 ) म्हणजे ब्रह्म होय. बाकीच्या शासत्रांस मुख्य आधार म्हणजे ग्राणित ब तर्क 
झाल्रांचाच आहे. वस्तूंचे साहचर्यसंबंध ((:0-९४०६९॥०८९४) ब कार्यकारणसंबंध ( 52५५७- 
11089) यांच्या आधाराने इतर म्हणजे मानसिक, जीवन, वनस्पति, भूगभ, ज्योतिष इत्यादि 
शाक्नांचे सिद्धांत प्रकट होतात. तेव्हां असे म्हणावयास काय प्रतिबंध आहे, कीं सर्वे आधि« 
भोतिकादि झात्रांस एकवट करणारी जी गणित व तर्कशाखें त्या महाशासत्रांस ही आपिष्ठान 
भूतं होणारें ते ब्रह्मज्ञान आहे. पुनः ह्या शात्रांस अधिष्ठान मिळतें तें आत्मशञानामुळें 
मिळतें; म्हणजे प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता इल्यादि तार्किकसंबंध व धूम आणि आप्रि यांचा नित्य 
साहचर्यसंबंध हे तरी आपल्या बुद्धीस आकलन करितां येतात, ते आत्म्याच्या ज्ञानस्नरू' 
पामुळेंच होय; आत्मा नित्य आहे हें ज्ञान अभंग असून नित्य परिचयाचे आहे. तेव्हा 
आंत्मा आणि ब्रह्म हे पदार्थ अनन्य आहेत, इतकेंच नव्हे, तर अभिन्न आहेत, बअह्य निलय 
आहे, अंतएंव आत्माही नित्यच आहे, तेव्हां शोकमोहाचें कांहीएक कारण नाही. असे 
अंसतांही म्हणजे आत्म्याचा परिचय नित्य असताही आपल्यास शोक मोद होतात, याचें 
कारण आपल्यास [ सोपाधिक आत्म्यास, जीवात्म्यास ] आत्मस्थरूप कळत नाही हेच 
होय. पहा कॉ, ' त्रिकोण म्हणजे तीन बाजूनी झालेली आळुृति । हॅ लक्षण जरी दोकेक 
असले ब आपण पुष्कळ वेळ ब्रिकोण पाहिला असला तरी त्रिकोणांतील तौंन कोनाची 
रीज दोत्र काटकोनानरोनर असते, हें. एकदम समजत नाहीं, हे समजग्यात्म कि 
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अपेक्षा असते. त्याचप्रमार्णे मेघ, आद्रेमहिषोदरतुल्य कृष्णमेघ आकाशांत आल्यानंतर: 
पर्जन्य पडतो, असें निल्यक्ञान असलें तरी, ' आतां तसले ढग आले आहेत, तेव्हां पाऊस 
पडेलच ' असेंही निश्चयाने सांगवत नाही; हें सांगतां येण्यास कित्येक शास्रांची अपेक्षा 
असते, हाही अनुभव सोरा आहे. तेव्हां आवश्यक शास्त्रांचा एकनिष्ठेनें अभ्यास केल्या- 
शिवाय नित्य परिचित आत्मखरूपही बरोबर समजत नाहीं. तें स्वरूप कळावे एतदर्थ पहिल्या 
पःववीस कहोकांची योजना आहे. या शकोकांत अनेक उपलब्ध शास्त्रांच्या सिद्धांतांचे ग्रहण 
कृहनच आत्मखरूप सांगितलें आहे व,असें सिद्ध केळे आहे कॉ आत्मा हा सर्वन्यापी, 
सर्वज्ञ, सववनिर्यंता, अजरामर व इंद्रेयागोचर असून सवे सव्चितांस अस्तित्व देणारा आहे. 
ह्याचप्रमाणें पुढें जो बुद्धियोग-कमेयोग-सांगितला आहे, त्यांतही व्यवहार, नीति इल्यादि- 
कांचे अंतिम सिद्धांत घेऊन, ते सिद्धांत आत्मखरूपांत अंतभूत होतात, आत्मस्वरूपांत 
“आहे? व ' असावे ? या उभयतांची, सांव्यावी व योगाची, एकवाक्यता एका आत्म- 
खरूपांत मात्र होते हे, स्थितप्रज्ञानाची लक्षणें दिलीं आहेत त्यांवरून ढरलें. शिवाय तह्म- 
स्वरूपावर दश्‍्याचा ( ?110001101॥ ) अध्यारोप अज्ञानाने कसा होतो, हेंही सांगितलें. 


सारांश ज्ञानाचा अत्यंत उत्कप झाला म्हणजे सांख्ययोगाचे सिद्धांत प्रकट होतात 
व आत्मस्वरूपार्चा लक्षणे समजून घेण्याची आपली तयारी होते. वस्तुनिरीक्षण, प्रयोग- 
सिद्धि, अनुगम व अनुमिति ( (303010४191 19९॥॥॥॥॥९॥8 [वटल 8110 
128१0५1 & )10911003 ) इत्यादि आधिभातिक शाख्रांच्या पद्धति, अंतर्निरीक्षण 
. ( प॥”०81/९०100 ) आदि मानसिक शास्त्रांच्या पद्धति आणि सूक्ष्म अर्थापत्त 
( 1)11]”0८8 ) हो आध्यात्मशासत्राची ( ॥॥९६1]॥1॥७1०७) पद्धति या 
सवांचाही सूत्ररूपाने गीताशासत्रांत अंतर्भाव& झाला आहे.  ह्याचम्रमाणें 
कर्मयोगांत ( 1”1501819] 111105011४ ) पुरुषार्थ ठरविण्यासाठी, अंतिम हेतु साध्य 
करण्याप्रीत्यथ, ज्य़ा पद्धतींचा स्वीकार करावा लागतो त्यांचाही स्फुटरूपारने विचार केला 
आहे. मुमुक्ष पुरुषानें अरथमतः १३, १४, १७ व १८ अध्यायांत केलेल्या गुणमीमांसेचा 
अभ्यास करावा व या गुणमीमांसेचे साहाय्यानं आपण कोणत्या वणात येतों, आपल्या 
जन्मसंस्कारांनीं, विद्यासंस्कारानें व समाजसंस्कारानें कोणता विशेष आपल्या पूवजन्मसं- 
चितगुणकमावर झाला आहे, हें निःपक्षपातबुद्धीनें पाहून आपण कोणल्या वर्णाचे कमे 
करावयाचे हे गुरुपरीक्षेने स्वपरीक्षेनें व शासत्रमयादेनें ठरवावे. हा अस्तिविषयक शासखत्रद्टीने 
म्हणजे मानसदाख्रे, शरीररचनाशास्रें व अध्यात्मिकशास्त्रदष्टीनें विचार झाला. नंतर जे कमे 
करावें असं बिधिशाख ( व्यवहारनीति, राजशासन व धमे इत्यादि) नियमित करिती 
(अध्याय १८ पहा) तें कम इंश्ररी प्रेणेस योग्य असें सात्विक असून तें अभिमान" 
घ्रिरहित ' रीतीनें करण्यांचा प्रयत्न करावा आणि कर्मफलाची अपेक्षा बिलकुल ठेवूं 
नये. ' परमेश्वरास सवे कमे अर्पण करावें. (गीता अ १८ श्होक ४०-४८) हें केलें 
म्हणजे. वित्तशुद्धि. होते आणि आपला व्यवहार, तद्वत नीति, राजनिष्ठा, राष्ट्रनिष्ठा, 


[९] 


 पितरनिष्टा व देवता!निष्ठा, दढतर होऊन, ज्ञानमागौस लागणार्‍या दौक्षेची आपली तयारी 
होते. नंतर ज्ञानमागीचा अभ्यास करण्यासाठीं व एकाम्रता साध्य करण्यासाठी योबाचा 
अभ्यास करावा. हा योगाभ्यास चालला असतां आपलें कुलदैवत, आराध्य दैवत, 
यांच्या स्थूलसगुण ब॒ सूक्ष्मसगुण या रोतींनीं शाख्त्रप्रणीत नवविधा भक्तीचे संपादन करावें. 
येणेंप्रमाणें योगाभ्यासाला अविकल्पस्वरूप येत जाऊन सृष्टीच्या एकात्मकतेचा थोडा थोडा 
अनुभव येत चालला, सृष्टीची गूढ रहस्यें व सूक््म आणि कारण देहांचें स्वरूप स्पष्ट दिसू 
लागलें, तर भक्तीनें पुरुषार्थद देवतेचे चिंतन अहोरात्र होऊं लागतें व सव सृष्टीच्या 
आंतबाहेर परमेश्वर दिसू लागून त्याच भक्तीला पराभक्तीचे स्वरूप येऊं लागतें. 
व उपनिषदांच्या व गातेच्या साहाय्यानें रश्यशासत्राचे सिद्धांतज्ञानही प्रकट 
होऊं लागतें आणि त्याच ग्रंथांच्या टढ अभ्यासाने निंगुण स्वरूपाचे परोक्षज्ञान होतें व 
त्यालाच अपरोक्षत्वाचा हळूहळू पोषाख चहं' लागतो. शेवटीं पूर्ण निप्कामता-कमे करून 
करमसंन्यासपूर्ण पराभाक्ति-सदेव ब्रह्मचितन आणि पूर्णज्ञान-( आधिभौतिक, आधिदेविक व 
आध्यात्मिक शास्त्रांचे पूर्णज्ञान )-होते व या सवास एकवट करून एकरसत्य देणारें बह्म- 
ज्ञानविधान प्रकट होतें व जीव मुक्त होतो. हा कर्मयोग होय. येथे कमोची पारिसमाप्ति 
व दइृड्यज्ञानाचा शेवट होतो. सव संशय तुटतात, हृदयम्रंथी फुटतें आणि ब्रह्मसाक्षात्कार 
होऊन सच्चिदानंदाच्या पलीकडाल-बु्धास अगोचर अशी-परमपदावाप्ति होते; अनंतत्व 
आपलेच असतें तें प्रकट होऊन आपणच अनंत म्हणजे ब्रह्म होतों. 


एवंच ब्रह्मज्ञानविज्ञान म्हणजे सांख्यशासत्रे व योगशास्त्र यांची एकवाक्यता करणारें, 


प्रथेक शाख््राला योग्यस्थान देणारे व अनंतांशीं तादात्म्य करून देणारे तत्वज्ञानविज्ञान आहे व 
तेंच गरीतेंत सांगितलें आहे, असें सिद्ध झालें. मुंडकापनिषन्मंत्र २।४ (प्रथम मुंडक) पहा. 
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भाग दुसरा. 


नक. 36. क. 


अध्यात्मश्ञानाची व्याति. 


अध्यात्मिक शास्त्र किंवा अध्यात्मिक हान ()121]))) १०1058) हें भोतिक शाखे, 
मानसिकशास्त्रे, तकशास्त्र व तत्त्वज्ञान, यांपासून निराळें केलें पाहिजे. हा सर्व शास्रें व्यव- 
हारकाळी सद्दस्तूंचा काही ठरावक पद्धतीने विचार करणारी आहेत. पण अध्यात्मच सद्वस्तूंचा 
विचार परमार्थतः कारेते व बाकीची शास्त्रे करीत नाहीत, असा भाग नाही. आतां अध्यात्म- 
ज्ञान खेरीज करून बाकीची सव शास्त्रे ब त्यांतील सिद्धांत ही तयार होत असतां सिद्धीची 
ह्मणून जी प्रमाणें प्रढे येतात, तेथे इोद्रेयांनी पाहणें, वजन करणें, मोजमाप करणें, निदान 
भिन्न स्वरूप कसें काय होत आहे याचें सालषित्वाने अवलोकन करणें, हें स्व शक्‍य आहे, 
ह्मणजे सव शास्त्रांतील सिद्धांत अनुमितिपद्धतीने, प्रयोगपद्धतीनें, निरीक्षणपद्धतीने, ( कोणत्या 
तरी एका विशिष्ट व प्रयोग करून पाहिलेल्या पद्धतीने ) सिद्ध कारेतां येतात. अभ्यात्मशासत्राची 
मात्र तशी गोष्ट नाही. अध्यात्मशास्राचे सिद्धांत सिद्ध करण्याची पद्धाति वेगळीच आहे. 
“जीव उपाधियुक्त आहे असें म्हटल्याबरोबर उपाधिशन्य आणि म्हणून केवल अशी कांहीं 
तरी वस्तु आहे असे एक नवीनच ज्ञान उद्धत होते. आतां या नूतन ज्ञानाला प्रमाण 
काय? उपाधिशून्य अथवा पूर्ण वरतु तर मनोबुद्धवादि इंद्रयांस कधीही गोचर व्हावयाची 
नाही. इंद्रियातीत वस्तूला कोणतेच प्रमाण लावितां येत नाही. तथापि आपला निश्चय 
असतो की, आपल्यास खात्री असतें की, हा लवीन उद्भत सिद्धांत खरा आहे. सारांश 
प्रमाणातीत परंतु विचारपद्धतीला अवश्य असे सिद्धांत ज्या ञाखांत प्रणीत होतात, लाला 
अध्यात्मशास्त्र म्हणावयाचे: असे हें तात्पूर्तिक लक्षण देऊन आपला मार्ग कंठुं 


[ अ] युरत्वाकरषण, प्रकृतीचे ( व्यक्त प्रकृतीचे, १[॥६(८1') वजनमाप ब त्या वजन- 
मापाचा नित्यपणा, युणत्रयाचें एकराशित्व ( (0150081101) ) इत्यादि भौतिक शास्त्राचे 
सवंगामी सिद्धांत इंद्रियविरचित साधनांनी सिद्ध करतां येतील: डिमोक्रॉटिसूच्या किंवा 
कणांदाच्या अणूंचीही संख्या करितां येईल: अलीकडे “1112 5010111110 1१९09 0 
८00897” असा एक अभियुक्त ग्रंथ प्रसिद्ध झाला आहे त्यांत ' अणू” पलीकडे जाऊन व 
€]20100 या नांवाचा सूक्ष्मतम पदार्थ सिद्ध करून त्याचें वजनमापही दिलेआहे ! असो, 
या सवे ज्ञानांचा अंतभाव इंद्रियगोचर शास्त्रांत होता. पण सवे आकाशभर (311900) 
विश्वच पसारलें आहे का काय? ' वेळेला प्रारंभ कधी झाला काँ नाहीं १ ! इत्यादि प्रश्नास 
प्रयोगसिद्ध अशी उत्तरे, प्रतिवचनं, कधीच देतां येणार नार्हात. ह्या प्रश्नास उत्तरे देतां 
आलींच तर तीं अध्यास्मशाख्रुद्ाराच होत. उदाहरणाथे श्रीभगवंतांनीं अजुंनास जे विश्व 
रूप दाखविलें त्यांत असे दाखविलें कीं, सवे विश्राकाशांत अद्य हें कोणत्या तरी व्यक्त 


[१२९] 


किंवा अव्यक्त स्वरूपानें सर्वत्र पसरलेळे आहे. हें अजुनास दिव्य दृ्टीने, अंतदेशीनें, ज्ञान: - 
दृष्टीनें दिसले; म्हणजे हा सवे अध्यात्मज्ञानाचा व्यापार होय. दुसरें; कालाच्या प्रारंभासंबंधी 
पाहिलें असतां आकाह्याप्रमाणेंच कालाचा आरंभही “हा मी आहें ' या ज्ञानाबरोबरच होतो. 
पण तर्कदृष्ट्या काल पूर्वेवृत्त असतो. पहा कीं “मी आहें' असें भान असतें तेव्हांच 
कालाकाशांचें व कार्यकारणादिकांचे ज्ञान असते; “मी आहें हें भान नसले म्हणजे 
वरील ज्ञान असत नाहीं. सुषाप्रि स्थितींत कालादिकांचें ज्ञानच नाहीं. असो; पण हें 
जरी खरे आहे, तरी आपला निश्चय असा असतां कीं काल, स्थल, आकाश, कार्यकारण 
संबंध हे सवे माझ्या पूर्वीचे आहेत. एवंच हा निश्चय अध्यात्मिक पद्धतीनें तयार होतो. 
असो; या ज्ञानाच्या साहाय्यानें जोपर्येत विचार करावयाचा आहे, तोंपयंत 
काळाला आरंभ नाहां, असंच धरून चाललें पाहिजे; म्हणजे काल अनादि आहे, 
असं समजलें पाहिजे. ब्रह्मस्थितींत मात्र कालाकाशांचें भान नसतें, कारण तेथें द्वेताचा 
गंधही नसतो. असो; तेव्हां अध्यात्मद्टीने कालाचा आरंभ पहावयाचा म्हणजे ज्ञानोदया- 
बरोबर कालोद्य झाला असें म्हणावें लागतें; पण व्यावहारिक दृष्टीनें “कालाचा आरंभ 
झाला, त्याच्या अगोदर काय होतें १' किंवा या विश्वाकाशापलीकडे काय आहे? असले 
प्रश्नाला उत्तर देतां येणे शक्‍यच नाहीं. 


[आ] मानसिक शास्त्रांतहो निरीक्षण [ ()053९17१1101 ] प्रयोग [ ॥51)९1- 
11015], व अनुगम [ 1009ए01151 ], तयाचप्रमाणे अंतर्निरीक्षण [11(1.03])6011011 ] 
इत्यादि प्रकार आहेतच. इतकेंच कीं, बुद्धि आणि मन ह्यांमध्ये व यांच्या शृत्तींत जो 
फरक होत असतो, तो वरील प्रकारांच्या साहाय्यानें पाहण्याचे व त्यापासून सिद्धांत काढ- 
ण्याचें काम प्रयोगसिद्ध [ 1४11)1)111०81 ] मानसशासतराचें आहे. पण मनाच्या व बुद्धीच्या 
उपाधींचा जो निश्चय करावयाचा तो अध्यात्मिक शास्त्रावरूनच होय. उदाहरणाथं कार्य- 
कारणसंबंधाची उपाधि ही बुद्धीच्या राज्यांत अनुभव शिरू लागतांक्षणीं चिकटते. ह्या 
चिकटण्याचा अनुभव घेईन ह्टलें तर ती गोष्ट साध्य नाहीं. कांहीं प्रसंगी “ जीवस्वरूपाचे, 
आत्मस्वरूपाचे ज्ञान साक्षाकृत होते,' असे जे योगी लोक ह्मणतात, त्यांच्या दीन आत्मसाक्षा- 
त्काराचा विषय प्रयोगासिद्ध मानसशास्त्रांत येतो. पण आत्म्याचा अनुभव सोपाधिक 
आत्म्याला, जीवाला कधींच यावयाचा नाहो, असं ज्यांस वाटतें त्यांच्या दष्टीनें * अनुभव 
नाहो, तरी आत्मा आहे याविषयीं निश्चय आहे ह्मणून हा आत्मास्तित्वाचा विषय अध्यात्म- 
ज्ञानांत येतो. 


[ इ] याचप्रमाणें तत्वज्ञानांत-बह्मज्ञानांत-सुद्धां कांहों ब्रह्मज्ञान अनुभवसिद्ध होऊ 
शकतें; पण कांहीं अनुभवातीत असतें. पहा कीं, आमच्या आयंशास्रांत *कमोचा 
नियम अव्याहत चाललाच पाहिजे ' ( कर्मविपाक अप्रतिहत आहे ) हे सिद्धांत किंवा 
न्यूटननीं सवे विश्वव्यापी असे गतिस्थितिशास्त्राचे नियम शोधून काढले, ते नियम सवे मरयोग- 


[१९] 


'सिद्ध तत्त्वज्ञानाच्या साग्राज्यांत अंतर्भूत होतात. तसेंच “ जीवित्वा) चा उलगडा बुद्धि- 
गम्य ( 1116017109) ) गतिशासत्रांकडून केव्हांना केव्हा तरी होईल, असें पुष्कळ 
युरोपियन लोकांस वाटत आहे व जीवाचा उलगडा करणाऱ्या * सिद्धि ब ज्ञान ' हीं योग- 
बळानें मिळवीत असत व आतांही मिळवितां येतील, असें आमचे लोक म्हणतात; तेव्हां 
हा विषय प्रयोगसिद्ध अह्यज्ञानामध्यें जावयाचा. पण ' हेगेल ? साहेबांनी सुचविल्माप्रमाणें 
भरतीओहोटाचें लक्षण ( लांचें लक्षण खरें मानिलें तर ) अध्यात्मशास्राखालीं येतें. * चंद्र 
ही निर्जल वस्तु आहे, तेव्हा पाणी घेण्यासाठी-आपलें स्वरूप पूर्ण करण्यासाठीं, व आपडी 
तृषा भागविण्यासाठी, हा चंद्र समुद्राचे पाणी आपल्याकडे ओढितो आणि भरती ओहोटी 
निमोण करितो. ! हा वृत्तांत खरा मानिला तरी याचा अनुभव येणें अदक्‍यच आहे. 
आमच्या इकडे “ बह्म हें सवेव्यापी आहे. [ आविनाशि तु तद्विद्धि येन सवेमिदं तत ॥ ] 
असे म्हणतात. कशावरून? जेथें जेथें मन किंवा बुद्धि जातात, तेथें तेथें त्यांस आत्मा 
अथवा ब्रह्म असतें म्हणून. हं ठीक; पण तें विश्वव्यापी आहे, याला पुरावा मिळणें शक्‍य नाही; 
कारण पुरावा सांत असणार आणि ब्रह्म अनंत असणार; तेव्हां अनुभव येणें शक्‍यच 
नाहीं. ही व्यावहारिक ब्रह्मरष्टि झाली. ' ब्रह्म झाल्यावर सर्वेच एकरस झाल्यामुळें भेदाभेद, 
शाख्राशासत्र इत्यादि सवे संपते.” हा विषय सुद्धां आध्यात्मिकच होय. कारण एकरसाचा 
अनुभव येणें व तो सांगतां येणे या गोष्टी अशक्यच होत. विचारव्यवस्थेला हे 
सिद्धांत अवऱ्य ह्मणून घ्यावयाचे असतात. हे सिद्धांत अनुभवाचे घटक असतात; यामुळें 
अर्थातच एकदेशी ब विशेष अनुभवाने सिद्ध होणारे हे सिद्धांत नव्हेत. 


याप्रमाणें अध्यात्मशासत्राचे सिद्धांत कशा प्रकारचे असतात व लांची प्रमाणें कसली 
असतात हं एक तर्केशाखत्रांतील उदाहरणांशिवाय, बाकांच्या शास्त्रान्वयें आपण पाहिलें... 
तर्कशास्त्र विचारांद्य घेण्याचे अगोदर एक दोन गोष्टींचा विचार करून पुढें जाऊं. धर्म- 
मीमांसेसारखे जे ग्रंथ व पतंजलीक्रषीसारखे जे ग्रंथकार आहेत ल्या सर्वोचें मत आहे कॉ, 
इंश्वर हा सर्वेसाक्षी आहे. आतां ' इंश्रराचे ज्ञान होणें अनुभवाने ह्मणा [ निरीक्षण किंबा 
प्रयोग ], किंवा अंतर्निरीक्षणानें ह्मणा, कोणत्याही पद्धतीनें हें ज्ञान होणें शक्‍यच नाहीं” 
असें कांहीं युरोपियन तात्विकधमंमीमांसक म्हणतात. तस्मात हें इंग्ररविषयकज्ञान धर्म- 
ग्रंथांमधून [ वेद, धम्मपद, बायबल, कुराण इत्यादि ] च घेतलें पाहिजे. हे अपौरुषेयभ्रंथ 
'होत. हो आप्तवाक्यें आहेत, म्हणून प्रमाण आहेत. आणि पुनः सर्व ज्ञानांचा व सर्वे 
कमाचा नियामक, सवाचे अखिलपर्यवसान ब सर्वाचा आंतिम हेतु जो परमेश्वर, सह्ुणगण- 
मंडित श्रीपरमात्मा, त्याच्या मंगल सत्स्वरूपाचं पुण्यदज्ञान देणारे हे प्रंथ आहेत, ह्मणून 
त्यांच्याविषयी मोठी आदरबुद्धि हवी असते. आमच्याकडे ज्ञानाची परमावधि होऊन 
भक्तीला पराकाष्टेचें * परा स्वरूप प्रास झालें म्हणजे इंध्री स्वरूपाचा साक्षात्कार होतो, 
“ भक्त्या मामभिजानाति यावाच्यश्वास्मि तत्वतः । ततो मां तत्वतो ज्ञात्वा, विशते तदनंतरम्‌ ॥ 
या श्होकांत वरील विधान स्पष्ट उहेखिलें आहे. तेव्हां धर्ममीमांसेत ' ईब्वरदरानाविषयक ? प्रश्न 
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आमच्या इकडे प्रयोगसिद्ध धर्ममीमांसमध्ये जाइल. निकडाल तत्त्वज्ञ म्हणतात का. 
“सट्टस्तु' याचा अर्थ येथील ' सुखदुःख, शभादाभ, इषानिष्ट' इतकाच केला तर जीवन- 
शास्र, मानसक्शासत्र, समाजशास्त्र व तत्त्वज्ञान ह्या शास्त्रांचे व नातिमीमांसा, शासन- 
मीमांसा यांचें उद्घाटन केलें असतां ' सद्वस्तु' कळेळ,. हें कळण्याला धर्ममीमांसेची अथवा 
अध्यात्माची अवश्यकता नाही. पुनः सारांश: अभयात्मशास्त्र 8 सद्रस्कूया, द्श्याच्या 
पलीकडे ( त्याच्या अंतर्यामी ) जी सहप्तु आहे तिवा विचार करणारं, त्या केवला? ची 
मीमांसा करणारं शास्त्र आहे, हें ह्याचे लक्षण हाय. 'केवलाचे ज्ञान होणं अशक्य आहे असें 
चट व स्पेन्सर प्रमाणें मागा, किंवा निसगाच्या, प्रकृतीच्या, सृष्टीच्या, अ तयामा “स्वतःस 
जाणणारी अश्या जाणीव म्हणजे ज्ञानरवरूप आत्मा आहे, त्याचे अपगे्घ कान होणे शक्‍य 
आहे? असें श्रामच्छंकराचायोप्रसाणें किंवा प्रो प्रान साहेवाप्रसाणे माना, तार्पर्य एकच 
आहे कौ, “ केवलांची मीमांसा करणार त अभ'यात्मगास्त्र हाय.' ' केवल म्हणज निरपेक्ष 
असें आम्ही म्हणतो. निरुपाथिक हाही अथ आमर्‍्याच आहे, तेव्हां ' कबलार्‍चा? विचार 
अध्यात्माने करावयाचा अस लक्षण बांधिले तर व विचार म्हणज एक भरकानची उपाधि, 
एक प्रकारचा संस्कार आहे असें घॉरले, तर ' केवळांचा ' कवा निरुपाधिकाचा-वितचार 
हे शब्दच विप्रतिसिद्ध आहेत असे होठ ' ' वन्टिना सिच्ति [अशीनें शीतल करितो], 
असें म्हणण्यासारखे हं ब्याघातक होइल. तेव्हां ज्याला आपण व्यावर्ह्यान्क श्वत्ता देतो ते 
सवे पदार्थ म्हणजे सवे सृष्टि व सृष्टिगत पढा्थ यांचा अनुभवविलक्षण [ अनुभवातीत ] 
पद्धतीनें विचार करणार ते अभ्यात्मशासत्र असे म्हणावे व अध्यात्माच लक्षण ' केवल- 
मीमांसा हेंच ठेवावयाचे असेल तर केवळाचा अथ व्यावर्डा*्क सत्ता असा करावा! आमच 
लोक यालाच माथिक सत्ता म्हणतील. आतां या व्यावटार्क सत्तेचा अनुभव घेतां येतो 
*व कित्येक वेळी घेतां येत नाही. पहा का. ' किं स्वदासीत १? असा कग्वेदांत प्रश्न ।वचा- 
रला आहे. सृष्टीच्या पूर्वी वाय होत, सृष्टीच्या बाळपणा थेथे काय होतं इत्यादि 
प्रश्नांस आपण म्हणजे तत्तद्विद्याप्रधान शास्त्री उत्तर देतो. पण ही उत्तरे खरे अहित काँ 
नाहीत हे कळण्याला मार्ग कांही नाही. तेव्हां असल्या गोष्टी अध्यात्मांत घालाबयाच्या 
किंबा तकंशास्त्रात घाठावयाच्या हे पाहु. तसच शब्द हा गुण पदाथांचा की माझ्या 
डोक्यांतील मजञातंतूंचा १ रंग पदाथांचा का माझ्या डोळ्यांचा की मज्ञातंतूंचा ' इत्यादि 
प्रश्नांचा विचार, तसेंच मनःस्वरूपाचा व इश्वरी स्वरूपाचा विचार हे सवे अध्यात्मशास्त्रां-्‌ 
तील * वस्तूमीमांसा ' ( ()1(0]168४ ) या भागांत घालावे. हें वस्तुमीमांसाशास्त्र व्याव-. 
हारिकसतस्तेच्य़ा दृष्टीने करितां येईल कां नाही, हा संशयच आहे. असो; तात्पथये हें कॉ, 
अध्यात्मशासत्राच्या वस्तु निराळ्या व त्यांचें ज्ञान समजून घेण्याची पद्धतीही निराळी. 


[ हे] आतां तर्कशासत्रांत [ प्रमाणशास्त्रांत ] अध्यात्माचा कांहो प्रवेश होत असतो 
कों काय हं पाहूं. विधान खरं आहे किंवा नाहीं, तें अजसावण्याची साधनें काय तसेच 
अनुमितीचे नियम कोणते, उपमिति काणत्या प्रसंगी प्राह्म आहे, शाब्दप्रमाणाला केव्हां 


[ १५] 


महत्व द्यावयाचे, इल्यांदे विचार तकंशासत्रांत अथवा प्रमाणशासत्रांत केल असतात. हें 
प्रमाणशासत्र सर्वे शाखत्रांतील सिद्धांत सिद्ध करण्याचें एक अबश्य उपकरण आहे. याज्या- 
शिवाय एक क्षणभरही चालावयाचें नाही. नातिशासत्र, व शासनशास्त्र ही दोन्ही तर्के- 
शास्त्राच्या उपजोवनाव्यतिरिक्त एक क्षणभरही जिवंत राहूं शकणार नाहींत. धरमशाखत्रांचाही 
तोच मासला आहे. 


ह्या तीन मीमांसांमध्यें [ नीति, शासन व धमे ] ' आपण वागतो, आपण विश्वास 
ठेवता, तेंच खरं आहे; बाकी स्व असल्झरूपी सेतानाचें साम्राज्य आहे. ' अशी प्रायः 
प्रत्येकाची समजूत होण्याचा संभव असतो. तेव्हां प्रमाणशाखत्राचें प्रामाणिक अंजन 
डोळ्यांत पडल्याशिवाय कोणत्याही पुरुषाची निष्पाप प्रामाणिक बुद्धि जाग्रत होत नाही. 
इतर शास्त्रांच्या अनुभवसिद्ध प्रमेयाची गोष्ट एका बाजूला करून जर आपण किरकोळ 
सिद्धांताकडे गेला. किवा एका शास्त्राचा दुसर्‍या जास्त्राशी वाद सरू झाला, कीं प्रमाण 
शास्राची आवश्यकता मूर्तिमंत उभी राहते. ' मानसशास्त्रांतील प्रमेयें अंतानेरीक्षण पद्धतीनें 
( 10110५1)001101 ) शोधून काढणें हें “मूखाचें हृदय धरण्यासारखेंच असाध्य आहे! 
असें कित्येक शररर्चनाकोविदास वाटत असे व यांनीं ह्या प्रश्नासंबंधे बरेंच मोठें काहूर 
उत्पन्न करून पंडितसमाजांत घोंटाळा उपजविला होता. आमच्या इकडे 'कसवादी, कमानेंच 
मोक्ष मिळणार,” “योगी, योगाने मात्र मिळणार,' 'वेप्णव, विष्णुभक्तीनेंच मिळणार? असे भांडत 
होते व अद्यापिही भांडत आहेत. हें विश्र अत्यंत सूक्ष्म परिमाणूंपासून आरब्ध झालें, असें 
कणादादिक ह्मणणार व अव्यक्त प्रकृतीपासून ते परिणत झालें असें कपिल शिष्य ह्मणणार ! 
देहसुखासाठीं श्रम करावे असें वृहस्पतीसारखा नास्तिक ह्मणणार व लोकसंभ्रहासाठीं 
आपण कमे केलें पाहिजे, असें श्रीकृष्णशिप्य म्हणणार! तेव्हां या सवात. तारतम्य काय आहे हें 
एका प्रमाण शास्त्राने मात्र पाहतां यते. पुनः; मतांमध्ये इतका विरोध आहे हें पाहून व कित्येक 
प्रमाणभूत सिद्धांत सरशेवटी खोटे ठरले, असें पाहून सामान्यतः असा एक समज उत्पन्न 
होतो कीं, इतके समज खोटे निघाले तर आपला हा समज तरी खरा कशावरून असेल! याची 
शहानिद्या करणारे जे शास्त्र लाला ज्ञानमीमांसा असें म्हणूं. याचप्रमाणें समाजझास््रासारखीं 
अवोचीन युरोपियनास नवी अक्षा वाटणारी शास्त्रे, त्याचप्रमाणें नीति, राजशासन ब व्यव- 
-हारशासख्त्रे, यांतील सिद्धांत प्रामाणिक आहित कां नाहीं, हं पाहणारे शास्र म्हणजे ज्ञान- 
मीमांसाच होय. असो ही ज्ञानमीमांसा भगवन्मागोनें गेली तरच सलासल्याचा निर्णय 
होणार आहे. अठराव्या अध्यायांत ज्ञानाचा गुणपरत्वें विभाग करितांना अनेकांत एकत्व 
पाहणें हा सात्त्विक गुण सांगून १३ व्यांत [ श्लोक ७-११ ] जो ज्ञान संशोधनाचा मार्ग व 
जी मनोवृत्ती सांगितली आहे, त्यांचा पूर्ण विचार केला तर प्रमाण, अप्रमाण, प्रल्यक्षादि 
ज्ञानावर [ तर्कशासत्रावर ] किती. विश्वास ठेवावयाचा, अध्यात्मिकावर [ 11९1911) ४७08 ] 
किती ठेवावयाचा याया त्पष्ट उलगडा होईल. 
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[ उ] याप्रमाणे अधिभोतिक शाक्रें [ गीता अध्याय १३ श्होक ३-६ अध्याय ७] 
अपुराप्रकृतीचें प्रथममहाभूतपंचक व द्वितीय अंतःकरणत्रय; नीति [ व्यक्तिविषयक व राजकीय- 
सामाजिक ]-मानसशास्त्रें व ज्ञानमीमांसा [ पहा, गुणमीमांसा अध्याय १४, १६, १७व 
१८ ] अध्यात्मिकशात्र इत्यादि सांख्यश्ास्रें व कमेयोग यांचा सामम्रथानें विचार करितां 
असें दिसतें की, ब्रह्मज्ञान म्हणजे [ १ ] आत्मभ्रत्यक्षशास्रे, | २ ] रश्य व कतेन्य शास््रांची 
मूलतत्बें, [ २ ] त्यांच्या पद्धति आणि त्यांचे सिद्धांत, या सवीची मीमांसा शुद्ध व स्वच्छ 
अशा श्रतिप्रणीत मार्गानें करून त्यांस एकरसात्मक करणारें तत्त्वक्ञान होय. ह्या तत्त्व- 
ज्ञानाचा परमार्थक्ञषानास जितका आश्रय हवा आहे तितकाच व्यावहारिक व धार्मिक कमोस 
हवा आहे; आणि श्रीव्यास मुनींनी परमार्थज्ञानाचा व सांख्यश्शास्रांचा विचार ब्रह्मसूत्रांमध्यें 
प्रधानत्वानें केला आहे, तसाच भगवंतांनीं व्यावहारिक व धार्मिक कमोचा विचार गीते- 
मध्यें प्रधानत्वानें केला आहे. उभयतांसही ब्रह्मज्ञानाची मुख्य अपेक्षा आहे; अतएव 
ब्रह्मज्ञानाचा विचार उपनिषदोपजीवी दोन्ही प्रासादिक ग्रंथांतून आला आहे. तथापि 
ब्रह्मसूज्ांत जसा कमीचा विचार--गोणत्वाने कां होईना, पण आला आहे, त्याचप्राणें गीर्ते- 
तही सांख्यशासत्रांचा विचार गोणत्वानें आला आहे. पण सवंत्र पयेवसान एकच आहे. 
ते हें कॉ, “ कमे करून चित्त दाद्धि करा, भर्कति करून सगुणखरूपाचें संपादन करा, 
आणि ज्ञानसंपादन हवें आहे तें निष्काम कमोच्या सहाय्यानें व पराभक्तीच्या आश्रयाने घट्ट करून 
योगमागीनें अद्वेतसुखाच्या, केवळ ज्ञानाच्या आणि अव्यय, अविकारी अशा सत्तेच्या परम- 
पदाला जाऊन पोहोंचा. ” 


अलीकडील उत्कांतिवादानें मनाचा अवतार जडापासून होतो, असें ठरविण्याचा 
प्रयत्न चालविला आहे व तो कदाचित्‌ सिद्धींसही जाईल. आमच्या इकडे मन व अहं- 
कार आणि बुद्धि ह्यांचा अंतभोव भगवंतांनी अपराप्रकृतींतच केल्ल आहे, तेव्हां आमच्या 
शासत्रांस वरील शोधांमुळे कोणताही कमीपणा येणार नाहीं, हे खरें; तथापि शरीरपाता- 
बरोबेरच मनादिकांचा नाश होतो असें जें यूरोपियन अधिभोतिक चार्वाकांनां आपलें मत 
प्रगट केळें आहे व ज्यामुळें युरोपियन धार्मिकांस अत्यंत भीति उत्पन्न झाली आहे, तें मत 
मात्र अवास्तव आहे; निदान आमच्या उपनिषदांस, ब्रह्मसूत्रांस व भगवद्वीतेस हें 
मत संमत नाहीं. कारण मन जरी अपराप्रकृतिजन्य आहे, तथापि तें आकाशापेक्षांही 
जास्त पातळ असल्याकारणानें त्याचा नाश देहपाताबरोबर होत नाहीं, अशी महंतांची 
खातरी झाली आहे. अलीकडे बाल्फर साहेबांनी जें मानसिक शोध चालविले आहेत 
त्यांवरूनही हेंच सिद्ध होत आहे. पुनः; शरीर पडलें तरी जीबनाशृ॒ होत नाहीं, पड- 
ठेल्या शरीरांतीठ जीब कारणशरीरांत राहतो व येथें केलल्या सव कमचा व कर्मफलांचा' 
अनुभव घेत असतो ब येथें आलेला जो अनुभवसंचय असतो, त्यासहवर्तमान तो अम्य- 
जन्म घेण्याच्या तयारांला लागलेला असतो; हें पुनजेन्माचे प्रकरण आमच्या दिव्यानुभव« 
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दृष्टीनें सिद्ध होणाऱ्या ग्रंथांत उत्तम रीतीनें प्रतिपादिलेलें आहे; तेव्हा तयाची येथें पुन- 
शक्ति करण्याचें कारण नाहीं. येथें इतकेंच सांगावयाचें को, युरोपियन धार्मिकांस उक्पनन 
झालेही भीति बाळगण्याचे आम्हांस मुळींच कारण नाहीं. 


असो; तेव्हां अध्यात्मशासत्राचा, आत्मप्रत्यक्षज्ञानाने सिद्ध झाठेल्या छास्त्राचा अंत- 
भोव तत्त्बज्ञानांत होतो, हें समजून घेतलें व त्याची पद्धति समजली म्हणजे कित्येक गूढ 
प्रश्नांचा उलगडा होतो व ब्रह्मज्ञानाचे काम सुकर होतें, हें सिद्ध झालें. 


भाग तिसरा. 


सांख्ययोग आणि कमेयोग थांचा संबंध. 


जें ज्ञान आजमित्तीस उपलब्ध आहे ब ज्याला शाक्लीयस्वरूप आलेलें आहे, असें जान 
अथवा निरनिराळीं झ्षात्रें घेतलीं तर त्यांत म्हणजे त्या त्या शाखांच्या सिद्धांतांत ज्या काही 
सर्वमान्य गोष्टी सर्वे सत्शांत्रांचें, जह्ञानशास्त्रांचे व॑ आनंदशास््रांचें नियमन करितात असें 
दृष्टोपतीस येलें. म्हणजे असें; भूगर्भशास्त्र, ज्योतिष, जीवनंशाक्ल, इत्यादि जी अनेक 
अनंतच-कां म्हणाना १ दंदप्रत्ययशाख्रें [ (१01९0०1102 8०1210०8 ] आहेत, त्या सवात 
“ अस्ति ) हा नित्यभाग आढळून येतोच येतो. या अस्तित्वाच्या साहाय्र्याने आणखी कांहीं 
सिद्धांत, सामान्य सिद्धांत सांगतां येतील, ही गोष्ट निराळी; पण * अस्ति! ही गोष्ट सर्वे 
आहे व तिच्याच योगानें त्या त्या शास्रांतील सिद्धांतांचें समर्थन होत आहे. याचंत्रमाणें 
अहंप्रत्ययशाखत्रं [ 8701601०76 80०1210९25 ] म्हणून ज्या शा्त्तांस म्हणतात, त्यां 
सर्वांत “* चित्‌! ही सर्व साधारण गोष्ट आहे व तिच्याच योगानें त्या त्या शाक्तांतीलं 
गोष्टीचें नियमन होत आहे. शेवटीं इच्छामधानशास्रांमध्ये [ 31019) ६ल!ंटा०€8 $ 
आनंद ही वस्तु सवमान्य आहे व तीच वस्तु सवे इच्छाप्रधानात्मक, शास्रीय सिद्धांतांचें 
नियमन करीत आहे. पुढें या सत्‌-चित-आनंदाचा विचार यथास्थित केला असतां ते तिन्ही 
पदार्थ एकस्वरूपच आहेत आणि ते स्वरूप शब्दातीत असल्यामुळें केवळ “बह या 
संज्ञेने लक्षित करावयाचें आहे; हें ब्रह्म केवळ म्हणजे निर्विक्रार म्हणजे अनंत म्हणजे नित्व 
म्हणजे एकरस आहे. हा सांख्ययोग अथवा तत्त्वज्ञान हाय, 


कमयोग [ 1215901109) (1111680171) 9 ] ही तत्त्वज्ञानाची दुसरी बाजू. आहे, 
किंबा योगवासिष्टांत म्हटल्याप्रमाणे ' उभाभ्यामेच पक्षाभ्यां यथा खे पाक्षिणां गतिः । तथैव: 
ज्ञानकमोभ्यां जायते परमं पदम्‌ [ ज्याप्रमाणें पक्षी आकाशांत आपल्या दोन बाजुंच्या 
पक्षांनी भ्रमण करितो, त्याचप्रमाणें परमपदाला जाणारा पुरुष हान आणि कम या उभय 
तांच्या साहाय्यानें आपला मार्ग क्रमीत असतो] कम (150105) ) आणि हास. 
(॥01९०16(1291) हे दोन पक्ष आहेत. असो; या कमेयोमांत पुरुषार्थांचा मामे सांति” 
तलेळा असतो. तसेंच कमयोगांत खतःच्या कल्याणाचे कमे (30101. 11(8, तु7०प०< 
पट ता शंतिष७] ४००0१) देवता इत्यादि प्रसन्न करून घेण्याचें कमे ( 12९1210710 
8880911,0॥ 101001 1)61128 &८. ) लोकसंप्राहक कमे ( 1918111(8188(६तू. 
1७ण'50 १) आणि उपासना (इलीओा ७ ७९288 १८४०००) इल्मदिकांचा; 
संग्रह होतो. म्हणजे थर्मादि चार पुरुषार्थ सांगितले आहेत त्यांचा कमनिपयेय करून अथे, 
काम, धर्म आणि मोक्ष अक्षा ओळीनें त्यांस बसविले म्हणजे या पुढषाथास अकाव मंतर 
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करणें म्हणजे मानसशास्त्र आणि कर्मयोग यांचा परस्पर गोंधळ उडवून देण्यासारखे आहेः 
मल्य. माझ्या. स्वभावानुरूप एक गोष्ट [ उदाहरणार्थ परानेंदा ] चांगली ' वाटते म्हणत 
ती जांगली ' आहे! असें म्हणण्याप्रमाणे आहे. असो; हें म्हणणं भ्रांतिमूलक आहे हें 
सांगण्यास नकोच. पनः; उत्क्कांतोच्या नियमानुसार मनुष्याची व समाजाची उन्नति चाललीच 
आहे; तेव्हां या उन्नतीस अनुकूल जं वतन तें सद्दतन असं धरिले तरी, अमुक एक परिणाम 
होणार असे शासत्रात्ते सांगितलें असताही तो “चांगलाच ' आहे असं आपण म्हणत' 
याही. छेगनें आजारी पडलेला मनुण्य मरणार असं डाकटरानें सांगितलें व ज्योतिषासेंही 
सांगितलें, तरी त्याला आपण “मरण जवळ करणारीं औषधे देणार नाहीं! सारांश, जे 
वस्तुगत नियमांनी व्हावयाचें त्यालाच आपण '* चांग म्हणतो, असा नियम नाहो. 
तात्पये, “ चांगलें, ही कांहीं निराळीच वस्तु आहे 


याप्रमाणें मानसशासत्रानुसार किंवा समाजशासत्रानुसार, तसंच उत्कांतिशासत्रांतरगत 
जीवनशास्रानुसार विचार झाला. यासंबंधें आमचा नोतिशास्त्रज्ञ इतकेंच शाणेल की, मानस- 
शास्र अथवा समाजशास्त्र कोणतेही कमे उत्पन करो, तें कमे करीत असतां ' अहंता नष्ट 
करणें, “ रागद्वेषांस रजा देणें) हे कत्यांच्य़ा स्वाधीन असतें. याचप्रमाणे प्रकृतीला ज्ञानाने 
क्रमदः ताब्यांत आणणे हेंही त्याच्या स्वाधीन होतें: हं जर त्याने केलं नाही, तर तो 
अर्थातच गुन्हेगार झाला. 


आतां धर्ममीमांसेच्या दृष्टीनें एकादा खित्त विचार करूं लागल्यास तो ह्मणेळ की, 
भगवान सत्यसंकल्प आहे. म्हणजे त्याचे संकल्प सत्यास, सद्भावास व साधभावास अनुसरूनच 
असतात. तेव्हां त्याने हें जे जड जगत्‌ निर्माण कलं आहे, तें त्याच्या सर्वशक्तित्वाचं 
प्रकट स्वरूप व ह्या जगताच्या निरीक्षणावरून जे वत्तुनियम मनुष्यास समजतात, ते 
नियम-( अथोतच हे समजलेळे नियम थोडे असावयाचे! कारण जगतांतील सर्व वस्तूंचे 
संबे नियम मनुष्यास समजणे शक्ष्य नाहीं. )--हे इंशवरीज्ञानांचा आविर्भाव होत. आणि 
भगवद्धेतु जितका आपल्यास अनावृत झाला, समजला, त्याप्रमाणें वागणे हें आपलं कतेव्य- 
कम व परमेश्वरी सेवा होईल. सारांश, येथे म्हणजे धमदष्टीने क्ञान आणि कमे यांचा 
संबध आपल्यास समजून घेतां येतो. तथापि ज्ञान अनंत व पाहणारा जीव सांत असल्या- 
सुळे ज्ञान आणि कमे यांत अपौरुषेय ज्ञानाशिवाय एकरसता येणें शक्‍यच नाहीं हें ध्यानांत्त 
ठेबिलें पाहिजे. । 

पण हेंही जुळत नाहीं. धमेपुस्तकांत सांगितलेल्या आज्ञा इंधरकृत असं मानिरें तर 
या आहेंत इच्छा आणि शिक्षेची भोति या उभयतांचा समावेश होतो. आतां इंश्रर जर सत्य- 
सेकल्प आहे, तर त्याचा आज्ञाभंग होण्याचा संभवच मुळीं नाहो. नुसती “ भीति ? आहे असॅ 
हाटलें तर सर्वसद्रुगसेपन्न परमेश्वर विजञाकारण भीति घालीर असेही होणार नाहीं. शिवाय,' 
परमेश्वर सवेशक्तिमान्‌ ब सवेदयाघन असतांनाही या जगांत 'बाइठाचा' उद्भव.क्रसा झाला ई 


॥ रश] 


'इच्छास्वातञ्यामुळें ( कामादि रजोत्पाद्य विकारांसुळें ) 'पापाचा' उद्धव झाला असेही झंगंणे 

जुळत नाहीं. कारण मनुष्यक्ृत पापाखेरीज आधिभौतिक व आधिदौवैक दुःखें काय 
“थोडीं आहेत? तेव्हां ही दुःखें, या आपाते, कोठून आल्या? दयाघन इंच्रर या आपासे 
उत्पश्न करणार नाहींच. तेव्हां या. आपत्तीचे कारण इंश्राहून निराळें हवे. एवंच निरा- 
'ळीच उपाधि आली. तेव्हां अर्थातच सत्यसंकल्प इंथ्रर आहे व तों सर्वेशक्ति आहे, हें 
झणणें लटिकें पडलें; कारण उपाधींचा बिचार केला असतां इंश्रराला आपलें सत्यसंकल्पत्य 
सोडून देणें व आपलें अशक्तित्व कबूल करणें भाग आहे, असें ठरलें! पुन: या दैवी जग- 
द्राज्यांत नीतीचा अधिकार सर्वेगामी आहे कीं नाही £ प्रत्यक्ष अनुभवांवरून तर नोताचें 
साम्राज्य आहे असें दिसत नाही. आतां ज्या परमेश्वराने हें विश्व घडाविलें, त्यानें ह्या 
विश्वाचा नकाशा आधा आपल्या मनांत काढिलाच असेल, व नकाशाबरहुकूमच विश्व- 
रचना उदभूत झाली असेल. आतां प्रकट झालेल्या बिश्वांत जर नीतिसांश्राज्य नाहीं, तर 
ईश्वराच्या घरीही तें नाहीं असेंच ह्मणणें भाग आहे. सारांश, मनुष्यज्ञानानें या प्रश्नांचा 
छडा लागणें असाध्यैच आहे. 


आतां, शेवटी ज्ञान आणि कम हे दोन्ही एकाच विचाराचे पुत्र आहेत, असं मानिलें 
तर या दोघांत बंधुत्वाचे नातें होइल; म्हणजे ब्रह्म यांचे हे दोन मुलगे आहेत असें मानलें 
तर कोणत्याही निरनिराळ्या मागाने त्यास जाऊंद्या, ते शेवटी ब्रह्मपदालाच येतील. पुनः 
इश्वर सल्यसंकल्प आहे, हें खरें आहे; आणि विंवर्तवादानुसार हें विश्वचक्रही अनादि- 
कालांत सुरू होऊन अनंत कालपर्यंत चालणार हेंही खर आहे. तेव्हां जीवांच्या हातून 
जीं काय बरीवाइईट कृत्यें होतात, त्यांचा कमेविपाक त्या त्या जीवास भोगलाच पाहिजे. 
ईश्वर दयाघन आहे, तितकाच न्यायीही आहे. त्याच्या न्यायांत दया आहे व दर्येत 
न्याय आहे. तेव्हां * चांगला वाईट भाग? जो येथं दिसतो, तो मनुष्यकृत, जीवकृतच 
असतो. आतां ऐेग, पटकी अथवा जरीमरी इत्यादि जीबसंहारक राग उत्पन्न होतात, ते 
' जीवांच्या अयुक्त आचरणापासून उत्पन्न होतात. “ यांत केशाचें प्रायःश्वित्त नाऱ्यास 
मिळतें हे खरें, पण नाऱ्याचा जन्मच पूर्वसंचिताने असल्या प्रकारची ' संकटें भोगण्याकारीतां 
झाला हझेता, झाला असला पाहिजे! भूकंप, अनावृष्टि ह्या अनर्थपरंपरा पूर्वकालांत उत्पभ्न 
झालेल्या कारणांची कार्ये होत. शिवाय धर्मज्याख्राअन्वयें पाहिलें तर आलिल्या प्रसंगासंबर्धे 
सुख किंबा दुःख मानणें हे प्रत्येकाचे मनोघटनेवर अवलंबून आहे. ऐग आला म्हणजे सवेत्र 
हाकाटी सुरू होते, पण नदीवरील काटी आनंदांत असतो. सारांश, तात्कालिक सुख 
मिळणें सुख नव्हे, व (२) अनेक सुखदुःखांचे प्रसंग आणून ब त्यांत समाधानाने राहणें 
श्रेयस्कर आहे, हें जीवास शिकवून त्याचा उद्धार करावयाचा, हा परमेश्वरी हेतु आहे. तो 
आपल्यास व्यवहारकाळीं समजत नाहीं म्हणून याच्या नांवानें हांका मारणें यासारखा वेडे- 
पणा नाहॉ. एवंच सुखदुःखे मागीव आहेत, अद्वैंतज्ञान मात्र सत्य आहे, हें मानल्या- 
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सारांशरूफनें सांगावयाचें म्हणजे ज्ञान आणि कमे, शान आणि विज्ञान, यांचें लग्न 
शुक्षमुहूतीवर लागून पुनः ताडातोड होण्याची भीति' नाहींशी झाली ह्मणजे अह्यज्ञान होतें. 
युरोपियन लोकांचा प्रकार मला ठाऊक नाहीं; पण आमच्याइकडे ब्रह्मज्ञानविज्ञान झालें कॉ, 
पुरुष मुक्तच होतो. असें श्रति सांगते. * याप्रमाणे पूर्वी पुष्कळांस अनुभव आहे, व पुढें ही 
ग्रेईल. विद्याभ्यासाच्या साहाय्यानें व अध्यात्माभ्यासाच्या सहाय्यानें, तर्सेच मानसशासत्रा- 
भ्यासाने, “ जें आहे ' म्हणून श्रतिलक्षित वस्तूचा निश्चय झाला, व तीच वस्तु * असावी 
असा नातारचा, धर्माचा, राजशासनाचा, कायद्याचा अभिप्राय निश्चयाने थडळा म्हणजे 
सांख्य ब योग (1'111]10850) ॥४.. निह्काल23) धा 12१९1९8 ) यांचा शुभ- 
कारी संगम होतो; च श्रतिप्रणीत मार्गानें गेलें असतां व परोक्ष ब्रह्मज्ञानाला विज्ञानाचें ( स्वानु- 
भवाचें ) स्वरूप दिलें असतां मुक्ति मिळते. हाच ज्ञानाचा, तत्त्वज्ञानविज्ञानाचा, भेह्मविद्येचा 
शेवट, हेंच पर्यवसान आहे. * ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनंतरम्‌ ' . हें गोतावाक्य 
हाच अर्थ कंठरवानें प्रतिपादित आहे. 
सिद्धांत. 
याप्रमाणें सांख्य, योग, मीमांसाद्रय न्याः्यतक इत्यादिकांचे सिद्धांत पाहून, माध्वादिकांचे 
सिद्धातांचा विचार करून, युरोपियन ज्ञानवाद्यांचें ह्मणणें ऐकून घेतल्यानंतर मला तरी 
निदान असें वाटतें का, श्रीमद्धगवद्वीतेमध्ये जे सांख्यज्ञान आहे व जो कर्मयोग आहे 
त्याची एकवाक्यता, ह्याचप्रमाणें सव प्राचीन व अर्वाचीन शास्त्रांची, पंथांची, धमाची, 
राजशासनांची व ललितकलांची एकवाक्यता ' केवळ अद्वेतसिद्धांताने' मात्र होणार आहे. 
प्रत्येक जांवाला, प्रत्येक प्रर्सगी “काय आहे तें पाहून व काय असावें तें ठरवून त्याप्रमाणें 
ब्रतन करावयाचे ' हणजे त्या त्या जीवानें,-अपोरुषेयर उपनिषदांचे उत्तम मंथन भ्रीसद्वगव- 
न्मुखानं होऊन जं गीतासृतदुग्ध प्रकट झालें. आहे,-त्याचा अधिकरारपरत्वे संटुरूकहून 
आस्वाद ध्यावा, आणि ज्ञानोन्मुंख व कतेब्यान्मुख होऊन आत्मोद्धार करण्याचा व कर- 
विण्याचा अखंड प्रयत्न चाळू ठेवावा. जर आपल्यास शुद्ध विचार हवा आहे, जर आप- 
ल्यास अभंग सुखशांति हवी आहे, तर आपण सर्वजणांनीं गीतांतगेत सवेशास्त्रप्रमेयांचा व 
पंथांचा अधिकारानुसार आक्रम करून प्रत्येकाने ' उद्योगी ' ( वर नेणारा जो योग त्याचे 
भक्त ) झालें पाहिजे; हणजे ज्ञानार्जनासंबंधाने, उपासनेसंबंधानें किंबा आत्मोद्धारक अथवा 
विश्वोद्धारक कतेव्य करण्याचे संबंधाने आपल्यास कोणाच्याही तोंडाकडे बघण्याचे कारण 
उरणार नाहीं. श्रीपरमेश्रर ही माझी इच्छा आपल्या सत्यसंकल्पानुसार प्रसिद्ध करो, अशी 
प्राथना करून व ' सवे जगाची आत्मिक उन्नति करण्यासाठी मात्र आम्हांस 
त्या विश्वाधिप परमेश्वराने नमांण करून आजपर्यंत जिवंत ठेविलें आहे व आमच्याचपाशीं 
त्यानें बरह्मज्ञानाचा अतीव तेजस्वी ग्रंथसमूह ठेविला आहे, हें प्रत्येक आयेत्रंधुनें लक्ष्यांत 
ठेबाबें ' अजी प्रेमपू्षक सूचना करून सहनाववतु, सहनौ भुनक्तु, सहवीर्यकरवावहे । तेजास्वि- 
नावमोतनस्तु, या विदिवावहे ॥ >” शातिः शांति: शोते; असा शातिपठ करतो. 


शिवा नः संतु पस्थानः श्रीकष्णापेणमस्तु. मंगलमूर्त मोरया, 
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भांग चवथा. 
“२०५ ३-1-:- | 
सामान्य विचार. 


पुढें अद्वेताया--कैवलद्विताचा--विरोध करणारी त्र ' माया 'नाहो ' असें एककंठानें 
म्हणणारा तीन मतें दिली आहेत. श्रीमद्वढ्ठभाचार्य हे शुद्धाद्वेतवादी आहेत; श्रीरामानुजा- 
चाय हे विशिष्ठाद्वेतवादाचे पुरस्कर्त आहेत आणि श्रीमदानंदतीथ हे माध्य मताचे प्रणेतें 
आहित. या सत्रासही मायावाद संमत नाही, इतकेच नव्हे, तर हा मायावाद प्रस्थान- 
त्रयांत ( उपनिषदें, नह्मसूत्रें व श्रीमद्धगवद्वीता या ग्रंथांत ) नाही, असें या सर्वाचे आम्रह- 
पुरःसर सांगणें आहे. मायावादाचा आतां इतक्यांतच मी खाला विचार कारेतों आहे; 
पण त्याच्या आधी,ञ्या वादाच्या मुळाशी काय आहे, हे पाहून हे प्रकरण आटोपतों. 


आचायीचा काल फार फार अलीकडे ओढला, तरी त्यांस खरि० शकाच्या आठव्या 
शतकाच्या पुढें आणितां येत नाही. श्रारामानुजाचार्य १९ व्या शतकांत अवतीणे झाले, 
श्रीमदानंदतीथे १३ व्या शतकांत--निदान श्रीमद्वागवतम्रंथ प्रकट झाल्यावर--झाले; आणि 
श्रीमद्र्वभाचाये हे १६ व्या शतकांत प्रकट झाले, ही गोष्ट विसरतां कामाची नाही. 


 श्रीरामानुज हे परिणामवादांचा ( ]? ४०1१1०1) ) आश्रय घेऊन वाद करितात. 
दुधाचे दहा होणे हा परिणाम होय: आण हा पारणाम होत असतां कारणच कार्यरूपी 
होते, असा यांचा अर्थ आहे. श्रॉर्मन्माध्व हे गेयायिकांचे अभिमानी असल्यामुळें 
“ आरंभवादाचा ' स्वीकार करितात, अत्यंत सूक्ष्म अशद्वारां परमेश्ररानें हें विश्रव निमाण 
केले, असा यांचा पक्ष आहे. श्रीमद्वळभभाचार्य हे * आविकृत परिणामवादाचा ? आश्रय 
करितात; म्हणजे कारणाचे कार्य होतें, तेव्हां कारणच कार्याचे स्वरूप घेतें हा पारिणामवाद 
त्यांस सामान्यतः संमत आहे; तथापि कारणाचे स्वरूपांत यत्किचितही भिन्नता उत्पन्न होत 
नाहीं, असें यांचें जास्त म्हणणें आहे. सारांश, या विविध रचनात्मक सृष्टीचे उपादानकारण 
वे निमितकारण प्रत्यक्ष सव-सदट्ठणाश्रय ब सव जडाजड शारीरी श्रीभगवान असून त्याच्या 
अमोघ इच्छेचा सृष्टि हा परिणाम आहे व सुखदु.ख मिळावयाचें तें प्रत्येक ' अणु 
जीवाच्या कमोकमावर अवलंबून आहे हा श्रीरामानुजांचा परिणामवादी पक्ष होय. श्रीपरमे 
श्वरासारखन नित्य अस्तित्वांत असगारे जे जड परमाणु ते घेऊन त्यांच्या साहास्र्यानें (ते 
अशु उपादानकांरण करून ) श्रीभगवान सट्टीचे निमित्तकारण होतात. तर्सेच ही सृष्टि 
झाल्यानंतर त्या परमात्म्याच्या इच्छेने आरंभी समसमान असलेळे जीब परमाणु, सृष्टींत 
प्रवेश करून तिच्या साविध्यानें कुम करतात आणि सुखदुःखभागी होतात, हा श्रीमन्मा- 
ध्वाचायीचा आरंभवादी पक्ष होय. आणि सर्वानिन असगारं जें ब्रह्म तेंच लोल्याविप्रड्राधे 


नही 
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सृष्टीचे अभिन्न-निमितोपादान-कारण होऊन विविध रचनात्मक परंतु ब्रह्मस्वरूप असलेली 
स्ट उत्पन्न करितें, ठेविते, आणि ल्याला नेलें. तेथें ब्रह्माच्या कारणस्वरूपांत व कार्य- 
स्वरूपांत भेदभाव मुळींच नसतो. जीवाणूस सुखदुःख होतें तें केवळ भिन्नानुभव घेण्यासाठीं 
श्रीपरमेश्वराने केलेला लीलाविग्रह होय. हा श्रीमद्रढ्भांचा अविकूत परिणामवाद होय. 


हे तिघेही आचार्य मायावादाचे कडे विरोधी आहेंत. शिवाय हे तिघेही भक्तीचे 
अतिरिक्त अभिमानी असून भक्तीने मात्र मोक्ष मिळणार असे म्हणणारे आहेत. 
शिवाय परमेश्वरी प्रसाद झात्याविना मोक्ष मिळणें नाहीं आणि प्रसाद भक्त्येकलभ्य आहे 
असें हे स्वेजण म्हणतात. इंश्वरीस्वर्पारचे, जीवस्वरूपारचे व जडस्वरूपार्चे ज्ञान अवश्य 
आहे, असें कमी अधिक प्रमाणानें सवेही म्हणतात; पण भक्ति अवश्य आहे व ज्ञानापेक्षा 
भक्तीच माहात्म्य विशेष आहे असें सांगण्याचा या सर्वाचा कटाक्ष आहे. कर्माची, 
वैदविहित व शास्त्राक्त कर्माची आवश्‍यकता सर्वांस सारखीच भासते व तें कमे निष्काम- 
बुद्धीने परमेश्वराला अर्पण केलं असतां चित्तश्याद्धि होते व ज्ञान मिळौवेण्याचा मार्ग सोपा 
होतो आणि तेथून पुढें भक्तीचा पंथही सुलभ होतो असें सवेजण म्हणतात. एवंच (१) 
कमे, (२) ज्ञान आणि (३) उपासना असा या तीनही आचार्यांचा आत्मोन्नतिविषयक 
सोपानमार्भ आहे. 


देहाच्या उपभोगाप्रीलयथ उत्पन्न होणारी विषयवासना ब विषयाभमान हे दोन्ही 
आज्ञानजन्य आहेत हें सर्वास संमत आहे. तसेच ज्ञानाने व भक्तीने मात्र खस्वरूपार्चे व 
परमेश्वरी स्वरूपाचे ज्ञान होऊन व भक्ति वाढून मोक्ष मिळतो येथेही संप्रतिपाते किंवा 
मतैक्य आहे. जीव “ अणु? परिमाणाचा ब ईश्वर * विभु' परिमाणाचा असा उभयतांत 
भेद आहे, हें तिघाही आचायास सर्वमान्य आहे. तथापि रामामुजांच्या मते ' जीव हा 
ज्ञानस्वरूपी व आनंदस्वरूपी असतो, ' व जीवाची व्याप्ति '“अणु' असली तरी त्याचें 
हान ब आनंद “ विभ” म्हणजे अमयोद असतात; श्रीमन्माध्वांच्या मतें जीब हा नित्य 
पण “अणु, अल्पज्ञ व दुःखी असतो, आणि श्रीमद्व़भाचायांच्या मतें जीव हा 'अणु 
आहे तरी तो सवेव्यापनशील ब सवेज्ञानशोळ असून तो * गप्तानंदी ' असतो, म्हणजे 
त्याचा-प्रत्येक जीवाचा-आनंद ठप्त झालेला असतो, असें ह्मणतात. पण सवेत्र ' जीवास 
अज्ञानाने दुःख होतें? या सिद्धांताच्या संबंधें ऐक्यमत आहे. 


आतां * मायावादाचा ' विचार करून हें प्रकरण आटपतों. “माया ? म्हणजे अज्ञान 
होय. एक वस्तु असतां तिला दुसरें नांव देणें व ती स्वेतर वस्तु आहे, असे सम- 
जून व्यवहार करणें याचें नांव माया होय. आतां ' माया ' कशी उत्पन्न होते, याचा 
विचार करण्यापूर्वी मनुष्यप्राणी आणि त्याचें खखरूप सृष्टीवर प्रगट झाल्यानंतर काय काय 
प्रकार होतात, तें थोडक्यांत पाहूं. 


[ ९७] 


अलीकडच्या युरोपियन शात्रथांनी आज सुमारें हंजार वर्षेपर्यंत जे परिश्रम शागॅमारी 
वाढविण्यासाठी केले, ज्या पारिश्रमाला १५ वे शतंक्रापासून उदास भरतीची उसळी येऊन 
सष्टिविषयक तपश्चर्येच्या योगानें अनंतविध चसत्कारांपेकी त्यांस अनेकविध चमत्कार प्रकट 
हाके आहेत, त्या त्यांच्या बुद्धिपूवेक परिश्रमांवरून व प्र्यक्ष अनुभवीवरून असें ठरलें आहे 
कीं, सृष्टीचे पंचीकरण होण्याचे आधों ही सर्वे सृष्टि अव्यक्त व अत्यंत विरटतम अशा 
थाष्पमय स्थितींत होती. या बॉष्पमय स्थितीला आधुनिक पा्वात्य लोक एव 
आमचे कृषी आकाश असें म्हणतात. इंश्ररी नियमाप्रमाणे ही आकाशामधील नैसर्गिक 
शुणसाम्याबस्था (सत्त्व, रज व तम यांची समान अवस्था; चवदाव्या अच्यायाचा उँप- 
संहार पहा ) मोडून जेव्हां पूर्वकल्पजन्य रजोगणाचा उत्कर्ष होतो, तेव्हां सर्वत्र चका- 
कार पारिभ्रमण सुरू होऊन सूर्यमाठेसारख्या अनेक तारामालांची उत्कांति ( ऑमचा आरये- 
शब्द म्हणजे विसृष्टि होय; असो ) होते व जपल्या सूर्ये-गोलांतून एथ्बी , ही पूर्वोक्त 
थकाकार पारिश्रमणानें निराळी होते. तरी सूयाभोवती फिरण्याचे आपलें ब्रीद तिनें 
कायमच ठेविते. असो; एय्वी प्रथमतः अल्यत तप्त होती ब ती कालमानाने आपल्या 
मधील उष्णतेचे विसर्जन करीत करीत आजच्या स्थितीला येऊन पोहोचली आहे. जस- 
जसी ती निवत चालली, तसतसें तिच्या प्रष्टभागावर क्रमाक्रमाने खडक विसृष्ट झाळे, 
तिला आधार देण्याकरितांच जण काय मोठमोठाले व धाकटेधाकटे पर्वत झाले; बाष्पावर्स्थे- 
तून जलावस्थेंत येत असतांना उत्पन्न झालें येथील जल सूर्यप्रतापानें वर जाऊन मेथ- 
मंडले बनलीं व हवेच्या अनकूलस्थितीनें पर्जन्य पहून नद्यांचे प्रवाह सुरू झाले, वृक्ष- 
सृष्टीचा उद्भव होऊं लागला; पुढें “ जीवांची ' प्रकटता होऊन हजारों वर्षेपयेत उत्कमण 
होतां होतां मनुष्यंदहाची घटना सिद्ध झाली. मनुष्यदेहाची प्रकटता बाकीच्या जीवांच्या 
नंतर झाली ह्मणून कित्येक वरिष्ठ प्रकारच्या जीवांचे मन, त्यांची वुद्धि व तयाची अस्मिता- 
बुद्धि मनुल्याला आयतीच मिळालीं. युरोपियन मताप्रमाणे माकडानंतर मसुष्याची घटना 
झाली व आमच्या इकडे केव्हां अश्रवानंतर ब केव्हां धेनूनंतर घटना झाली असें म्हणतात. 
(पहा ऐतरेय उपनिषत्‌ व पुरुषसूक्त ). असो; पुष्कळ हजार वर्षे गेल्यानंतर जमण्या- 
साठीं सृष्टिनियमांचे अनुरोधानें वागणें व सृष्टीस स्वानुकूल वागावयास लावणें इत्यादि कर्मे ब 
सृष्टीचे अवलोकन यथाशक्ति व यथाबुद्धि करून ती सृट्टि आपल्या उपयोगीं पडेल असें 
करणें हें सवे कमे व हें हान मनुष्याला आनुवंशीकसंस्कारांनी व शिक्षणसंस्कारांनी फ्रप्त 
झालीं आहेत. सवेत्र कार्यकारणाचा नियम अबाधित आहि व सृष्टीचे क्‍्तेन एकाकार आहे, 
हे नियमही स्थूलरूपानें प्राड्मानवी जीवापासूनच मनुष्यास प्राप्त झाले आहेत. 


असो... मनुष्वजीवाची वसति ठाम झाल्यानंतर तो चोहींकडे पाह. लागला तेन्हा 
आपल्यासारखेच सर्वे जगत्पदार्थ जिवंत अहित, असं लास वाटलें आणि सूये, अभि, वहण, 
उषस्‌ इत्यादि देवता जिकत असून आपल्यासारख्याच त्या कामकोधवश व दयानुग्रहदृतींच्या 
आहेत, पण आपल्यापेक्षा त्यांचें सामथ्ये अनेकपटीनें मोठें आहे, अक्षी कल्पना कून 
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स्वकल्याणासाठी' त्यानें त्यांचें भजनपूजन करण्यास आरंभ केला. अनेक देवता वेदांत 
अह्हेत, तक्याच इतर प्राचीन व अवोचीन धममोच्या मूलस्वरूपांतही आहेत. पुढें सृष्टीचा 
व्यापार अब्याहतपणानें एकाकारच चालला आहे असे विचार कारेतां करितां मनुष्याला 
दिसून आल्यानंतर सवे देवताधीशा असा एक सवेशक्तिमेत परमेश्वर असून त्यांने प्रक्षाते- 
त्रामक मूलद्रव्यापासून ही सृष्टी निमाण केली असावी, असा त्याचां ग्रह झाला. वेद- 
भ्रंथांत व विशेषतः क्रग्वेदांत ' एक देव' च असला पाहिजे व त्याच्या हाताखाली ब 
त्याच्या तंत्राने वागणाऱ्या इतर देवता असल्या पाहिजेत, असा ध्वनि काढणाऱ्या क्रचा 
सांपडतात. इजिप्त, पर्हिआ (इराण) असीरिआ येथेही असा उपक्रम झालेला द्शेत्पत्तीस 
येतो. असो; कुंभार माती घेऊन दंडाच्या साहाय्यानें घट उत्पन्न करितो, त्याप्रमाणें 
देवाने प्रकृति घेऊन तिच्या साहाय्यानें हें विश्र निमोण केळे असावें, अशी जी प्रतिज्ञा 
तिला ' आरंभवादात्मक? प्रतिज्ञा (117])0112513) म्हणावे; सर्व द्वेतवादी (माध्व, 
स्रिच्चियन, इस्लास इत्यादि व नेयायिक) या मताचे पुरस्कर्ते आहेत. या मतान्वयें इंश्रर 
निराळा, प्रकृति निराळी व सुखदुःख भोगणारा व कर्म करणारा जीवही निराळा, असा सिद्धांत 
होतो. श्रीपरमेश्वर सर्व विश्वाच्या बाहेर उभा राहून प्रत्येक वेळी राष्ट्रीची व तेथील पदाथौची 
उत्पत्ति कारेतो, असें यांच्या ह्मणण्याचें रहस्य आहे. पण दुधाचे दरही करण्याला प्रत्येक घरां 
सर्वशक्तिमान इंश्रर जातो किंवा स्वर्गात बसून तो तसें करितो, किंवा आपल्य़ा हाताखालच्या 
देवदेवतांस प्रेषितो हें आरंभवादी ( ल'8(101 11 _1'11)6 ) मत उपनिषत्कालांतील 
कित्येक क्ष्षीस जसें संमत झालं नाही, त्याचप्रमाणं १५॥१६ व्या शतकांतील विचारी 
युरोपियन पुरुषांस वरील खिस्ती मत पर्संत पडेना. पण आरंभवादी धमेयुरूंच्या पुढें 
त्यांचें कांही चाललें नाही. उघडच आहे का, इंभ्रर विश्रबाह्य असून तो आपल्या इच्छेस 
येईल तेव्हां आपल्यास योग्य वाटतील ते पदार्थ उत्पन्न करितो, असें मत धमोनें दढ 
फेल कौ, शास्रांची व तत्त्वविचारांची गति खुंटलीच ह्मणून समजावें. खिस्ती नगांत व 
सुसलमानी जगांत “ धमोचे व विचाराचें ' ( भक्तीचे व ज्ञानाचे ) नित्य उभें खडाष्टक 
बाळू राहते. आज मित्तीसही आपण तेंच पहात आहों. तरी पण विरोष प्ररूढ ह्मणजे 
सामान्यतः जीण झालेल्या बिचाऱ्या कांहीं धमे समजुतीचे नित्य द्ा्द्दिंगत होत. जाणाऱ्या 
विचारसामर्थ्यापुढ॑ काय चालणार १ ल्यांनों कांही वेळ विचाराचा ओघ थांबबिण्याची 
स्वटपट केली. परंतु नित्य जिवंत असणाऱ्या नदीला जसा सवे बाजूंनीं परवेतप्राय बंधारा 
घातला, तरी तो फोडून-निदान त्याच्या माथ्यावरून तरी-ती जिवेत नदी आपला मागे 
काढते, त्याचप्रमाणें विचाराने धममतांचें अआतिकमण करून आपला मार्ग शोधून काढिला; 
अशीच स्थिति बेदकालांत आमच्या इकडे झाली असली पाहिजे. आरंभवादानें समाधान 
होईना तेव्हां त्यांनीं परिणामवादाचा आश्रय केला. परिणामवाद ह्मणज्रेच युरोपियन 
उत्क्ताते ( 1९01101 ) होय. काँहॉएक निराळा पदार्थ आंत न टाकितां दुधाचे 
दही होतें, अश्याच प्रकारचे विविध अनुभव त्यांस आत्यावरून त्यांनी असा सिद्धांत 
काढिला कॉ, परिस्थित्यनुसार कारणच कार्यस्थरूप होते. कायोतील स्थ गुणधर्म 


(२९ ] 


कारणावस्थेत सूक्ष्मरूपानें असतात आणि योग्य वेळ आली ह्मणजे ते प्रकट होतात. 
शिवाय दुसरे असेंही नित्य सत्यश्शील तत्त्व त्यांनीं शोधून काढिले अथवा अंतयामी परक्रे- 
श्वरानें क्षींच्या ज्ञानयोग्यतनुसार त्यांच्या मांत प्रेरिळें की, झून्यापासून अथवा 
अभावापासून भावरूपी पदार्थ आह्तित्वांत येत नाहीं. ( कथं असतः सत्‌ जायेत १ ) 
आरंभवादांत हीच 'तर अडचण होतो. परमेश्वर जर सवोच्या आधीं एकटा होता, तर 
त्यानें रवभिनन मूळप्रकृत कोठून व कशी उत्प्न केली १ शून्यत्वापासून-अभावापासून 
भावरूपी-अस्तित्वरूपी-पदार्थ. उत्पन्न करणें प्रत्यक्ष परमेश्वरालासुद्धां शक्‍य नाहीं. बरें! 
ईश्वराबरोंबरच मूळप्रक्षाति स्वयंभू मानावी तर तिकडूनही पंचाईतच. तेव्हां आरंभवादाचा त्याग 
करून परिणामवादाचा स्वीकार आमच्या इकडील क्रषोनीं-इंश्रराप्रेरणेनें-केला, यूरोपांत 
जसें धार्निक पाडितांचें व विचारी पुरुषांचे १६, १७ शतकांत रण माजले, तसा इकडे 
अकार झाला किंवा कसें हें सांगतां येत नाही. पण जो परिणामवाद यूरोपांत आज- 
मित्तीस प्रचालित झालासा दिसतो, तो आमच्या इकडे केक हजारा वर्षापूर्वी प्रचालित 
झाला होता. असो; भूस्तरांचा, वनस्पतींचा, प्राण्यांचा व मनुष्यांचा विचार ज्ञानव््टीमें 
करितां करितां एका आकाशापासून ही विसर्टि झाली, असें कांहीं यूरोपियन पंडित 
आजमित्तीस ह्मणूं लागले आहेत, व नुकत्याच लागलेल्या रोडियमच्या शोाधांवरून हंच 
ह्मणणें सत्य आहे अशी शास्री मंडळीची खातरी होत चालली आहे. आतां आमच्या 
इकडे परिणामवादाचें पुरस्कतृत्व कपिल महामुनीकडे आहे. त्यांनी विचार करून व अनु- 
भव घेऊन असें ठरविलें की, मूलप्रकृति, महत्‌ ( बुद्धि), अहंकार ( (:(,115०1018311088), 
मन, पंचतन्मात्रा ( शब्द, स्पश, रूप, रस आणि गंध), पंचज्ञानद्रिये, व पंचमहाभूत ह्या 
चोवीस तत्त्वांपैकी महदादि २३ तत्त्वे प्रकृतीपासून विसृष्ट झाली. म्हणज अर्थातच प्रथ- 
मतः प्रकृति आणि पंचविसावं तत्त्व पुरुष, हेच कायर ते दोन पदाथ होते, असे कपिलां- 
'चार्याचे मत आहे. पुरुष नुसता भोक्ता आहे आणि प्रकृतीच्या संसगानें त्याला भोक्तृत्व 
प्राप्त होतें. प्रकृतीकडे सवे कर्तृत्व आहे आणि तेंही सत्त्वरजादिकांच्या समविषमप्रमाणानें 
प्रकट होतें. हें -उत्पन्न होणें याचेंच नांव परिणाम होय. कारण हें स्वरूपमिन कार्यस्वरूपाने प्रकट 
होणें हा परिणाम सृष्टीच्या आविभावांत ( सृष्टिस्थितींत ) दृश्य होतो आणि कायोची कार- 
णांत लीनता होणें, तिरोभवन होणें आणि पुनः प्रकातत्थितीत म्हणजे गुणसाम्यांत जाणे 
याचें नांव प्रलय होय. सारांश, सृष्टींत दोनच द्रव्ये आहेत तीं पुरुष आणि प्रक्ञाते 
(प्रधान) ही होत. ' पुरुष हा भोक्ता व प्रधान कतो. ह्या सिद्धांताने पुरुषाचे कमपार- 
तंत्र्य सिद्ध होतें व तो केवळ प्रकृतीचा एक पादकंदुक होतो. हें कपिलाचार्यांचे सत होय. 


हें अनुभवाविरुद्ध असल्यामुळें श्रीकृष्ण भगवान्‌ व पर्तंजालि यांनीं उपनिषदांच्या 
आधाराने असें सिद्ध केलें की, आत्मस्वरूपाकडे जात असतां पुरुषाचे स्वातंत्र्य अप्रतिह्ृत 
आहे. (पहा, तिसर्‍या व चवभ्मा अध्यायांचे उपसंहार). असो; या परिणामवादांचा 
स्वीकार भरीरामानुझानार्यांनी केला, पुरष ह्वा (जीव 7.५1) संसारस्थितींत अल्पह, 
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अल्पार्मदी ब अत्पस ताक असतो व स्वत्वरूपाला पावला म्हणजे तो पूर्णज्ञानी व पूणोनंदी 
झेता, असं त्यांचें मत आहे. अनंत जीव आणि परिणत होणारी प्रकृति, हॉ दोन मिळून 
परमेश्वराचें शरीर होतें. परमेश्वर या दोघांचा नियामक आहे व तो सर्वसट्ुुणसंपन्न, सर्वज्ञ, 
आनंदस्वरूपी व सवेशक्ति आहे, म्हणून त्याच्या अझिनुसार हें जगत्‌ विरृष्ट होऊन राहिलें आहे, 
ब त्याच्या इच्छेनुसार तें प्रकृतीत लीन होईल. एवंच आज्ञा व इच्छा' करणारा परमेश्वर 
सृष्टीच्या ब जीवांच्या पलीकडे असून तो उभयतांसही अंतबोद्य न्यापणारा आहे. सृधि- 
नियम व मोक्षमाग हे त्याने उत्पन्न केले आहेत. त्यानें असेच नियम कां केले व त्यानें 
असाच मोक्षमाग कां घालून दिला, याला या परिणामवाद्यांपाशी कांही समाधानकारक 
इसर नाही. 


“ अविक्ृतपरिणामवाद? असा एक वाद आहे, त्याचा असा अर्थ कीं, कारण कार्य- 
रूप झालें तरी कारणायें स्वरूप अविकृत राहतें; तेव्हां उत्तांत झालेली ही सृष्टि (कार्य) 
आणि ब्रह्म ( मूलस्वरूप ) हा दोन्ही एकच असून ही विसृष्टि परमेश्वराने केवळ लोलेकरि- 
तांच अविभूत केली आहे. पण परमेश्वराची लीला अक्याच स्वरूपाची काँ, असें या 
भ्रीवष्ठभाचायेप्रणीतपंथास विचारलं तर त्यांच्यापाशाही कांही उत्तर नाही. एतेच आमच्या 
इकडे जे तत्त्वज्ञ झाले त्यांनी आरंभवादानें कांहीं व परिणामवादाने पुष्कळशी सृष्टीची 
ब्यवस्था लाविली. पण शंकानिरसनाचा स्व भाग ह्यांस उकालितां येईना. युरोपांतही 
डेक्का, स्पायनाझा, लायत्रिटस, इत्यादि मंडळी झाली, पण त्यांच्यानेंही हा कार्यभाग 
उरकला नाहीं. 


असो; आमच्याइकडे श्रीगोडपादाचाये, श्रीगोविंदभगवान्‌ , श्रीशंकराचार्य इत्यादि 
महातत्त्वज्ञांनी पुनः एकवार नित्यश्ञुद्ध अशा उपनिषदांचे व ब्रह्मसूत्रांचे आणि श्रीमद्धगवद्री- 
सेचें पयोलोचन केलें, तेव्हां त्यांस शेवटच्या अथवा आतम वादाची, विवतवादाची प्रेरणा 
आली व तो वाद त्यांनी प्रकट केला; त्याचेंच नांब “* विवतवाद ' ' मायावाद ” होय. युरो- 
पियन भाषेंत बोलावयाचे झालें म्हणजे या वादाला (1२७९1५ ० ]त्रा०पए- 
18१४टव्स्सापेक्ष ज्ञानवाद ) असें म्हणावे. विवतेवाद म्हणजे काय ते आतां आपण पाहूं. 
थोडा अंधेर असून एकादी लांबशी दोरी पडलेली असली, म्हणजे आपल्यास सपोचा 
भ्स होतो; हें रज्जुसपभासाचें उदाहरण आपल्याकडे अगदा बायकांमुलांच्यासुद्धा तोंडीं 
आहे. तें न घेतां दुसरे एक उदाहरण घेतों. माझ्या लिहिण्याच्या पेटीवर जी दौत 
आहे, त्या दौतीचें नांव, दौतीचें रूप ( आकार, रंग, इत्यादि ) यागुणांशिवाय मला दौतीचें 
काहीं ज्ञान नाहीं; म्हणजे माझ्या ह्ञानेंद्रियांस जितके गुण प्रकट होतात, किंवा ज्ञानेंद्रियांनीं 
प्रकट केलेल्या गुणांवरून जें मी अलुमानितों त्यापेक्षा त्या दोतीरचें जास्त स्वरूंष मला 
कांहीं कळत नाहीं; म्हणजे दौतीच्या गुणकमोपलीकडे मला कांहीं एक माहीत नाहीं. दौत 
मूळस्वरूपांत कशी आहे, हें गुणकमोशिवाय व कार्यकारणांशिवाय सांगा असें विचारिलें 
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तर भरा काहीं सांगतां येणार माही. गुणकर्म एके ठिकाणीं जमूश ही दोत झाली आहे अर्श 
हाटलें तरी हे गुण दव्याशिवाय राहू शकत नाहींत, गुणांस कांही तरी अधिष्ठान पाहिजे 
म्हणून द्रव्य तर असलें पाहिजे असें ठरतें. आतां गुणकमैन्यतिरिक्त जें हें दब्य त्याचें माझ्या 
इंद्रियांस कांहीं भान होत नाही. कारण इंद्रियें गुणकमे मात्र पाहूं शकणार ! पुनः, माशी 
इंद्रियें ज्या स्वरूपाने घटलीं आहेत, त्यापेक्षां त्यांची घटना निराळी असती तर ही दौत 
मला निराळ्याच स्वरूपाने दिसली असती. पहा कॉ, कावीळ झालेल्या पुरुषास सर्ब 
पिंबळेंच दिसतें; सूक्ष्मदर्शक यंत्राने पाहिल्यास प्रत्येक पदार्थ मोठाच दिसतो व दुर्बिणीने 
पाहिल्यास लांबचे पदार्थ जवळसे भासतात. एवंच दौतीचें दृश्य स्वरूपज्ञान किंवा पदार्थाच्या 
आकारमानाचे ज्ञान माझ्या इंद्रियांच्या घटनेवर अवलंबून आहे. तिचे 
मूलस्वरूप मला दिसतच नाहीं व जे गुणकर्मरूप दिसते ते तीं इंद्रिये जसं 
दाखवितील तसे दिसते. अर्थात मूळस्वरूपाचें मला इदियद्वारा ज्ञान होत नाही; 
होतें तें अपूर्ण होतें; व॒ कधी कधी मिथ्या ज्ञानही होतें. हें जें अज्ञान, अपूर्ण ज्ञान, किंबा 
मिथ्याज्ञान याचेंच नांव माया होय. इंरियजन्य ज्ञान तें सापेक्षज्ञान आणि मूळस्थरूपाचें 
ज्ञानाचा अभाव तें अज्ञान होय. जें जें म्हणून आपल्याला ज्ञान वाटत असतें तें अपू्णे 
तरी असतें किंवा मिथ्या तरी असतें. माझ्या इंद्रियांस ( म्हणजे मलाच! हीच माया!) 
तें ज्ञानपूणे व सत्य वाटतें हीही मायाच होय. तेव्हां दोतीचें जें केबलस्बरूप आहे, 
त्या रूपाच्या अधिष्टानावर दौतीच्या गणकमाचा, नामरूपाचा जो भास इंद्रियह्वाररा मला 
होतो, तो भास आहे, ज्ञान मव्हे असें ज्यावरून मला कळते तो बिघतेबाद' होय. 
आतां ह्या वादानें जीवाची, सृष्टीची व ब्रह्मांची फोड आपल्यास कशी काय कारितां येते सें 
आपण पाहूं. युरोपमध्ये जे ज्ञानदृष्टीनें कांट, हेगेल इत्यादि तत्त्वज्ञानी व भासदृष्टीनें मिल, 
स्पेन्सर, हक्‍्सले इत्यादि ज्ञानी व तत्त्वदर्शी पुर्षांनी केवलाचे शान होणे अशक्य 
आहे, केवल (430501ए(2) हें सदेव अज्ञेयस्थितींत राहणार; तसेंच मूलप्रकृति, 
शक्तिरूप, काल, आकाश, जीव ह्यांचे मूलस्वरूपही आपल्यास समजणें अशक्यच आहे; 
ह्यांची कार्ये आपल्यास दिसतील व यांच्या ख्रूपांत होणारे विकारही दइश्य होतील; फ्थ 
मूलप्रकृत्यादिक आहेत. यांच्यापेक्षा जास्त स्वरूपज्ञान आपल्यास होणार नाह; 
त्याचें रूप तर बदल्तच असतें; तेव्हां (१) त्यांचे कांही विकार सात्र आपल्या हादियाश् 
गोचर होतात, व (२) इट्रियांस गोचर होतात म्हणून त्या मूलप्रकतिक विकाराचे शान 
सांपेक्ष असते, असे ठरविलें. पण अद्वैतवाद्याप्रमाणेंच कांट, हेगेळ, 'ोपेनहार इत्वादि' 
तत्त्वज्ञानी म्हणतात कीं, ज्याच्या सत्तेने आपण प्रकृतिविकार पाहतो, सुखदुःख अजु- 
भवितो व * मी आहें ' असें म्हणतों, तो सर्वसाक्षी आत्मा निर्विकार असून हेय आणि 
हाता, तोच आहे. तथापि अद्गैती ह्या सर्वोच्या पुढें जाऊन म्हणतात कीं, तो 
आत्मा आणि सत्ता, ज्ञान व आनंद हे एकार्थवाची शब्द असून, “ तो आहे, आल्या 
आहे हें ज्ञान प्रत्येकास प्रत्येक अवस्थेंत व प्रत्येक प्रसंगी अनुभवप्रत्यक्ष आहे. जागति, 
शन व सुधुलि-आणि तुर्या-यांचा तो निर्विकार साकी आहे हा. अनुभव प्रथेकाई 
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आहे. 'यावरून प्रथेकास त्याचें भान असावें पण तें नाहीं अशी शंका घेण्याचें 
क्नरण नाही. कारण आपलें चित्तशुद्ध नसते म्हणून आत्मज्ञान प्रत्यक्ष असूनही गोचर 
होत नाहीं. आतां हें बह्म-हें ज्ञानस्वलप-हेंच केवल होय. याचें ज्ञान सापेक्ष नाहीं. 
निरपेक्ष आहे. याचें प्रत्यक्षत्व निल्यासेद्ध आहे. मात्र तें अनुभवण्याच्या भूमिकेत आपण 
असलें पाहिजे. म्हणजे आपण खरा अधिकार प्राप्त करून घेतला असला पाहिजे. असो; 
ज्ञातृत्व, क्लेयत्व यांस अंतर्भूत करणारें जं तत्त्व तेंच तें ब्रह्म होय. “ साखरेची गोडी म्हणजे 
काय?” हें जसें साखरेची चव प्रत्यक्ष व निरोगी स्थितींत घेतल्याशिवाय कळणें नाहीं, 
त्याचप्रमाणें वासनानिमूलत्व, अहुंकारनाश इत्यादि संस्कार होऊन गुरुमुखानें शास्त्रग्रंथ 
वाचल्याशिवाय व विश्वरूपी असून बविश्वानेयामक जो सगुण' परमेश्वर सृट्टींची व्यवस्था 
कॉरेतो, त्याचें आकलन योगप्रणात भक्तीने केल्याशिवाय कळणार नाही, अनुभवास 
येणार नाहीं, किंवा प्रत्यक्षही होणार नाहीं. तथापि तें स्वरूप आपणच आहों, व ते स्वरूप 
निर्विकार व निरंजन आहे, यांत मात्र शंका नाही. हे सिद्धांत अथातच युरोपियन 
सिद्धांताच्या पुढचे आहेत. हकाची ज्ञानपतश्चयी कायम ठेविली “तर मात्र युरोपियन 
तत्त्वज्ञानी रोवटीं ब्रद्मतत्त्वाकडे येतील, व ते ब्रह्म्पास ओळखतील, अन्यथा नाहीं, हें 
सांगावयास नकोच. आतां, अहंकारापासून तों अल्यंत सूक्ष्म परिमाणु व स्थूल पदाथ 
यापर्यंत जी ज्ञेयसृष्टि आहे, तिचें यथार्थमूलस्वरूप समजणें अशक्‍यच आहे. ( पहा गीता 
अ० १५ श्होक ३). ती आहे हें आपल्यास समजतें, पण ती कशी आहे हें समजत 
त्ताहीं व केव्हांही समजणार नाहीं. म्हणून “ती खरी आहे? असेंही म्हणतां येत नाहीं, 
व दिसते म्हणून “ खरी नाहीं? असेंही म्हणतां येत नाही. ती विकारशील 
आहे म्हणून तिला “खरी असें नांव देता येत नाहीं व विकारांचे अधिष्ठान ती आहे 
म्हणून ती “ खाटी आहे? असेंही म्हणवत नाही. हेंच मायेचे स्वरूप होय. "काय आहे 
हें ज्ञानद्टीला न सांगतां येणें पण ' ठाऊक आहे? असें वाटण, याचें नांव माया आहे. हा 
ज्ञानदृष्टीनें बिचार झाला. या विचाराचा आपल्या देशांत एक अनिष्ट परिणाम झाला 
असें मला वाटतें. महाभारतक्रालापयंत तत्त्वज्ञानी लोक “ही सृष्टि, तिचें स्वरूप व तिचा 
कार्येक्रारणसंबंध आणि तिची विसृष्टि, हीं सवे अगम्य आहेत ? हें ठाऊक असूनही विश्राचा 
शोध करून प्रत्यही सृष्टीचे नवे नवे चमत्कार हुडकून काढीत व उपनिषदांतील सिद्धांतांची 
सत्यता अजमावून पहात. पण पुढें कांहीं कारणांनी वुद्धिमांद्याचा अवतार होऊन 
* ठाऊक होणारच नाही, मग खटपट तरी कशाला?' असा बायकी आळस व नेभळ 
चिश्रास उत्पन्न होऊन विश्वावलोकन राहिलें, उपनिषात्सद्धांतांच प्रलक्षत्व संपले, आणि 
कसा तरी संसार कंठावयाचा, इतकें मात्र कमज्ञान शिलक उरलें! पहा कौं आयुष्य संप- 
णार, आतां जगणें शक्‍य नाहीं, अशी रोग्याची स्थिति झाली असतांही ज्याप्रमाणें आपण 
औषधयोजना करीतच असतों, त्याप्रमाणें विश्वरूपज्ञान यथार्थ होणार नाहीं, असें समजलें 
तरी बिश्वाविकारांच्या कायकारणांचा शोध ब पदाथोच्रा गुणधमाचे अवलोकन जितकें 
शक्‍्य़ असेल तितकें करणें व विश्वज्ञानमर्यादा वाढविण्यासाठी प्रयत्न करणें हें आपलें कर्तव्य 
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होतें: पब हें कतेन्य सोहन देऊन आणि आपल्या पूर्वजांनी जे ज्ञानभांडार आपलत्या* 
साठी संपादन करून ठेविलें होतें, त्यावर निवळ अंधळा विश्वास ठेवून वागण्याची 
आपल्या बुद्धिमांथांच्या काळांत ऑपल्यास-सेवथ लागली हेंच आमच्या :होसाचें सुरूंग 
कारण आहे, असें मला वाटतें. सुखदुःखाच्या दृष्टीनें व कमत्ष्टीनें विचार केला 
असतां * विषयसुख” हें विकारशौल असतांही तेंच खरं सुख वाटणे हीच माथा होभ. 
आंत्मस्वरूपांत जो निष्कल आंनद आहे त्याचा एक रेस सुद्धां विषयानंदांत साही, यांची 
प्र्यक्ष अनुभव येत असतांही विषयसुखाकडेच घांब घेणे, अनेक प्रकारच्या विषथवॉर्सर 
नांचा अवलंब करून रात्रंदिवस चिंतांमम असणें याचेंचं नांव माया, हें खरे. पण याचा 
अर्थ असा नाहीं की, आपलें शमदमादि स्वोषपकारक व दया, शांति, क्षमा इत्यांदि परोप- 
कारक कर्माचा आपण सर्वथा त्याग करावा. ह्यांचा त्याग सर्वथा यह्ये होय. तसेच 
शाख्रोक्त कर्भे चित्तशोधक आहेत, म्हणून करावयाची, विषयसुस्रासाठीं करावयाची नाहींत, 
असें समजून विहित कमे करणें, हें आपलें कतेव्य आहे. (पहा अ. १८ श्हो. ५. 
असो; तेव्हां “मी देहादिक नसतांना मी देहादि आहें, ' असें मानणें ही अभिमानजम्य 
माया, आणि * विषयसुख हें खर सुख नसतांना ' विषयसुखासाठी धंडपडे करणें हो 
बासनाजन्य माया, या दोघींचा उगम अज्ञानापासून आहे. एकाचा आरोप दुसऱ्या 
भलत्यावर केला आहे, हा अध्यास होय. या अध्यासाचा बिचार जेथें होतो, तो अध्यासख 
वाद अथवा वित्रतेवाद होय. आतां या वादांत जीवसरूप व जडस्वरूप परमार्थतः बह्म- 
स्वरूपच आहेत, अस्ति-भार्ति-म्रियत्त्व ही त्रयी सर्वत्र ओतम्रोत भरलेली आहे. कार्यकारण, 
कालाकारा इत्यादिकांचं पारमार्थिक वास्तव्य पारमार्थिक स्वरूपांत नाही, एकच एक अहि- 
तीयत्बानें पूर्ण आहे, असा मुख्य सिद्धांत आहे. “ सवेच एक, एकरस, एकस्थरूप आहे, 
तर विविधत्व विचित्रत्व, व षिकारशीलत्व आलें कोठून! असे विचारणें बरोबर नाहो. पहा 
की, विचार करणारी जी आपली बुद्धि तीच मुळी प्रकृत्यात्मक आहे, तेव्हां प्रकतिजन्य जी 
बुद्धि, तिला प्रकृतीच्या अधिष्ठानाचे ज्ञाम होईल, अशी कल्पना करणें म्हणजे आपल्या 
खांद्यावर आपफ्ग उडी मारण्यासारखं आहे! सांतानें अनंताचा शोध लावणें, परिच्छित्र. 
बुद्धीने अनादिमायेचा शोध करणें, अशक्यच होय. तेव्हां बिवर्तबाद या बिविधतेसंबधे 
असें म्हणतो कीं, परमार्थतः विविधता नाहीं. बिबिधतेचा व्यवहारकालांत जो भास 
होतो, तो अज्ञानामुळे आहे. हें अज्ञान अनादि आहे, ज्ञानाचा उद्भब होतो. त्याचवेळी 
ह्या. अज्ञानाचा उद्भव होतो. आणि जसजसं ज्ञाम-बिषयज्ञान-पाढत जाते, तसतसे 
अथवा त्याच्या अनेक पटीने अज्ञान वाढत जाते. पहा कीं: गुरुत्वाकर्षणाने निराश्रित 
फ्वाथ खालीं पडता असें समजलें की, * गुरुवाकर्षण आलें कोठून ' हा अज्ञाममरेत प्रश्न 
दत म्हणून उभा आहेच! तेव्हां 'क्षेय ' पदा्थे आहे, असे परिछित ज्ञान शाल काँ, 
त्याच वरोजर अक्लान येते. आतां ज्ञानाचा उगम जसा ज्ञानाला सांगतां येत माही, 
तसाच अज्वानाचा उमस ज्ञानाला स्पंगतां येणार नाही. व्यवहारकालांत हान अनादि आहें 
तसेंच. अज्ञनद्ठी अनादि आहे. पण हीं दोन्हा सांत आहेत. नहाश्ासाचा साकात्यांर 
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झाला आणि जीवाचें जींवत्व (म्हणजे परिछिन्न ज्ञानस्वरूप) जाऊन अपारिछिन्नत्व प्राप्त झलें, 
म्हणजे भेदज्ञानाचा व भेदमूलक अज्ञानाचा अंत होतो व अनंतत्व प्राप्त होते. जसें 
काठाची गणना करू लागल म्हणजे काल अनंत आहे असं व्यवहारकालांत आपल्यास 
निश्चितज्ञान हाते, तरी परिछिन्न वृद्धीच्या सोईकारेतां आपण विपळ, पळ, घटका, महर, 
दिवस, पक्ष, मास, वर्षे, पिढी, शतक, युग, महायुग, कल्प इत्यादि विभाग करिती आणि 
सांत विपळादिकांनी आपला व्यवहार चालवितो; ह्याचप्रमाणे व्यवहारकालांत सुद्धां जें 
ब्रह्म अनंत आहे, त्याचे जीव व जड असे विभाग कल्पून आपला व्यवहार, चालवितो; पण 
खरा, चिरंतन राहणारा, भेद व्यवहारकालांत सुद्धां नाही, मग परमार्थात कोठून असणार? 
तेव्हां जीव व जड इल्यादिकांची उत्पात, स्थिति, प्रलय, यांचा विचार कधी कधी आपला 
परमाथपूर्ण विवतवाद, श्रतियाक्ति अनुभवांस अनुकूल अशा आरंभवादान करितो, कधी 
परिणामवादाने कारतो व कधी अविकृत पारणामवादान कॉारतो. मात्र भेद इतकाच की, 
नैयायिकपक्षाला आश्रय देणारे आरंभवादी ठाद्धद्वेती, सांख्य़ांच्या परिणामवादाचा अवलंब 
करून सर्व सृष्टीचा उलगटा करणार विशिष्टाद्रेतवादी, अविकृत परिणामवादाचा आश्रय 
करून सिद्धांत ठोकणारे शाद्धाद्रेतवाढी, हे लोक जसे बाहेरील निमित्तकारणाचा आधार 
धारेला तरच मोक्ष मिळेल असे म्हणतात, ( इंश्ररी कृपा, इं्ररी अनुद व इंश्ररी लीला. 
ही बाहेरील निमित्तकारणे होत. ) तसे मात्र विवर्तवाद कधोही ह्मणत नाही. मोक्ष 
मिळवावयाचा असेल त्याने 'खतःच्या आर्याच्या मात्र सहाय्यानें खटपट, तपश्चर्या, 
भक्ति इत्यादि करून जसजसा आपला सोपाधिक आत्मा उपाधिविन्मुख करात जाऊं 
तसतसें वारिष्ट प्रकारचे ज्ञान व वारिष्ट प्रकारचे कम संपादन करून जीवाने आपली जीवयात्रा 
संस्कृत व संस्कृततर करून आपणच संपविली पाहिजे. हा अंतिम विचार व हें अंतिम कमे 
आहे. प्रथमतः म्हणजे व्यक्तीच्या अगर समाजाच्या बालपणांत-' सर्व पदाथ पर- 
स्परांहून भिक्त ब आपल्यासारखेच सजीव आहेत ' असें प्राथमिक ज्ञान असते, तेव्हां- 
अनंत देव आहेत, अनंत कारणे आहेत, देह हाच मी आहे, असे तत्त्वज्ञान असतें 
ब अनेकविध उपासना ही भक्ति, स्वदेहसरक्षण ही नीति आणि स्वोपभोगाचे कर्म हें 
कर्तव्य असतें. पुढे ज्ञान वाढत जाते, तसे पदाथ अनंत पण त्यांच्या जाति नियमित 
आहित, सजीव निर्जीव असे भेद आहेत, असा निश्चय होऊन देवांच्या जाति व कार- 
णांच्या जाति आहेत, हें तत्त्वज्ञान उत्पन्न होते. उपासना नवविध होतात, स्वजाति- 
संरक्षण ही नीति होते आणि जातिमात्र--विषयक करतेव्यकमे होतें. येथे आधि- 
भौतिक, आध्यात्मिक व आधिदेविक शास्त्रांस ( 1195108], ९11६) ७1 1010110) 
आरंभ होतो. पुढे, अनेक आधिभोतिक शास्त्रांचे सिद्धांत एका सामान्य शास्त्रांत 
अंतभूत होतात व ल्या शाख्रांतील सिद्धांताच्या अनुरोधाने बाकीचा शास्त्रे चालतात, त्यांच- 
प्रमाणें अनेक जातींच्या देवांत एक देव मुखूगर होतो, प्राण्यांचे वर्गीकरण होऊन प्रती ठर- 
तात आणि वर्तनाचे नियम ठरून त्यांचा हेतही ठरतो. तसेंच शास्त्रांतील कार्यकारण- 
संचंध व साहचर्येसंबंध, यांचें बरेंच ज्ञान झालें असतें, ह्ागून तत्त्वज्ञानास सुरवात होऊन 
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या. विश्वाचा सवैशाक्तिमान्‌, सर्वेश्ञ व सर्वसाक्षी असा एक कता असला पाहिजे असा आरंभ- 
वादात्मक तात्विक सिद्धांत प्रचलित होतो; च त्या इंश्रराने मानवीनियमना्थ केळूळा 
ह्मणून जो ग्रंथ असेल त्याप्रमाणे वागणे ही नीति होते. या मंडळीचे धमेशासत्र सांगते 
कौ, “ देव सवेगुणसंपन्न आहे, त्याने विश्व केळे व मनुष्यमण्याच्या उन्नतिम्रीत्यथ सुंदर 
नियम केळे; या देवाची उपासना तत्प्रणीत ग्रंथानुसार करावीं, म्हणजे दुःखनिवात्ते होऊन 
मोक्ष मिळतो.' यावेळीं विश्व, विश्रपाते आणि विश्वभोक्ता, सृष्टि, इंथ्रर च जीव 
( ॥[एा, (७00१, 315171) हें एृथक आहित, हे त्यांचें तत्त्वज्ञान, इश्वराची' भक्ति हा 
धमे आणि इंश्वरानें सांगितलेल्या नियमांप्रमाणं वागणे, द्दी नीति अशा प्रकारचे त्यांचे 
नियम असतात. याही पढें ज्ञानाची प्रगति झाली म्हणजे सृष्टीत व मनुष्यांत इंश्रर 
शरीरी म्हणून* राहतो, अथवा जड व जीव मिळून इंश्रराचें शरीर होतें; हे विश्व 
व्यापून पुनः ईश्वर निराळा आहे व अप्राळकूत आहे, तो सर्वेकती व नियंता आहे, हणजे 
प्रकृति ह्या एक त्याच्या शरीराचा एक भाग व जीव हा दुसरा भाग; शरीराला इंश्वराच्यां 
अंतयामित्वाने विकार उत्पन होऊन ती प्रक्षात विरृष्ट होते हाणजे उत्कांति होत जाऊन 
नानाविध विचित्र बिश्व प्रकट होतें व जीव उमत्त होतो हु'णंजे तो आधिक ज्ञानी व अधिक 
कार्यक्षम होतो. अर्थातच येथें परिणामवादाचे प्राबल्य होऊन एका प्रकृतीप्रासून उत्पन्न 
झालेली अनंत जगते विचित्र खरूपाने प्रकट झाली आहेत, असा निश्चय बिश्वांतील 
आधिभोतिक व आभ्यात्मिक नियमांच्या उत्कांतीयरून दिसतो. ह्मणजे ' जड, शाक्ति, 
काल, आकाश ? ( ४७७०५, ०106, (1119 0१ ७])9०० ) ह्या मूलतत्त्वांपासून सवे 
पदाथ, लांच्या जाति, त्यांचे गुणधम व त्यांचे संयोगवियोगांचे नियम परिणत, उत्कांत, 
विस झाळे आहेत, असे स्पेन्सरादि पाश्रात्य तत्त्वज्ञांच साधार व सयुक्तिक ह्मणणें असते; 
त्याचप्रमाणे “जड व जीव? हो इंवराची घटक शारीरे असून ते नित्य उत्कांत 
होत आहेत असें परिणामवादी विरिष्टाद्रेता ह्मणतात. सर्व विश्वांत पदार्थ 
एकच आणि तो परमेश्वर होय. ह्या परमखवरांचे दोरीर-घट्क जड आणि जीव हे 
दोन एथक्‌ पदार्थ होत. साधारण जीवशरीराचा जसा जीय हा बिर्यंता, तसा विश्व 
व विश्वस्थ जोवांचा परमेश्वर नियंता आहि. हव लाचे म्हणजे विशिष्टाद्वेत्यांचे तत्त्वज्ञान; 
वेद, उपनिषदे, गीता हे लांचे धर्मविपरयक ग्रंथ: तानसहित उपासना ह्या तयांचा धर्म आणि 
वेदोक्त आचरण ही त्यांची नीति होय. जीवांचा उद्गार म्हणजे मोक्ष म्हणजे इंध्रराच्या' 
वैरुंठांत अखंडज्ञानाचा व अखंडानंदाचा जीवाने उपभोग घेऊन इंव्रराची भक्ति करीत 
राहणें हा होय. याच्याही पलीकडे ज्ञावसांमा वाढली म्हगजे 'जें विश्व दिसते च 
जें असतें हा दोन्हीं परबद्मच आहेत, इंश्रराभेत्न अहित, जीवही ब्रह्मस्वरूपच आहे, म्हणजे 
तो सध्चित्स्वरूप आहे, मात्र जीवाचा आनेद गुप आहे? असें अविकृत परिणामवादी बोलूं 
लागतात. हे वढ़भाचायोनुयायी युरोपियन स्पेम्सरादि तत्त्वज्ञांच्या पुढें जाऊन 
“कार्ये प्रकट झालें तरी आदिकारण स्वखरूप न सोडितां अविकृतच राहतें असें म्हणतात; 
सर्वे दर्यादरय हें सुद्ध त्रह्मात्मक आहे, विश्व व लाचे विकृत परिणामही जह्मच आणि 
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जीव ही अह्मच आहित, हें शुद्धद्वेतचा्यांचे तत्त्वज्ञान होय. प्रामाणिक भ्रंथ हे त्यांचे 
घ्रमेम्रंथ, शुद्ध जह्मस्वरूपी भगवान्‌ श्रीकृष्ण त्याची अथवा त्याच्या गादीवर असणार्‍या 
आचायाची तनमनधनांचा विनियोग करून होणारी उपासना ही भक्ति आणि इंश्वराल्य 
प्रिय होणारे आचरण करणें ही नीति होय. याच्याही पलीकडे मानवी ज्ञान गेलें म्हणजे 
“ सश्चिदानंद स्वरूपाने सर्वेच तरह्म आहे, तेंच सवेत्र ओतप्रोत घनद्सट भरलेले आहे. 
प्ररसार्थतः विश्व, विश्रगत्त पदाथे सर्वे ब्रह्मच व सवे जीवद्दी ब्रह्मच होत ” असें पृर्णज्ञान 
विज्ञान झालें ह्मणजे ज्ञानसीमा संफ्ते, सर्वज्ञत्व येते आणि सवे शेकांचें निरसन होऊन 
सवे जह्मच ब्रह्म होतें. हा केक्लाद्वेत सिद्धांत होय. सवे ज्ञानशास्रांस व कमंशात्रांस 
अंतभूत करून सवाचे नियमन करणारें, सवोस एकस्त्ररूप देणारें जें ज्ञानविज्ञान तेंच खरें 
तत्त्वज्ञान असे श्रीभगवंताप्रमाणंच श्रीमच्छंकराचाये, त्यांचे अनुयायी ब प्रो. सिज्विक 
ह्मणतात. हेंच सवंत्रेष्ठ हान होय. हाच सवे श्रेष्ठ आनंद होग्र. या आनंदाच्या 
व ज्ञानाच्या पा्संगास सुद्धां विषयज्ञान व विषयानंद केव्हांही असत नाहींत; शिवाय विष- 
ग्रांचें पूर्णक्षन ब पूणीनेद परिछिऩ जीवास कधींही संपादितां येत नाही, ह्मणून विषयोप- 
भोग व विषयोपभोगाच्या हेतूनें उत्पन झालेलें ज्ञान अत्यंत मायिक, मिथ्या, अपूण असें 
अद्वेतवादी ह्मणतात. जीव ह्मणजे सोपाधिक आत्मा होय. हा जीवात्मा जावत्काळपर्यंत 
उपाधिप्रस्त आहे, पूर्ण स्वस्वरूपाच्या अभानांत आहे, तोंपर्यंत याचें ज्ञान मायिक ब याचा 
आनंदही मायिकच असणार. अपूणे ज्ञानानें पूणेज्ञान व पूणीनेद होणें शक्‍यच नाहीं. 
पण प्रत्येक अणुरेणूमध्यें व जीवांसह जह्मांडामध्यें पृ्णेव्रह्यम ओतप्रोत ब एकरसानें 
घनदाट भरलें असल्यामळे ज्ञानी जीवास ज्ञानस्वरूप-जिज्ञासा उद्‌भूत होते, ' कांहीं 
त्री जाणग्यासारखं ' निराळें आहे, “कोणता तरी शुद्धानद विषयानंदाहून विलक्षण 
श्वरूपाचा आहे, अशी प्रतिभा जागृत झाली म्हणजे तो दुःखी होतो व शुद्धज्ञान व 
झद्धानंद शोधण्याच्या व प्राप्त करून घेण्याच्या उद्योगास लागतो. नरदेह सबंश्रे्ट आहे, 
असें म्हणण्याचे तरी कारण हेंच को, ह्या देहांत जीवाला निरतिदय ज्ञानाची व निर्विशेष 
भनेदाची कल्पना करितां येते व ती कल्पना सार्थ करण्याचें सामध्येही त्याच्या अंगांत 
असते. शिवाय पूर्वकालीन अनुभवाचा व ग्रंथांचाही लाभ त्यास मिळतो. कारण 
पू्वर्चे ज्ञान संपादन करून घेऊन तें वाढविण्याची शक्ति त्यासच आहे. त्याला प्राप्त झालेली 
आहा विषयानंद सोडून देऊन जर विश्वज्ञानाच्या व आत्मज्ञानाच्या पाठीस लागळी तर तो 
सरांचा नारायण होऊं शकतो; सारांश, जीवाला शिवाचे स्वरूप देण्याचें, सांताला अनंत 
करण्याचे जें त्याला स्वस्वरूपतःच सामधथ्ये प्राप्त झालें आहे, तें नरदेहांत जीवाचे 
ह्मानस्वरूप उत्कठत्वानें प्रकट होतें हणूनच होय. या सामथ्यांच्या जोरावर तो सर्व 
अराचरांस झारतः व स्वस्वरूपानें ओळखू लागतो आणि संसारकार्यास, राष्ट्कार्यीस, 
शर्मयकायीस निडतिमूलक म्रकृत्तीचे स्वरूप देऊन विहितकमे निर्विकार मनानें 
करूं सकतो. एवंच स्वस्वरूप समजून घेऊन, व स्वस्वरूपांत जाऊन आपडें भसळेल 
बशत्वरूप जर पुनः प्राप्त कून घेणें असेल, तर उपलब्धशासत्रांचें झन संपादणें आणि 
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विततशोधक कर्मे करणें हें प्रत्येकाचे कतंव्य आहे, हे. उघड झालें. श्रीमठ्गवद्ठीतेचा 
अवतारही अशासाठोंच आहे. तो प्रकार कसकसा आहे तें आपणपाहूं, मात्र हे 
लक्ष्यांत ठेकवयाचे को, गीता काय, उपनिषदे काय, कोणताही प्रामाणिक तत्त्वमंथ 
काय, विशिष्ट तत्त्वप्नंथांच्या, विशिष्ट जञाखग्रंथांच्या अगर विशिष्ट कतंन्यग्रंथांच्या विरुद्ध 
केव्हांही नसतो व नसावयाचाच ! प्र्यक्ष माघ्वमताचे, विशिष्ाद्वेताचे किंबा शुद्धाद्वैताचे 
ग्रेंथांत जसा एक प्रकारचा आग्रहाचा ब दुराप्रहाचा कटाक्ष आढळतो, तस्श येथें कोणाही? 
विरुद्ध कटाक्ष नसतो. अधिकारानुसार प्रत्येक विशिष्टतत्त्व चांगलेंच आहे, अधिकार 
बाढला ह्मणजे पूर्वी तत्त्व कमी प्रतीचें ठरून श्रेष्ठ तत्त्व अंगीकतेव्य होते, आणि शेषटंचा 
अधिकार आला! ह्मणजे निर्विशषेष तत्त्वांचे आकलन होते, असा केवलाद्वेताचा क्रम आहे. 
हा कम सुटळा तर घात होण्याचा संभव असतो; पहा कीं, केवलाद्वैताचा अभिमान 
बाळगणारे अलीकडील जुने पंडित “ विषय मायिक आहेत? या सझास्रोक्त आणि हणून 
साथे वचनावर अंधळा व अविचारी विश्वास ठेवून “ विषयज्ञानाठा ' बिचारे पारखे 
होतात; आणि विषयज्ञानाच्या द्वार॑ होणारे जें आत्मशुद्धीकरण त्यास आंचवल्या* 
मुळें आत्मत्वर्षाविषयीं साशंक होतात आणि फसतात ! तसेंच * कमे बडक 
आहे? हा उतमोत्तम मंत्र अज्ञानाने घोकल्यासुळे हे. पंडित सर्वच कर्म 
टाकून देतात आणि फशी पडतात. घ्यानांत ठेवण्याची गोष्ट ही 
को, केवळ विषयोपभोग वाढवून विषयस्वरूपीं नेणारे जें ज्ञान आहे, ते मागिक 
व घातुक आहे, विषयज्ञान स्वतः घातुक नाही; तसेंच स्वोपभोग बाढविणारें व स्वोपभोळ 
गात्मक कामक्रोध वाढविणारे कर्म बद्धक आहे, निष्कामकमे वद्धक नाहीं, 
हें विसरावयाचें नाही. असो; आतां गीतेकडे आपण वळूं या. 


गीतेत काय सांगितले आहे? 


श्रीमद्वगवद्रीतेंत केवलाद्वेताचें मात्र प्रणयन आहे. * सवे ब्रह्म आहे. ! ' तें अभिन्न, 
अव्यय, निर्विकार, निर्विकल्प आहे. ' ' तें सवेव्यापी, सवेसाक्षी आहे ! इत्यादि अद्रेत- 
सिद्धांतांचें ज्या दशापनिषदांत विवरण केले आहे, त्या उँपनिषदांच्या आश्रयानेंच गीतेचा 
उपक्रमोपसंहार आहे हे ' स्वोपनिषदो गावो दोग्या गोपालनंदनः, ! या प्राचीन 
वाक्यावरून स्पष्ट होते. पुनः असजुनाचा प्रश्नही € यच्छेयः स्याभिश्ितं बरूहि तन्मे ' ( मला 
श्रेय सांग, प्रमाणसिद्ध श्रयोमागे सांग ) ' असाच आहे. सारांश, ज्या ज्ञानाने व 
ज्ञानाचा उपक्रम करून देण्याला उपयोगीं पडणाऱ्या ज्या कमोनें अर्जुनास निःभ्रेयस्‌ 
मिळेळ, सुखदुःखातीत स्वरूप मिळेल, तें त्याला हवें आहे, असा बोधन त्याचे 
निरनिराळ्या प्रश्नांवरूम होतो. भगवंतांनींही * देहनाश हा आत्मविनाहा नव्हे) असा 
उप्रकम करून “ सदुस्तूचा नाझ होत नाहीं, मा्गिक खतेचा नाझ झशेजे .मत्तुंचें 
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रूपांतर होतें असा आशय दुसर्‍या अभ्यायाचे १६ व्या लोकांत सांगितला व. १३ 
वयांत तें आत्मतत्त्व सवैव्यापी आहे, अविकार्य आहे, अज, नित्य, शाश्वत ब पुराण 
आहे, पंचमहाभूतातीत आहे, अव्यक्त आहे, बुद्धि इत्यादिकांस अग्राह्य आहे, 
इत्यादि आत्मस्वरूपार्चे आविष्करण तिसाव्या *लोकापर्यंत केलें आहे. ह्यावरून 
ब्रश्माचें स्वरूप दिग्दरीन करणारीं जीं लक्षणें उपनिषदांत सांगितली आहेत, तींच 
प्रत्येक जीवात्म्याचीही आहेत, असा सहजच सिद्धांत ठरतो. वस्तुतः जीव ब्रह्मानन्य 
आहि, पण त्रह्माभित्रही आहे, असें सांगणें हेंच केवळ अंद्वेत हाय. नंतर पुढें कमकांडांत 
कमेमीसांसा चालली असतां आम्म्याचे पूर्णत्व व अविकार्यत्व तिसऱ्या अध्यायाच्या १६ 
व १७ श्लोकांत निर्दिष्ट केळं, व ल्याचें अविकार्यत्व पुनः ४२, ४२ लोकांत सिद्ध केले; 
चवथ्या अध्यायांतील २५ व्या श्लोकांत जो अभिन्नमाव स्पष्ट व निश्चित रीतीनें सांगितला, 
तोच पुनः पांचज्याच्या सातव्या, अठराव्या, एकोणिसाव्या छोकांत टढ करून पुनः सहा- 
व्यान्या नवज्या, एकुगतिसाठ्या, तिसाव्या, एकतिसाव्या व वतिसा्या छोकांत टढतर केला 
आहे. पुनः उयासनाकांडांवही ब्रह्माचे व आत्म्याचे एकत्व सातव्या अध्यायाच्या १८ 
व्या *छोकांत व १९ ठ्य़ा "छाकांत प्रकट केळें आहे. बाविसाव्या “लोकांत अरद्माचें सर्व- 
व्यापित्व सांगितलें, तेंच नवऱ्या अध्यायाच्या ४, ५, ६, “लोकांत टढतर करून विभूति- 
योगाच्या शेवटच्या श्लोकांत विशद केलं आहे. विश्वरूपदर्शनाचा हेतुही तोच आहे. 
ह्याचप्रमाणें ज्ञानकांडांतील तेराव्या अध्यायाचा दुसरा ळोक सवेसाक्षित्व, सोळा, 
ब्सताबीस, अट्रावीस, व तीस हे लोक जीवदिवांचे अभिनत्व, तसेंच अठराव्या अध्या- 
यांतील विसावा, चोपनावा हेही उभयतांचे अभिनत्व प्रतिपादितात. सारांश, उपक्रम- 
उषसंहार हे अद्वेतपरच आहेत. व जेथें जेथें प्रसंग प्राप्त झाला तेथे तेथें अद्वेताचा 
स्पष्ट उचार आहे. तसेंच अद्वेतास अवश्य असगारा जो मायावाद किंवा विवदवाद याचा 
उल्लेख अनेक ठिकाणीं आहेच. ल्यांतील थोड्यांचें मात्र नामकरण करितो. सातव्यांतील 
१३, १४, ५, २५, २७, तसेंच पांचञ्यांतील १५, नवव्यांतील १० ( येथेंच विवेतवादाचा 
स्पष्ट उल्लेख आहे ) अध्याय दहांतील ११ “लोकांत मायेचा स्प्ट उच्चार आहे, व सवेत्र माया 
म्हणजे ज्ञानविद्वेषी अज्ञा. असाच अथ आहे. मायेवे-प्रकृतीचे-जे सत्वरजादि गुण व कामकरोध- 
प्रेरित कर्मे यांचा व यांच्यासळें होणाऱ्या मोक्षविघाताचा उल्लेख सामान्यतः प्रत्येक अध्यायांत 
असून, प्रकृति, तिची युणकमें, यांच्यापासून अलिप्त राहण्यास अजुनास वेळोवेळी उपदेश 
केला आहे. सारांश, दिसतें ह खरें ( नित्यत्वानें असणारे ) नाहीं: स्वत.च्या आत्मतत्तीनें 
बाहेरोल ब्रह्मवृतति पाहून अनुभवावयाची हा जो अद्वेतकम, त्याचाच अंगीकार केला 
आहे.  थ्यावहारिक सत्तेमध्ये सुद्धा जसे आहे, तसं आपल्यास दिसत नाहीं, 
ही युरोपियन पद्धतीची ज्ञानसापेक्षता १५ वे अध्यायामध्यें उललेखिली आहे; व बिषते 
तेथेही असतो, असा ध्वनि केला आहे. पण सामान्यतः व्यावहारिक सत्तेत परिणामवादाचा 
आश्रय दुश््यम प्रतीच्या ज्ञानी लोकांसाठी सातव्या आध्य़ायांत करेला व सामान्य ज्ञानी 
छोकांस कळेल असा आरेभवादही कोठें कोठें अंगीकृत केल्याचा भास होतो. म्हणजे 
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ज्ञानमयोदानुसार कोठें थुद्ध, कोठें विशिष्टाद्वेत व कोठें शुद्धाद्वेत इत्यादि प्रचालित व कल्पना- 
गम्य मतांचा कारणापुरता अवलब करून भगवान्‌ अद्वेतसिद्धांताचें प्रकाशन करितात, अशें 
निष्पाप बुद्धीच्या पुरुषास सहज कळून चुकणार आहे. ज्ञानाचा परिपोष करणारी जी 
उपासना, तिचें रहस्य प्र्येक अध्यायांत सूत्ररूपाने व द्वितीय षडध्यायींत विस्तृत पद्धतीनें 
प्रकट करून अठराव्या म्हणजे उपसंहारात्मक अध्यायांत, “ भक्त्या मामभिजानाति यावा- 
न्यश्वास्मि तत्त्वतः । ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विरते तदनंतरम्‌ ' असें, म्हणजे पराभक्तीची 
पराकाष्ठा झाली म्हणजे परमेश्वरी स्वरूपाचा तात्त्विक बोध होतो, आणि बोधाचें ज्ञानविज्ञान 
झाळे म्हणजे मुक्त होतो, असं सांगितलें. एतावता परोक्षज्ञानानें भक्ति उत्पन्न होऊन 
तिची पराकाष्टा झाली म्हणजे साक्षात्कार होतो व मोक्ष मिळतो, हा भावार्थ आहे. 
जीवाचें जीवत्व नाहींसें होऊन जें अनंतत्व मिळतें, तें परमेश्वर भक्ताची पराकाष्ठा होऊन 
सर्वत्र परमेश्वरच भरला आहे अज्ञा दृष्टि झाली म्हणजे मिळतें. अद्वेतसिद्धांत प्रकट 
करणाऱ्या शेकराचायोशिवाय बाकीचे सवे मतवादी आचार्य, जीवास अनंतत्ब देण्याला 
नाखुष आहेत; कारण जीव हा अणुपारेमाणचा आहे, असें सर्वाचे मत आहे. अँटद्वेत- 
सिद्धांतान्वयें आत्म्यास जडलेली उपाधि मोक्ष साधनांनीं (करम, उपासना व ज्ञान) नष्ट 
केली म्हणजे तो होता तसा अनंतच असतो व होतो. मायाजन्य उपाधींनीं त्याला 
“ आपण अमुक आहों ' असा भास झाला होता, तो ती माया व उपाधि नष्ट झाल्या- 
बरोबर स्वस्वरूपाचा अनुभवच-अह्मच-झाला ! तेव्हां ज्ञानाचें कार्य उपाधींचा नाश करणें 
व ज्ञानपूवेक भक्तीचे व भक्तीपूर्वक ज्ञानाचे कार्य अपरोक्ष साक्षात्कार करून देणें हें आहे. 
कमोचेंही तेंच कार्य आहे, म्हणजे चित्तशोधन करावयाचें काम कमाकडे आहे. प्रामा- 
णिक शास्त्रांनी जीं कर्मे * अवश्य केलींच पाहिजेत, ' असें ठरविलें आहे अथवा ते ते प्रंथ 
ठरवितील, ती तीं कर्मे फलवासनारहित व कतृत्वाभिमानरहित केलीं तरच चिस्तशुद्धि 
होते व ज्ञानसंपादनाचा अधिक्रार प्राप्त होतो. हा अधिकार प्राप्त होत असतांना जीवार्चे, 
आत्मिक उन्नतीचे, मार्गक्रमण क्रमशः होत असतें. पहा कीं अद्वेत्वाने राहणारें जें अद्वि- 
तीय आनंत्य, त्याचें आकलन कारितां येणें दुधट म्हणून प्रथम साकार आणि सयुण मूर्तीचे 
आराधन, पुढें सगुणमूर्तीचे मानसिक आराधन, पुढें ओंकारोपासना इत्यादि तालमींतून 
जाऊन जेव्हां ' विष्णुमय जग ' असा '* वेष्णवांचा धर्म ' सारांश ही स्थिति होते, इंश्व- 
राचे ठिकाणीं अनन्यभक्ति राहून सदेव इंश्ररी ध्यानाची समाधि लागूं लागते, व इंग्ररा- 
व्यतिरिक्त दुसरें भानच असत नाहीं, तेव्हां इंश्ररीप्रसाद होऊन आनंत्याचा साक्षात्कार 
होतो व मुक्ति मिळते. तेव्हां क्मानंतर उपासना ब उपासनेनंतर ज्ञान, असा क्रम आहि. 
तरी कमे करितांना श्रद्धा व कमेस्वरूपाचें ज्ञान हवे असतें. भक्तींत इंश्ररी स्वरूपाचे ज्ञान 
धे त्यास आवडेल ते ज्ञानपोषक कर्म हवें असतें. आणि ज्ञानावरही अभंगश्रद्धा व 
लोकसंग्रहात्मक कर्मे ज्ञानस्थितींत अवश्य असतात. तेव्हां हीं तीन साधनें तीन विशिष्ट 
काली प्रथक्त्वाने असतात, असा अथ नव्हे, तर ज्ञानमांद्याचे वेळीं कमप्रधानास्थति पुढे उपा- 
सनाप्रधान स्थिति आणि शेवटीं ज्ञानमधानस्थिति व पुढें मोक्ष असा हा क्रम आहे, जीवारमा 
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अनत, सर्वेव्याभरी, सर्वेश, मुक्त ब छुद्ध आहे, हें इतर वादयांस असंमत आहे. पण तो अनादि 
श.अमर आहे, हें मात्र त्यांस सम्मत आहे. आतां मुक्तीच्या दृष्टीनें पाहिळे तर अब्रादि च 
अमर वस्तु सदैव स्वस्वरूपांत रहावयाची असेल तर ती अविकाये असली पाहिजे. अविकार्य 
वस्तु सवेव्यापी असते. सर्वेब्यापित्वाचे ठिकाणींच सर्वसाक्षित्व, सर्वेज्ृत्व हे धमे असतात. 
सारांश, जीव ( आत्मा) अजरामर असून ज्ञानस्वरूप आहे, असें मानिलें की मग अद्वे- 
तच पत्करावे लागतें; दुसरी तोड नाहीं. जीव जर जडविलक्षण आहे, व तो जर 
शश्वरांश आहे, तर तो अणुपारेमाण असणें शक्‍यच नाहीं. पहा को, जडामध्यें परि- 
माणाचा ( लांबीरंदीचा ), म्हणजे आकाशा ( 810006) चा जर अंतभोव होतो 
आणि जीव जर जडबिलक्षण आहे, तर अथोतच तो जीव-उपाधिशून्य जीव व अंत- 
रात्मा हीं सर्वे-आकाद्यातीतच असलीं पाहिजेत. * खं मनो बुद्धिरेवच ' हें बाकय स्पष्ट 
सांगते कौ, आकाश, मन आणि बाद्धि यांचा सुद्धां अंतभाव अपराम्रकृतींत म्हणजे जडांत 
होतो. जड हे क्षर आहे, जीव-ज्ञानस्वरूपी जीव-क्षर नाही. शिवाय ' ममैवांरते 
जीचलोके जॉवभूतः सनातन; । मनःषष्टानींद्रियाणि प्रकतिस्थानि कर्षेति ॥ 
यांतही स्वरूपतः जीव परमेश्वराचा अंशु (अजड, जडविलक्षण) आहे, असें 
सांगितळें आहे. पुनः *“ अविनाशि तु तहिद्धि येन सर्वेमिदे ततं ' यांतही 
तो आत्मस्वरूपाने सर्वव्यापि व जीक्स्बरूपानेंही सववेव्यापनशील असा सांगितला 
आहे. आतां आत्मा जर सवेब्यापी आहे, आणि सवेब्यापी अशी एकच वस्तु. 
शक्य आहे, तर ती वस्तु ' सत्‌? स्वरूपी असली पाहिजे. ज्ञानरूप व संद्रूप एकच आहे, 
असें अध्यात्मश्षाखाच्या सिद्धांतानुसार ब्रह्मज्ञान म्हणत असतें. तेव्हां ज्ञानकाळीं आत्म- 
स्वरूपाव्यतिरिक्त दुसरी वस्तु असणें शक्‍यच नाहीं. दुसर्‍या वस्तूचा भास होतो हें 
अज्ञान आहे, तीन गणांनीं विश्व ब्याप्त असल्यामुळें अतज्ज्ञांस तेथें-ब्रह्मस्नरूपी विश्वांत- 
विविधता दिसते, असे प्रत्यक्ष भगवानच सांगत आहेत. मानवी ज्ञानांतून व दृश्‍य विश्वां- 
तून या त्रैगुण्याचा अज्ञानजन्य 'पडदा दूर केला म्हणजे एकच एक शुद्ध व निर्भेळ बह्म 
विचाराला परोक्षतः दिसेल, अनुभवाळा भासेल, पण ज्ञानविज्ञान पूर्ग झालें कीं पाहणारा, 
फहणें व पाहण्याचा विषय नष्ट होऊन एकच ब्रह्म राहील. असो; या विचारसरणीने 
आत्म्यास अनंतत्व, सवेव्यापित्व, सवेज्ञत्व, मुक्तत्व व शुद्धत्व हो सहजच आहेत, असें 
स्फट दिसतें. 


जीवास्थितांत परमेश्वर सेव्य आहे. या स्थितींत कमोची व उपासनची आवरय- 
कता आहे. पण जीव जसजसा संसारगत अज्ञानाचा उच्छेद करांत जातो, जसजसा 
जास्त सात्विक ह्मणजे जास्त ज्ञानी व जास्त सत्कर्म करणारा होतो, त्याचा वेहात्मस्वाथ व 
तहत दोष जसजसे कमी होत जातात, त्या मानानें तो पराभक्तीच्या साखाज्यांत बरिस्त 
जातो आणि तेर्थे भक्तिजन्य आनंदांतच न थांबतां पुढें स्थितप्रज्ञाच्या हणजे जीवन्मु- 
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वराचर पदार्थाचे अतनाध्य व स्थूलसूक्ष्मज्ञान होतें व तो' सवेज्ञत्वाच्या व सर्वेशस्किमस्वांर 
उंबरग्याधर जाऊन पोहोचतो; आणि येथें त्याच्या तपश्चयेनुसार इश्वरी अनुग्रह होऊन शो 
शरमय, ईश्वरच होतो. सारांदा, व्यवहारास्थतींत भासमान होणारे द्वैत, सेव्यसवकभाव, 
जीचाचें अल्पत्व इत्यादि सवे उपाधिजन्य दोष एका अद्वेतसिद्धांतानें मात्र नष्ट होतात. 





जडाचे अधिष्ठान ब्रह्मम आहे. जडावर भासमान होणारे त्रेसुण्य हें बिश्वज्ञानाच्या, 
मानसशास्त्राच्या, अध्यात्मज्ञानाच्या साहाय्यानें आपण अस्तंगत करीत चाललो ह्मणजे 
शेवटीं तळावर बह्मच शिल्ठक उरते. शिवाय, जडावर उत्कांतिनियमांचें जे एक भव्य 
संस्कारमय मायाजाल पसरलेले आहे, व ज्यायोगे जडांत अंतर्भूत होणारी जीवसामर्थ्ये काळ- 
स्थलानुसार प्रकट होत आहेत, त्यावरूनही असाच सिद्धांत निघतो कीं, जड व जीब यांत 
जो आपण विद्षेष काढतों, तो स्वरूपतः तेथे नसून केवळ जरैगुण्याने जडांत जडत्व शिरे 
आहे व त्रेगुण्यानेंच ते. आपल्यास भासमान होत आहे, ही गोष्ट डा. बोस, प्रो. हक्स्ले 
यांनीं प्रमाणतः सिद्धच केली आहे. कालस्थलांचा जसा जडावर ख्रेस्कार होत जाईळ 
ब जडांतून जीवस्थिति' प्रकट झाल्यावर इच्छास्वातत्र्याचा जसा अंमळ बसत जाईल, 
तसतसा मूळांत दिसणारा जड पदार्थही जीवदशा पावून शेवटीं मुक्त होईल. जड-जीब 
वस्तुतः एकच आहेत. उभयतांच्या उपाधि निराळ्या झाल्या म्हणून एक भोग्य व 
दुसरा भोक्ता झाला ! पण भोग्य वस्तूसच योग्य प्रागतिक प्रसंग त्यांच्या त्यांच्या पूबे- 
कर्मानुसार प्राप्त झाले म्हणजे त्यांसच भोक्तृत्वाचा अधिकार येऊन शेबटां ते मुक्त होतात, 
म्हणजे ब्रह्मस्वरूप होतात; आणि हे वस्तुतःच ब्रह्मस्वरूप असतात म्हणून ब्रह्मस्वरूपाप्रत 
पावतात. एवंच येथेही अह्मतस्वरूपच आहे, असें सिद्ध होतें. याप्रमाणें अनुभवाला 
विचाराची जेड देऊन उपनिषदांच्या साहाय्यानें तत्त्वमीमांसा करीत गेलें म्हणजे अद्वेता- 
क्िवाय दुसरा सिद्धांतच सिद्ध होऊं शकत नाहीं. 


आतां “पूर्वी जर निर्विकार, सववेव्यापी, एकरसात्मक एकच ब्रह्म सर्वज्ञत्कनें वास्तव्य 
करीत होतें, तर ऐतिहासिक व प्रागेतिहासिक कालांत दइ्यमान होणारी, विकार्य, परि- 
च्छिन्न, विविध जोवसृष्टि व जडसृष्टि अल्पज्ञत्वाने अथवा अज्ञत्वानें काँ विराजमान होत 
आहे? व सवे विश्वच मुक्त झालें म्हणजे सृष्टिस्थातिळयाचा व्यापार बंद राहणार कीं 
काय £ बंद राहणार असेल तर आम्हांला तुमच्या ब्रह्मज्ञानाची गरज नाहीं व बंद राहणार 
नसेल तर मुक्त झाळेळे जीवच पुनः प्रपंचांत पडणार असतील तर्राही तुमच्या बह्मज्ञानाची 
आम्ह्यंस आवद्यता नाहीं. एवंच नह्मज्ञान अनवरय्क आहे.” अशा शंका घेण्याचें 
माझ्या मत्ते कांहीं कारणच नाहीं. कारण (१) पूर्वी खरूपानें वास्तन्व करीत असणारे 
बह्म. आतांही विद्यमान आहे व प्रयानंतरही तें जसें आहे, तसेंच राहील, पूणे बस्वूळा 
अपूर्णत्व येणें केव्हांही शकय नाहीं..गोत्व प्रकट करणाऱ्या सवे घेत दृषभवत्सांसहित़ 
. नाहींत झाल्य म्हणूत गोत्व नष्ट होईल असे नाही. ते फार तर कांडी काळ ळत. होईळ; 
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पण धेनु आलीरे आली कां तें प्रकट होईल. गुगकमोवरून ठरविलेल्या या जीवकृत नाम- 
करीणविधींत व्यवहारकाली सुद्धां जर येवढे सल्य सांठविलेलें आहे, तर स्वखूपतः जी 
सत्यरूप त्रह्मवस्तु परिपूर्ण आहे व जी कार्येकारणातीत असल्यामुळें बुद्धीला व विकारास 
अग्रोवर आहे, त्या वस्तूच्या अस्तिनास्तित्वाविषयीं बिचारी बुद्धि काय बोलणार? 
(२) हृष्टीं बुद्धीला जें वैंचित्य दिसत आहे, त्यांत सुद्धां एकरसात्मकता 
ग्रंकट होत नाहीं काय? ही एकरसात्मकता नसती तर आपला पुष्कळसा व्यवहारच 
बंद झाला असता. एकत्ववाचक सामान्य नार्मे भाषेचा आत्मा आहे, हें कोणास 
ठाऊक नाहीं १ जितकीं सामान्य नाम कमी, तितकी ती भाषाही असंस्कृत व ती बोल- 
णारे लोकही अनभियुक्त असें आपल्या नित्य अनुभवास येत आहे; व ज्ञान वाढत जातें, 
तसतसे एकरसात्मकत्वही जास्तच वाढत जातें, हाही आपला अनुभव आहे. अनेकत्वांत 
एकत्व पाहून विरोषांचा नामनिर्देश करणें व त्या विशेषांचीं व तद्वत विशेषणांचीं कारणें 
शोधून काढणें व एकत्वारने सवे विशेषांचे नियमन करणें हा तर ब्रह्मज्ञानविज्ञानाचा मुख्य 
कतेव्यभाग आहे. तेव्हां ज्याला वौचित्र्य दिसतें व हें वैजित्र्य कालाच्या व ज्ञानाच्या 
आनंल्यांत स्वस्वरूपानें कायम राहील असें वाटते, त्याला तत्त्वज्ञानाची महती अद्यापि 
कळली नाहीं, कारण आत्मस्वरूपाकडे त्याची मति अद्यापि वळली नाहीं असें मोठ्या 
कष्टाने मला म्हणावें लागत आहे. ( ३ ) ब्रह्मज्ञान हवें कीं नको, हा प्रश्नच अप्रस्तुत 
आहे; कारण प्रत्येक जीव ( वस्तुतः ब्रह्मच असल्यामुळें ) तिकडेच धांव घेत आहे. शासत्र- 
पद्धतीनें ह्ञानपूवंक तो जात नाहीं, म्हणून त्याचा मागे चुकतो, तो फसतो व दुःखही 
भोगितो, हें निराळें; तथापि, इतर्के झाळें तरी त्याची अविकारी सुखाकडील धांव, त्याची 
पूणे हान मिळविण्याची होस व अजरामर होण्याची इच्छा, सारांश, ब्रह्म होण्याची इच्छा 
केव्हांही कमी होत नाहीं. तेव्हां ब्रह्म होणें न होणें हें ऐच्छिक नाही. (४) हें विश्व 
अनंत आहे; एक जीव मुक्त होण्याला जर अनेक हजार जन्म घ्यावे लागतात, तर अर्नत 
विश्वाचा उद्धार होण्याला अनंत कालाचीच अपेक्षा आहे. शिवाय सवे विश्व मुक्त झालें 
तर यांत बिघडले काय? एक मधुर व खादिष्ट जलाने तुडुंब भरलेला महासागर सर्व 
तृषितांस प्राप्त झाला व ते तेथें वितृष्णेच्या सुखांत आनंदानें बसले तर, आमच्या घरांतील 
खारट आडाचे मिट्ट जल व आमच्या येथील बृक्षसौंदर्यदर्शन आपल्यास मिळणार नाहीं, 
असे वाटून रडत बसगाऱ्या वृषलाप्रमा्णेंच वरील आक्षिपकाचा आक्रोद होय! सुखरूपच 
झाल्यावर विषयसुखाची अपेक्षा कशाला ? आपण स्वतःच साखर झाल्यावर करंजी, लाढू 
मिळत नाहींत, हा शोक राहत नाही. आपण स्वतःच घरची यजमानीण झाल्यानंतर 
बाहुलाबाहुलीच्या भातुकलींत आनंद वाटत नाहीं, हा प्रत्यक्ष अनुभव आहे. स्णांगणावर 
सुळखमैदानी तोफांच्या व भैरवी भवानीतुल्य तरवारांच्या साहाय्यानें रणगंभीर शत्रूंशी 
रोमहर्षेण संग्राम करणाऱ्या भीमकम्यी महावीराला बुद्धिबळांतीळ लांकडी प्यादी मारण्यास 
सांपडत नाहोंत म्हणून कधीं वाईट वाटेल काय? अशीच गोष्ट ब्रह्मज्ञानाची आहे. तेव्हां 
सवे -विश्व अनंतकालांत ब्रह्मरूप झालें तर कसे होईल, असा विषाद मानण्याचें कारण 
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नाहो. (५) आतां मुख्य प्रश्नांतील प्रश्न असा आहे की, ब्रह्माला जर कालयक्रानें 
विविधता (?) येते, तर मुक्त जीवाला ती कां येणार नाहीं! थोड्याशा शास््रयुक्त 

या प्रश्नाचा विचार केळा तर ह्याचें प्रश्नत्वच नाहींस होईल. ब्रह्म हें पूणे आहे, काल- 
स्थलप्रसंगातीत आहे, तें केवल सब्चिदानंदाच्याही पलीकडचे आहे, हें जर ब्रह्माचे श्रुतिविगीत 
स्वरूप खरें मानिलें, तर मुक्त म्हणजे पूर्ण, अनंत, ब्रह्म झालेल्याला बिचारा काळ, स्थल 
किंवा प्रसंग काय करणार £ ज्ञानाच्याही पलीकडे जो गेला, त्याला ज्ञानानंतर उत्पन्न 
होणारे कालस्थलप्रसंग भेटू शकतील तरी कसे? जो खरूपारने काळाचा काळ झाला, 
त्याच्या सत्तेने कीडा करणारा बिचारा काळ आपल्या अधिष्ठानाला शिवूही शकत नाहीं. 
पुन:; ब्रह्मरूप म्हणजे कालातीत झालेल्या पूणीची कल्पना सुद्धां, त्या पूर्णांला स्प करूं न 
शकणार्‍या काळांतच व्हावयाची, ती तरी बरोबर आहे कशावरून £ काळाचीच गति जेथें, 
नाहीं, तेथें प्रसंग किंवा कायेकारणभाव तरी पंगूच व्हावयाचे. एकच एक असल्यानंतर 
तेथें काळ नाहीं, स्थळ नाहीं, कार्यकारणभाव नाहीं, साहचये नाहीं, समत्व ( सारखेपणा) 
नाहीं. दोन झाल्याबरोबर, द्रैत होतां क्षणीं, काळत्थळादिकांचे साम्राज्य सुरू होतें. पण 
प्रथम तरी देत कसे येतें १ किंवा आलें आहे कसे? याला उत्तर इतकेंच आहे की, वस्तेतः 
द्वैत नाहीं. द्वैत दिसत आहे ही माया म्हणजे अपूर्ण ज्ञान म्हणजे इश्य ज्ञान म्हणजे . 
इोद्रियजन्य ज्ञान व त्यांचे विलास आहेत. आतां मायेचा आभासिक उद्भव जो इश्‍्यमान 
आहे, तो अनादि आहे. * अनादित्वात्संसारस्य ? असें श्रीमच्छंकराचार्य हणतात, तेंच 
धुतिसंमत आहे. कालाच्या म्हणजे जीवज्ञानाच्या मर्यादा सांभाळून बोलावयाचे म्हणजे 
अत्पज्ञ जीवाला मायेचा अंत केव्हांही लागणार नाहो. कारण जीव नेहमीं कालदृष्टीनें 
म्हणजे का्येकारणदष्टीने पाहणार. पाहणे हें अत्पज्ञासच शक्य आहे. सर्वे अस- 
णारा मात्र सर्वेक्ञ असतो, तेर्थे पाहणें संपते. तेव्हां पाहण्यानेंच अल्पक्टत्व सिद्ध होतें. हा 
अल्पज्ञ आपली ज्ञानमयोदा जसजशी वाढवितो, म्हणजे वैचित्र्यांत एकत्ब पाहूं लागतो, 
तसतसा तो बहुज्ञ होत जातो. असो; कार्यकारणभाव म्हणजे' संस्काराचें किंवा विका- 
राचें पौवोपये होय. तेव्हां संस्कृत किंवा विकृत होणारा पदार्थही अल्पच असला पाहिजे; 
अल्प पदार्थ, परिछिन्न पदार्थ, मात्र विकाये असणार. ब्रह्म हें अविकार्य आहे, कारण 
त्याचा मोठेपणा निःसीम आहे. अर्थातच ब्रह्मद्टीनें सवे दरऱयाव्इ्य पदार्थ-एक असोत वा 
संघटित असोत-अल्प आणि विकार्य आहेत. दोन पदार्थ असले म्हणजे संस्कार किंवा विकार 
होणार. आणि हें विकृतीचें किंवा संस्कृतींचें जाळे जोपयेत आहे, तोपर्यंत कार्यकारणाची शुंखळा 
अभंगच असावयाची. व कार्यकारण जोपर्यंत आहे, तोंपर्यंत माया ही जिर्वतच रहाव- 
याची. ' तेव्हां निष्कषे असा निघतो को, जोपर्यत अल्पज्ञत्व आहे, तोपर्यंत माया आहे; 
अल्पह्वत्वाबरोबरच माया आली, दैत झालें; आणि अल्पत्वाचा लय झाला म्हणजे माये- 
चाही ळय होणार, तसेंच ' माया कोठून आली ' असे विचारणाराही माया पाहणारा. 
म्हणजे द्वैत पाहणारा म्हणजे अल्प असणारा असतो. त्याला हा मायेच्या पलीकडील 
कशन सुटणें म्हणजे जीवास स्वतःच्या खांद्यावर उहून बसतां येण्यासारखे आहे! ह्वा प्रश्न 
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सयाला खरोखरीच सोडबावय़ाचा असेल, तर त्यानें स्वरूपज्ञान, त्याच्या अंतयोमी जो. 
आत्माराम आहे, त्याचें ज्ञान, शात्रतः करून घ्यावें. हे परोक्षज्ञान होईल. . नंतर शाक्षांत , 
सांगितलेल्या मार्गानें स्वार्थत्याग व स्वरूपध्यान अधिकारानुसार करीत जावें; त्याळा अप- 
रोक्ष्ञान होऊं लागेल. शास््रज्ञान फारसें कठीण नाहीं, पण त्या ज्ञानाचा अनुभव घेणे. 
कठीण काम आहे. हें काम सोपे व्हावें म्हणून कुटुंबव्यवस्था, चेश्वदेवादि पंचमहायज्ञ, 
समाजसंस्था, यज्ञयागादि व दानअध्यापनादि संस्था, राष्ट्रसंस्थाने, अश्वमेधादि यज्ञ, तप- 
अयो इत्यादि उतरोतर श्रेष्ठ साधनें सांगून युनः सवे विश्वाचा जनक जो सर्वेशाक्ते, सवेक्ष, 
सर्वेदयाघन श्रीपरमेश्वर त्याची नवविध उपासना सांगितली आहे. 'शांतिः शांतिः शांतिः 
असें जें आपण प्रत्येक धार्मिक कृत्याच्या शेवटीं औपचारिक रीतीनें हणतो, तें सवे व्यव- 
हारांच्या शेवटीं जर साथे ह्मणू हागला (म्हणजे “ माझे कामक्रांधादि षडपु उच्छेदून 
जाऊन माझ्या अंतःकरणास शांति मिळो व याचप्रमाणें सवे सृष्टीसही शांति मिळवून 
देण्याचें सामथ्ये असो ' अशी जर अखंड प्राथेना अभंगप्रयत्नपूर्वैक चालेल, ) तर आपला 
देहंस्वाथे हळू हळू पंचकोश फोडून विस्तीण होत जाईल व आपल्यास ब्रह्मस्वरूपाचें विज्ञान 
होईल. सारांश, मायेच्या अस्तित्वाचा प्रश्न मायेत राहून सटावयाचा नाहीं. दंडाच्या 
साहाय्यानें परथ्वी उचलू पाहणाऱ्या अर्किमेडीजनें जशी आपल्या जवळच्या लोकांस अत्यंत 
बळकट दंडाची (1,९४९) व उभें राहावयासाठीं एथ्वीबाह्यस्थलाची मागणी केली, 
त्याचप्रमाणे मायेचा उलगडा कहूं पाहणाऱ्या जिज्ञासु मुमक्षलाही मायेच्या बाहेरील ज्ञानाची 
व कमोची अपेक्षा आहे. तकंवितकोनीं हा प्रश्न सुटणार नाही; कारण ते तरी मायेच्या 
राज्यांतीलच असणार. असो; तेव्हां आग लागलेल्या घराची आढीं तोडण्याला जद्या 
बाहेरच्या लोखंडी कुऱ्हाडींची अपेक्षा आहे, त्याचप्रमाणे मायेचा चक्रव्यूह फोडण्याला 
अपौरुषेय ज्ञानाचाच अपेक्षा सुतराम्‌ आहे. 


याप्रयारणे सामान्य विचार सुचले ते येथे नमूद केळे आहेत. योग्य वाटल्यास 
यांचा विचार सुमुक्षूनी करावा, अशी विज्ञाप्ति करून आणि “ प्रामाणिक शास्त्रांनी व ब्रह्मलक्षक 
अपोर्षेय ग्रंथांनी एककंठाने व दीनदयाठत्वानें प्रेरिलेलें ज्ञान व विधिपूर्वक सांगितलेले 
मोक्षदायक आचरण हळू हळू आपलेसे करून आपली, आपल्या कुटुंबाची, आपल्या समा- 
जाची, आपल्या राष्ट्राची व आपल्या जगताची उन्नाते होईल. आपल्यास व आपल्या 
निकटतर संगतीने राहणाऱ्या बंधुबांधवांस आणि पुत्रकलत्रांस अधिकारानुसार पंचकोश 
उकलण्याचें ज्ञानसामध्ये व कमंसामध्ये स्वोद्धारक व समाजपोषक होत जाईल, असें करणें 
हं प्रत्येकाचे पवित्र कतेव्य आहे,' असें समजून घ्यावयाची भिक्षा मला घाला, असें मागणें 
मागून या मोहक विषयाची रजा घेतों. 
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आस्तिक तत्त्ववाद्यांपैकीं तिघांच्या. मतांचे वर अल्लंत तुटित दिग्द झालें, 
मायेच्या संबंधाने मला काय म्हणावयाचे होतें तें मागील भागांत सांगितलेंच आहे. 
पण्य ही गोष्ट लक्ष्यांत ठेवावयाची आहे कीं, मायेचा सवेथा धिक्कार करणारे व सायेळा योग्य 
स्थान देऊन विचाराची मयादा ठरविणाऱ्या श्रीमच्छंकराचार्यास ब त्यांच्या अनुयायांस 
| “राक्षसी ' ही पदवी देऊन ह्या सर्वास अंधतमसांत पाठविणारे शुद्धावैवी, विशिष्टा- 
ह्वैती व हैती यां सवांस कमी अधिक प्रमाणाने मायेचा अंगिकार कराचा 
लागला आहे! ' वासना व अहंकार ही दुकलू मायेला उत्पन्न करून जीवाला दु:खांत 
धालिते हें कोणासही नाकबूल करितां येत नाहीं. वासना म्हणजे बाह्य विषयप्राप्तीची 
जबरदस्त आकांक्षा होय. ही बया असली म्हणजे पदार्थाचे पारमार्थिक ज्ञान होत नाहीं. 
अहंकारानें स्वतःचे छ्लान पूण वाटतें! एवंच या दुकलीनें ज्ञान लुप्त होऊन अहमन वाढतें. 
असो; उपभोगासंबंधानें या वरील तीन महापुरुषांनी जो सद्विचार केला व मायेचे अस्तित्व 
उपभोगापुरतें तरी निश्चित केलें, त्यांनीच श्रीमच्छंकराचार्यांचे हणगण्याचा निःपक्षपातपणाने 
विचार पुढें केला असतां तर इन्दियादिकांनी उत्पन्न झालेलें ह्या जन्मांतीठ अथवा पुर्वे- 
जन्मस्थ सवे ज्ञान अपूण म्हणून मिथ्या आहे, अशीच त्यांची खात्री झाली असती. चम- 
त्कार हा आहे कीं, उपनिषदांच्या अभावीं विषयमिथ्यात्वाचें व इन्द्रियादिकांच्या उपाधि- 
प्रस्तत्वाचें ज्ञान-अंधुक अंधुकच कां होईना-यूरोपखंडांतील तत्त्बज्ञांस झालें, तेंच हान 
उपनिषदांत ब गीतेत स्पष्ट तर्‍हेनें उढ्ेखिलें असतांही आमच्या येथील संप्रदाय जाणणाऱ्या 
लोकोत्तर महापुरुषांसही होऊं नये!  मायावाद ह्या लोकसंप्राहक पुरुषांच्या पुढें स्पष्ट 
असतांही त्यांनीं तो झिडकारून देऊन उपनिषदांची एकवाक्यता “ विरुद्ध-धमत्व स्वीकारून 
“ अतत्त्वमासे ) असे मनःकल्पित प्रयोग निमाण करून, प्रतिपादण्याचा निश्वय केला, यांतले 
रहस्य मला इतर्केच दिसतें को, मायाबाद स्वीकारला असतां देश्याच्या शात्रामध्ये ब 
चिधोम्ध्ये, अनवस्था उत्पन्न होतील, अद्यी त्यांस भीति वाटली असावी. कमे संपेल, 
ज्ञान थांबेल, भक्ति गारठेल, योग नष्ट होईल, या भीतीनें-या उदार भीतीनें-लयांनीं माया- 
वादाला हरताळ लावण्याचा प्रयत्न केळा असावा. मी ह्मणतो हें जर खरें असल, तर या 
पुदषषांचें लोकसंग्राहकत्व व भक्तिशीलत्व मात्र, या भीतीनें प्रकट होण्याची संधी आळी; पण 
त्याचबरोबर ह्यांचे बुद्धिमांयही आविभूत झाले! असो; श्रीमच्छंकराचायांच्या ग्रंथांचे ज्याने 
विचारपूर्वक परिशीलन केळें आह व त्यालाच पाश्चात्य तत्त्वेतिह्यासाची जोड ळाविली आहे, 
विवेकानंदस्वामींचीं व अनिबिझांट बाईची व्याख्याने ज्यानें ऐकिलीं आहेत किंबा निदान 
वा्चिळीं तरी आहेत आणि ज्ञानेश्वरादि व कबीर प्रमुख महासाधुसंतांचें प्रासादिक आाझाप्र 
सांप्रदायिक पद्धतीनें ज्यांच्या कणेपथावर येऊन आदळले आहेत, लाला तरी ' इंद्रियास 
जसें दिसतें, तसरे हें विश्व निश्वयातें असत नाहीं हें पूर्णत्वाने कळून चुकलें आहे, एक- 
देशी प्राहणाऱ्यार्य मात्र, एथ्वी जशी अयथार्य स्वरूपाने दिसतें, त्याचप्रमाणें आपल्या पारै- 


[४६] 


च्छित्न इंद्रियादिकांनीं ॥दिलेळें समयोद ज्ञान पासिच्छिन्ञ, अपूर्ण -ब मिध्याकल्पच असावयाचे, 
यांत लवमात्रही संदेह नाहो. आतां पाश्वाल तत्त्वज्ञांही आत्मस्वरूप पूर्णत्वाने न कळ- 
ल्यामुळें, त्यांच्या तत्त्वज्ञानींत घोंटाळा झाला, तो तेथें आमच्या देशांत होण्याचें कारण 
नव्हेते; कारण उघडच आहे की, इंद्रियज्ञानापलीकडील “ अस्मितेचा ' जो अखंड अनुभव 
प्रत्येक जीवास तिन्हीचाऱ्ही अवस्थामध्यें येतो, त्याचा उपयोग आमच्या प्राच्य व अवो- 
चीन तत्त्दर्शी ज्ञानी पंडितांनी करून घेतला होता, आणि ब्रह्मज्ञानाची पृणेता दिग्दशनतः 
केरून व्यावहारेक सत्तेमध्ये ब्रह्माच्या अधिष्ठानामुळे जे सत्यत्व आळे आहे, त्याचा पारे-_ 
शोध उपनिषदांच्या आधारभूमिका घेऊन तात्विकदृ्टीने, प्रयोगशः, प्रमाण प्रमेयादि अमु- 
मानपद्धतीने, प्रत्यक्ष दरोनाने, अतर्निरीक्षणानें आणि आगन्विक्षिकी पद्धतीने करून दई्यॉ- 
तीळ शास्त्रांचे सि्धांत प्रकट केले होतें आणि पुरुषार्थसिर्द्धास योग्य असे कमेयोगाचे विधि, 
सनातन वैदिकधमोच्या आधाराने, ठरविले होते. असा; सांगावयाचे तात्पये हें आहे की, 
' मायां तु भक्कातें विद्यात्‌? हा श्वताश्वतर मंत्र ध्या किंवा * मम माया, दुरल्या हें श्रीमद्ध- 
गवद्वाक्य ध्या, तात्पये एकच आहि तें हः प्रकृतीसकट सवे जीव मायामय आहित. आपला 
आनेद मायिक आहे, इतकेंच नव्हे, तर आपलें ज्ञानही मायिकच आहे. दश्यद्र्टा 
ही दुकल आहे, तोंपर्यंत माया कमीअधिक प्रमाणाने कायम असावयाची. परमार्थ दृष्टि 
झाली, अद्वेतज्ञानावेज्ञान झालें हणजे माया नष्ट होते, व ल्याबरोबरच जीव व 
प्रकृति या दृश्यांतील अनाद्यनंत वस्तूंचाही ल्ये होतो. परमार्थतः माया नाहीं व 
ट्इंयविश्वांत तिचे भान नाहीं, हे खरं; पण जीवाजवेळ आत्मानुभव व इंदरियजन्य ज्ञान 
या दोहींचे बास्तव्य एक कालांच असल्यामुळें, सारांश तो अल्पज्ञ म्हणजे उपाधिद्वारा 
बाह्यज्ञान करून घेणारा पण “मी अज्ञानी आहे ? असे समजणारा असल्यामुळें त्याला 
“माया आहे' असेही वाटतें व “नाहीं ' असेंही वाटतें. सुंदर असल्यामुळें हवीशी 
वाटणारी वसंतसेना ज्याप्रमाणें शकारशालकमहाराजास ती चारुदत्तावर प्रेम करिते व 
आपल्यास धीक्कृत करिते म्हणून नकोशीही वाटत होती, त्याचप्रमाणें आमच्या बिचाऱ्या 
जीवाची स्थिति होते. पण लक्षांत ठेवा को ही मायाही जीवांच्या प्रथम प्रथम भूमिकांत 
विशेष उपयोगाची असते. मोक्षाच्या पहिल्या पायऱ्या चढत असतांना प्राणाकरितां 
देहसंरक्षण करावयास लावणारी, मनाकारितां प्राणांचे जतन करणारी, 
खुद्धिविशानाप्रीत्यथे मनाचे योगक्षेमात्मक अत चालविणारी व शुद्धानंदास्तव 
बुद्धीचा अभिनिवेदा धरणारी माया नसती, तर वेदोक्त मुक्तिसोपानपरंपरा अढणें 
फार कठिण झालं असतें; तात्पर्ये, सर्वे इश्यज्ञांन मायिक, मायोपाधिकृत व माया- 
साहांप्र्यानें मिळालेले असतें. त्याचप्रमाणे सर्व अंतर्बाह्य कर्मे, विषयवासना, इच्छा, 
याही सवे मायासंवलित आहेत. त्यांचा उपयोग प्रथम होतो खरा, पण ते मायिक 
आहित हें विसरता नये. असा वास्तविक प्रकार आहे. हाणून वेदोक्ताच्या आश्रयाने कां 
होईना, पण बुद्धीच्या व इतर इंद्रियांच्या द्वारानें झालेलें 'तर्वे ज्ञान व सर्व क्म भायामयच 
असणार; अथोतच केबलाह्रैतसिद्धांतान्यतिरिक्त इतर सिद्धांत मायामय असणार, 
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ही माया कवूळ करून बुद्धिमात्रजन्य ज्ञान व विषय-इच्छाजन्य कमे मार्मिक आहे, असें 
समजलें हझणजे इतर सिद्धांतात ब आचार्योच्या तत्त्वज्ञानांत व कमेमागीत फ़ारसा 
विसंवाद राहत नाहीं; मुख्य सिद्धांतांत सु्सवादच असतो. पहा कीं, नियेणाची 
अभिव्यक्ति सगुणांत होते असे आचार्य म्हणतात व आपण आरन्विक्षिकी 
पद्धतीनें ( 1214)20(1० ) स्वरूपाचा शोध केला असतां आपल्या निगुणी आत्म- 
स्वरूपाची अभिव्यक्ति अहंकार, बुद्धि, मन, प्राण, इंद्रियें ज्ञानात्मक व वासनात्मक 
( [तळपया०2टट पणे छा] ) यांच्या द्वारानें अभिमानी, बुद्धिमान पाहणारा, 
"करणारा ( कता ), भोक्ता ब॒ आनंदी इत्यादि प्रकारची होते. हे आत्म्याचे 
अभिव्यक्त झालेले गुण जसे जसे ईतर आचायोस मान्य आहेत, तसेच शेकराचार्या- 
सही मान्य आहेत. आचार्यांचा ' जीव ? ह्मणजे इतर वाद्यांचा आत्मा व त्यांचा जो 
सगुण इश्वर, तोच इतर आचायोचा परमात्मा आहे. मात्र मध्वाचार्य सत्‌ ( जड ) 
चित्‌ ( जीव, आत्मा ) अनंत ( परब्रह्म ) असा विभाग कल्पून ह्या तान स्वतंत्र 
वस्तु आहेत, परस्परैविलक्षण आहेत आणि अनंताची सत्सांताबर व चित्सांतावर 
अखंड सत्ता आहे व तोच अनंत जडसृष्टीचें निमित्तकारण आहे, असें ह्मणतात. हें मत 
अथोत्‌ शंकराचा्यास संमत नाहीं. पण अनंत हा अप्राकृूत शरीरी, अनंत गुणवान, 
स्वतंत्र, अव्यय, अविकारी, सववेसाक्षी, सबेदयाघन व एकच स्वामी आहे, असें जें माथ्व 
ह्मणतात, तें शंकराचायांस असंमत नाहीं. श्रौरामानुजही हीं सर्वे विशेषणें घेऊन 
आणखी जास्त असें सांगतात कीं, परमेश्वर हा उपादानकारण असून चित्‌ व अचत हें 
द्य त्याचें शरीर घटवितें. तसेच तो ज्ञानरूप व सुखरूप असून ज्ञानी व आनंदी आहे, 
असें ह्मणतात. हें म्हणणें श्रीशंकराचायांस संमत आहे. इतकेंच कीं मध्वाचें ब रामा- 
नुजांचें जें परब्रह्म, तें आचायांचें सगुणब्रह्म आहे. मध्वांमध्यें मन प्रधान असून बुद्धीचे 
विलास गौण आहेत, तर रामानुजांमध्यें बुद्धि प्रपान आहे. आतां श्रीबल्लभाचा्य सगुण- 
निर्गुणाचा संघ करून व परमेश्वरास धरृतिप्रणीत सवे सद्दुण आहेत असें सांगून पुनः तेथें 
जीवक्ञान व जीवक्षेय सवे गुण आहेत, असें म्हणतात; तसेंच अह्म सर्वोशानें निगुण आहे, 
असेंही म्हणतात. एवंच वलूभांस निर्युणब्रह्म संमत आहे व तेंच आचायोचें म्हणणें 
आहे. प्रकटस्थितींत, दृ्यास्थतीत, मायेत सगुण, पण वस्तुतः निगुण हा सिद्धांत 
शंकराचार्यासही मान्य आहे. इतकेंच नव्हे, तो त्यांचाच उपनिषठळर्णात-सिद्धांत आहे; 
युक्तीने तर्सेच ठरतें आणि अनुभवही तसाच येतो. ( पहा गीता अ० १३ श्होक १२ ते 
१५ ) तात्पर्ये, सयुणजह्याच्या स्वरूपांत सर्वेत्र ऐकमत्य आहे; मात्र मध्वशाख्री त्रह्मा- 
कडे निमित्तकारण मात्र ठेवितात, बाकीचे आचाय सर्व कारणपरत्वार्चे अधिष्ठान ( परमार्थतः 
किंवा विवतेद्वारांत ) ब्रह्म आहे, असें म्हणतात. 


परमार्थद्ीनें जीव द्दा ब्रह्मच आहे, असा शांकरसिद्धांत धरुतियुक्िअनुभवानें ठर- 
ळेळा आहे. बाकीचे तीन आचार्य जीवाला “अण ' परमाणाचा, ज्ञाता, कती, भोक्ता, 


छै) 


, अहेममतेमे मायावश असा व अनादयनंत असा ठरवितात; हें मत दरवत्थितींत मार्थेत, शंकरा- 
चार्योसही असंमत नाहीं. परमाथीश्थितींत मात्र जीवात्म्याला, आत्मारामाळा, हे वर्रील 
परिच्छेदकगुण लावितां येत नाहींत. तो परमार्थतः ब्रह्म आहे असें रंकराचायांचें 
म्हणणें गीतेतील अ० २ श्होक २३-२५ प्रमाणें विहित्त्त आहे.  जीवस्थितीत 
इच्छेचा कती व कांहो अंशानें प्रकृतीचा नियंता जीव आहे वः विषयसुखदु:खात्या 
भोक्ता जीव आहे, त्याला विवेक झाला म्हणजे परमेश्वराकडे जावेंसे वाटते, व तिकडे' 
जाण्याळा निष्कामकमे, सगुणभक्ति, योग, पराभक्ति, व गुरुसेवेनें झाळेळे परोक्षज्ञान 
हीं साधनें आहेत, असें जितक्या जोरानें माध्व, रामानुज व दहूभ म्हणतात, तित- 
कयाच जोरानें आचार्यही निष्कामकमांचें, योगाचे, भरतीचे व ज्ञानाचे स्तुतिस्तोत्र गाऊन 
पुन: हीं साधनें घेतल्याशिवाय परमपदाची प्राप्ति होणार नाही, असें आग्रहाने सांगतात. 
सारांश, इतर वाद्यांनीं जें जीवाचे, आत्मारामाचें मूळस्वरूप ठरविलें, तेंच आचार्योनी 
जीवाचे, मायोपाधिक आत्मारामाचे लक्षण केळे आहे, साधनेंही तींच सांगितली आहेत 
व भक्तीचे स्तोत्र तितक्याच भक्तिपुरःसर गायिलें आहे. सारांदा, येथें ऐकमत्यच आहे. 
आतां जीवाचें अधिष्टान, मूळखरूप, ब्रह्म असें आचाये म्हणतात ( पहा गौता अ० २ 
श्होक २० ) व जीवाचें ' अणुपरिणामत्वादि' लक्षण तेंच आत्म्याचे मूळस्वरूप असें इतर 
वादी म्हणतात. आत्माराम ( 211111 ) प्रकट झाला म्हणजे तो जीव (30प)) 
किंवा शिव ( (00 ) या स्वरूपाने आविर्भूत होतो, असें आचार्य म्हणणार व ताँच 
जीवांचीं व ब्रह्माची परमार्थ स्वरूपे आहेत, असें इतर वादी म्हणणार. दश्यस्वरूप व 
बद्धिगम्यस्बवरूप अनित्य, विकारी असल्यामुळें मायिक आहे, असें आचाय प्रतिपा- 
दितात व तशय व कल्प्य स्वरूप तेंच आत्मस्वरूप असें इतर वादी म्हणतात. पण जीव- 
स्वरूपांत व त्याच्या सांसारिक स्वरूपांत सवेत्र सुसंवादच आहे, साधनांत भक्ति प्रधान 
असें इतर वादी म्हणणार व साधनांत ज्ञान प्रधान असें आचार्य म्हणणार; तथापि 
भक्तीची पराकाष्ठा झाली म्हणजे मुक्ति मिळते असें इतर वादी म्हणतात, आणि आचार्य 
परोक्षक्ञान होऊन भक्तीची पराकाष्टा झाली म्हणजे अपरोक्षज्ञान होऊन मग लागलीच मुक्ति 
मिळतें असं म्हणतात. ( पहा गीता अ० १८ श्होक ५३-५५ ). 


जगत्‌ सत्स्वरूप आहे असं इतर वादी ह्मणतात व तें दरश्य म्हणून मिथ्या असें 
शंकराचार्य म्हणतात. ( पहा गीता अ० ८ श्होक ४ व अ० १३ श्होक ३) पण 
इश्यस्थिंतींत त्याची व्यावहारिक सत्ता अनाद्यनंत आहे असें शंकराचाय म्हणतात. ( पहा 
अ १३ शहोक १९) पण टऱ्यस्थाति तीच पारमार्थिक स्थिति असें इतर बादी 
म्हणतात. आतां जगताचा निमित्तकता परमेश्वर आहे असें माध्व, जगताचे निमित्ती- 
पादन कारण परमेश्वर आहे असें रामानुज आणि जगाचे निमित्तोपादन कारण असूनही 
' पुंन: आविकृत राहणारा परमेश्वर आहे, असें वदभ म्हणतात, हें त्यांच्या त्यांच्या दृष्टीनें 
ढोकच आहि व उतरोत्तर श्रेष्ठ, श्रे्ठतर भूमिकांचा आंत्रय झालं आहि. पाहणाऱ्याच्या 
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अधिकारानुसार हॉ कारणे. युक्तोला व अतुभवालाही जळतात. शंकराचार्‍्यानी माज सय 
स्थितीत परिणामवादाचा अंगिकार व परमार्थ 'त्थतींत विवतवादाचा आश्रय केळा भई 
व तो श्रतीस व॒गीतेला संमतच आहे ( पहा गीता अ०« ९ ठोक १० ॥. जीव 
ज्ञानमार्गार्ने गेला असता हें विश्वं त्याच्या उद्धारी कमोकारीता आहे, असे इतर 
आयाये म्हणतात, त्याचप्रमाणें आयायही सोपाधिक जीवांच्या कनेत्वभोक्तृत्वासाठी ष 
विशेषतः भोक्तृत्वासाठी व जनमातॉसाठी हें जगत्‌ आहे, असें म्हणतात. एव्च दय 
विश्वासयंघध॑ सामान्यतः एकवाक्यताच आहे. * इरयाफ्लौंकडे अव्यक्त पण इंधरास 
व्यक्त असें प्रकतींशिवाय कांहीं नाही ! असे माध्वमत, प्रकृति हे इंधराचें एक अंग आहे. 
असें रामासुजमत आणि प्रकृति हें सर्वथा ( हश्यगुणासह ) परत्रह्मय आहे, हें वतम. 
मत मात्र दोकराचार्यांस संमत नाहीं. प्रकृतिस्वरूपार्चे मूळ अधिष्ठान ब्रह्म आहे. 

तिचें दृश्य स्वरूप हा ब्रह्मावर विबर्त आहे' ( पहा, गीता अ० ७ व अ० ११) असें 
आरचायेमत आहे. तथापि आचार्यांचे टर्म विश्व व इतर वायांचें पारमार्थिक विश्व गांत 
एकवाक्यता सामान्यत्वानें आहे 


याममार्गे सामान्यविदोषांचा बिचार झाल. श्रुतिजअ्रणीत नित्यनैमितिकांमध्यें ब 
स्सृतिप्रणीत व मोताप्रणौत व्यक्तिविषयक व सामाजिक नोर्तात मुळींच भेद नाहीं. सर्वो- 
सच वरील प्रंथ मान्य असल्यामुळें प्रतयक्ष कतेब्यांत भेद पडत नाहीं. कारणांचा व 
कारणकारणांचा क्विर कारितांना व नीतिशाख्राच्या नियमांची मीमांसा करितांना मातर 
भेद असतो व म्हणून तो विचारी पुरु्षांस दिसतो. हा भेद असतो व॑ दिसतो म्हणूनच 
ज्ञानाची, सांख्य व योग शास्त्रांची, तत्त्वज्ञानाची आवश्यकता आहे. शिवाय जावत्काल- 
पर्यंत जीवास माप्त झालेल्या ज्ञानाची धांव अखंड कायम राहील, जोपर्यंत आम्हास 
प्रात झालेला, विद्यमान असलेला व प्राप्त होणारा इंद्रियगण मनोबुद्धीसहद ज्ञानासाठी 
अविश्रांत श्रम करणारा आहे, तोपर्यंत जिज्ञासेला * येथेंच थांब, याच्यापुढे जाऊं 
नको ” असा बंधारा प्रलक्ष परमेश्वराच्या हातूनही घातला जाणार नाहीं मग इतरांची 
वाती कश्याला ? ज्ञानी पुरुषाच्या उपाधि तुढून तो सुखरूप होईल व अमर असणाया 
जीव जेव्हां अविका्ये व अविकारी होईल, तेव्हां मात्र म्हणजे जीव सजिदानंकरूप 
होईल तेव्हां मात्र ज्ञानविज्ञानाची, शास्त्राची व तत्त्वज्ञानाची मर्यादा अस्तंगत होऊन 
ब्रह्मी जह्म होऊन राहील. या सर्वे विज्ञानवाद्यांचा उपयोग आहे. व ते सवे आहैत- 
वादाचे पोषकच आहिंत. अदवैतबादांत मात्र या सर्वाचा अंतभीव होतो व सर्वजन 
म्हणजे सांख्यांच्या व योमाच्या (1117010109 यावे ए७७० रजक ) 
साध्राज्यांत ' ठाकसे ठीक ? व्यवस्था लागते 


[५०] 
निरनिराळ्या शानवाद्यांची एकवाक्यता. 


[अ] आत्मा हा स्वयंभू, स्वज्ञ व सर्वज्ञ आहे हें तत्त्व अद्वेतसिद्धांत्याप्रमाणें शैव 
व सांख्य यांस संमत आहे. तसेंच तो स्वानेदी नाहीं असेंही त्यांचें मत नाही. 
सारांश, सांख्यांच्या मतें तो स्वानंदी आहे. नैयायिकांनाही असें कबूल केले पाहिजे 
को, ' आत्मा हा खानंदी आहे.” कारण, इंद्रब्ह्मदेवांची देवी स्थिति प्राप्त होण्यापेक्षा 
सात्मस्थिति प्र होपों अत सरेकक आणहे. अते लांचे मत माहे. 'कुक्क कत्काकलर 
आत्मा ह्या वृक्षपाषाणाप्रमाणें अज्ञ असतो ' याचा इतकाच अर्थ घ्यावयाचा कीं, शरीर ब 
इंद्रियें या उपाधीपासून मुक्त होऊन केवलास्थितात असणारा आत्मा हा विषयोपाथींनीं 
ग्रस्त झालेल्या संसारी आत्म्याहून अलंत विलक्षण आहे. तेव्हां येथील व्यावहारिक जाणीव, 
व्यावहारिक सुख यांहून अत्यंत विलक्षण अश्शी जाणीव व सुख त्या मुक्त आत्म्याला असलें 
पाहिजे, नव्हे ! आत्मारामच ध्वतः जाणीवरूप म्हणजे ज्ञानरूप, सुखरूप व सद्रूप असतो 
हँ ध्यानांत ठेवावें. ही गोर आपल्या लक्ष्यांत राहत नाहीं म्हणून मुक्त आत्मा अक्ष व सुख- 
दुःख विराहित असें म्हणावयाचे. ही अज्ञत्वाची ब बिकारविरहित्वाची स्थिति 
सुक्त रिथितींत असते म्हणूनच शुन्यवादी बौद्ध म्हणतात को, आत्मा झन्य होतो. 
सवेच क्षणभंगूर आहे हा सिद्धांत गृहीत घेतला म्हणून विक्षानवादी बोद्ध ह्मणतात कॉ, 
आत्मा हा नित्य, अव्यय व निर्विकार नसून तो केवळ * क्षणं ज्ञानं स्वरूपाचा आहे. तेव्हां 
सत्यज्ञान होऊन॑ आत्मा सुक्त झाल म्हणजे त्याचें अज्ञान नष्ट होऊन तो केवळ शुद्धज्ञानाचें 
अधिष्टान होतो. विज्ञानवाद्यांचें * टृश्य विश्व हें वास्तविक नसून आपल्यास भासते, तो 
निवळ स्वयंभू कल्पनांचा खेळ आहे ? हें खोडून काढण्याच्या आवेद्यांत भद्ानुयायी मामां- 
सक ह्मणतात को, आपल्या कल्पना स्वयंभू नसून त्या दृर्य पदार्थापासून उत्पन्न होतात. 


पण आत्मा प्रत्यक्ष आदे व तो संतत आहे हें मत कमी अधिक प्रमाणानें सर्व 
वाद्यांस संमत आहे. ' आत्मा कता, भोक्ता आहे ' असें कमेठ ह्मणतात. ' उपाधीशीं 
संयुक्त झाला हणजे आत्म्यास कतत्वभोक्तृत्व प्राप्त होतें. वस्तुतः तो कतृत्वभोक्तृत्व- 
शून्य आहे * असे वेदांती म्हणतो. तथापि आत्मा हा देहातिरिक्त ब देहविलक्षण 
आहे हें मत सर्वास मान्य आहे. आतां नास्तिक वादाचें खंडन करण्यासाठीं मोमांसक- 
वादी वेदाचें सत्यत्व व अविनाशित्व प्रतिपादन करून वेदाक्ञिप्रमाणे सवे जीवांनीं चाललें 
पाहिजे असें ह्मणतात. आत्मा शुद्ध आहे असें म्हणणें त्यांस वेदविरुद्ध वाटतें. वेदाचे 
प्रामाण्य स्थापित झाल्यावर मग “ आत्मा ) हा शुद्ध, निर्विकार व सच्चिदानंद स्वरूप आहे, 
असें कबूल करण्यांत ते अमान्यतां दाखविणार नाहींत हें स्पष्टच आहे. 


[ आ] आत्म्याचे एकत्व व विश्वाचे असत्यत्व-आत्मे अनंत आहेत ष 
विश्व सत्य आहे असे नैयायिक व सांख्य ह्मणतात."पण तोच आत्मा मुक्त झाला म्हणजे 
तो स्वयंज्योति, स्वयंभू आणि एकाकी असतो, असें यांचें मत आहे. तसेंच सलयाचें हान झालें 
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व जयत्‌ आणि जीव यांचे खरें तारतम्य समजले म्हणज तो मुक्त होतो, असेही म्हणतात. 
आतां विश्व आणि विश्वगत पदार्थ आत्म्याच्या मुक्तस्थितांत नष्ट होतात व तो एकाकी 
असतो, हे जर ह्या वाद्यांचे मत खरं आहे, असं आपण समजलो, तर मग विश्वाचे अखंड 
नित्यत्व व सत्यत्व कोठें राहिलें १ ब्रह्मज्ञानाने अज्ञान नाहांसं होतें, हे जर खरे आहे, ब 
ज्ञानस्थितींत पूर्ण विश्वाचा आभास नष्ट होतो, हंही जर खरें आहे, तर विश्व हें अज्ञान” 
विजंभण आहे, असेंच नाहां कां ठरत? दोरी कळली म्हणजे सर्पाचा आभास नाहोंसा 
होतो, म्हणून जसा दोरीवंरील भासलेला सर्प खोटा, त्याचप्रमाणें पूर्ण ज्ञान झाल्यानंतर 
विश्व नष्ट होतें, म्हणून विश्वाचा आभासही मिथ्याच होय. *“मुक्ताचें विश्व नष्ट झाले तरी 
व्यवहारांत विश्व असतेंच असतें” हें प्तंजलीचे म्हणणेच असें सांगतें को, परमा्थतः 
विश्व जसे आहे, तसं दिसत नाही; म्हणजे तें आभासिक आहे. खर्‍याचे ज्ञान 
सर्वोस संव प्रसंगीं सारखें झालें पाहिजे. विश्राचें किंवा सखःदुखाचे ज्ञान सारखें नसतें, 
म्हणूनच विश्र मिथ्या आहे. शिंपल्यावर रुप्याचा आभास एखाद्यास अज्ञानामुळे होतो; 
म्हणून तें जसें रुपें नव्हे, त्याचप्रमाणें अज्ञानांत भासणारे आणि ज्ञानस्थितींत नसणारे 
विश्रही असत्‌ असेंच ह्ाटलें पाहिजे. एकाच वस्तूने एकाला सुख होतें व दुसऱ्यास दुःख 
होते, हा अनुभव प्रत्यक्ष आहे. यावरूनच सखदुःख हें मानीव आहे, असं ठरत नाहीं 
काय विचारव्यवस्थेसाठीं कांहीं वेळ विश्वास सत्य माना, पण टरश्यविश्वाला नित्यसलत्व 
कधींही येणार नाहीं. पुनः; “ अनेक आत्मे आहेत, किंवा इंश्रर व जीव यांत विशेष आहे 
असेंही मुक्त जीवाला दिसत नाहीं. मुक्तास्थतांत आत्मा मात्र प्रकादतो हेंही त्यांस 
संमत आहे, अथात्‌ * एकमेवा5द्वितायम_ हे तत्त्व त्यांस कबूल आहे, असें झालें, मग 
तंटा कशाला £ सर्वत्र एकवाक्यताच आहे. एवेच अटद्वेतामध्यें सवे विरोधांचा लय होऊन 
प्रत्येक पंथाचे व दरनाचें अस्तित्व नियमित कार्यापुरतें आहे, बाकी सवेत्र एकात्मकता 
आहे, हं ठरतें. 


पुढं आणखी एकदां .स्व आचार्यांच्या मतांत एकवाक्यता कशी आहे, हें दाख- 
विण्याचा प्रयत्न केला आहे. त्या प्रयत्नाच्या अनरोधाने जिज्ञासु वाचकांची जिज्ञासा कांहीं 
अंशाने तृप्त होईल, अशो मला बळकट आशा आहे. विषयकाठिण्यामुळं व माझ्या अक्षम्य 
अज्ञानामुळें केव्हां केव्हां माझ्या लिहिण्यांत कठिणपणा येतो हें मला ठाऊक आहे, पण यया 
गोष्टी सध्यां तरी नाइलाजाच्या आहेत. 


पिनक जन बब बय्ब॒बाडं)ंडुबंब््ख्ग्आ जिन क  ूब्ख््ंडबजब्गब्बलब 
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रूप कायम ठेवून होतो. इतर वस्तूंच्या अपेक्षेने ल्मीचे गुण अनंत आहेत, पण. पर- 
ग्रेथराच्या अनंतानंत गणांच्या दृष्टीनें लक्ष्मीचे गुण सांतच होत. 


इतर देवता. 


३. ह्या कमीअधिक प्रमाणानें मुक्तावस्थेंत असतात व परमेश्वराच्या आज्ञेने नगद- 
व्यवस्थेमध्ये परमेश्वरास अनुकूल असे नियतकर्म करीत असतात. 


जगत ( विश्व. ) 


४. जगतांची उत्पत्ति परमेश्वराच्य़ा इच्छामात्रेकरून होते. घराचे उपादान कारण 
जशी मलिका, त्याप्रमाणें जगताचें उपादान कारण त्रिगुणात्मक जडप्रकृति आहे, व निमित्त 
कारण भ्रीभगवानू आहे. या प्रकृतीपासून जगतांची उत्पात्ते म्हणजे प्रकाशन होतें; पण 
प्रकूति स्बेथा जडस्वरूपी असल्याकारणानें-कोणतीही गोष्ट स्वातंत्र्यानें करण्यास असम्थ 
असल्यामुळें-परमेश्वरच निमित्तकारण आहे; त्यालाच सर्वकता व सर्वेकारण असं ह्मणतात. 
परमेश्वरास “ पुष्कळ व्हावे! अशी इच्छा झाली, तेव्हां तो जडप्रकृतींत शिरल्यासारखें 
करून हें विचित्र व नानाविध अह्यांड उत्पन्न कारेता झाला. प्रकृति अनादि, अनंत, 
सूक्ष्मस्थितीत अविकारी पण स्थूलस्थितीत विकारी आहे. प्रकृति सत्य आहे, नित्य 
आहे, असत्य किवा असत नाहीं. लक्ष्मी ही तिची शक्ति हे वर सांगितलेच आहे. 
जीवाचे शरीर प्रकृतीकडूनच प्राप्त होते. व जीवाला शारीरत्व प्राप्त झाल्यावर प्रकृतीचे 
सत्त्वरजादि गुण प्रकट होतात. 


जीव. 


५. प्रत्येक जीव निरानेराळा म्हणजे दुसऱ्या जीवाहून विलक्षण असून ते सर्व प्रकृति 
च परमेश्वर यांहून अत्यंत विलक्षण आहेत. तो एक वस्तुच आहे, तो मिथ्या नाही, तो 
नित्य, ज्ञाता, अणु, कतो, भोक्ता, त्रह्मांचा अंश ( आणि म्हणूनच ब्रह्माहून विलक्षण ), तसेंच 
ज्ञाता म्हणून प्रकृतीहून अलंत विलक्षण आहे. तो परमेश्वराधीन आहे. प्रकृतीशी 
संबंध झाल्यावर तो सत्त्वादे गुणांनी युक्त होतो, व अज्ञानी, दुःखी व संसारी होतो. 
मुक्तियोग्य, नित्यसंसारी व॒ तमोयोग्य अश्या तीन जातीचे जीव असतात. देव, क्रषि, 
पितर, चकवर्ती राजा व मनुष्योत्तम पुरुष हे मुक्तियोग्य होत. सुखदुःखामिश्रणानें संबद्ध 
झालेले नित्यसंसारी होत; आणि दैत्य, राक्षस, पिशाचें आणि नराधम लोक हे तमोयोग्य 
पुरुष होत. या तमोयोग्यांस कधीही मुक्ति मिळण्याचा संभव नाहीं. कारण हे अज्ञानांत 
झणजे मायेत असतात. हे जीव परस्पराहून निराळे असतात, हें सांगावयास नकोच. 
पण लक्षांत हें ठेवावयाचें कॉ, संसारांत काय आणि सुक्तस्थितीत काय, दे लोक तेथें 
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तेथेही भिन खरूपी असतात. सारांश, संसारांत जसें सुखदुःखाचें तारतम्म दिसतें, 
तसंच मुःक्तस्थितींतही आहे. 


६. सारांश ईश्वर सत्य, त्याचे गुण सत्य, जीव सत्य, जड प्रकृति सत्य आणि जौव्‌ 
व ईश्वर, जड व इंश्रर, जीवजीव, जड व जीव आणि जडजड यांमधील भेदही सत्य आहेत, 
यालाच पंचभेदवाद असें ह्मणतात. 


मोक्ष. 


७. मोक्ष ( मुक्ति ) हणजे प्रकृतीच्या बंधापासून सुटका व ईंधररप्राप्रि होय. ही 
मक्ति नित्य आहे; ह्मणजे मुक्त झालेला जीव पुन: जन्ममरणाचे चक्तांत सांपडत नाहीं. 
कमैक्षय, उत्कांतिे व अचिरादिमार्ग हीं साध्य झालीं ह्मणजे मोक्ष मिळतो. कमे 
( कायिक, वाचिक व झानासिक ) व तत्फल यांच्या योगानें जीव बद्ध होतो. हें कमे 
प्रकृतीशी संबध आल्यावर उत्पन्न होतें व या संगतीने जीवास प्रकृतीचे गुण लागतात; 
ह्या गुणांमुळे जीव कमे करितो आणि सकाम कमे होत असलें अगर शाखत्रनिषिद्ध कमे 
होत असलें ह्मणजे तो बद्ध होतो, व जन्ममरणाच्या फेर्‍यांत सांपडतो. तेव्हां या 
कमोच्य़ा चक्रांतून सुटणें हाच कमेक्षय होय. ह्या कमेक्षयावर उत्कृष्ट रामबाण औषध 
ह्मणजे श्रीपरमेश्वराची अनन्यभाक्ति व त्याची कृपा व प्रसाद हेंच आहे. (१ ) इंब्रराची 
शंख, चक्र, गदादि चिन्हें आपल्या शरीरावर गोंदून घेऊन त्यांचें सदैव चिंतन करणें, 
(२ ) मुलांबाळांची ईश्ररपर नांवें ठेवून नामसंक्रीतेन करणें आणि श्रीपरमेश्वरावर पूर्ण 
श्रद्धा ठेवून व सर्वे प्राणीमात्रांशी न्यायाने व देने वागून त्यांची पूजा करणें आणि 
सत्य, दया, ममत्व, नित्यकर्मानुष्टान ( स्वाध्याय) अगर स्तोत्रपाठ-( गीतादि भागवत 
ग्रेथांचें पठण ), दान, अनाथसंरक्षण, अहिंसा, अनुग्रह, समाधान, विषयानेत्रात्ते, आणि 
: श्रद्धा ही सवे भजनात्मकच होत. हा सर्व श्रीशाला ( लक्ष्मीपतीला ) सर्वथा अर्पण 
करणें हीच देवाची पूजा होय. ह्याचप्रमाणें केवलाद्वैताचे किंबा इतर मतांचे सवे सिद्धांत 
सवे प्रकारे सोडून देणें हा एक भक्तिपोषक मार्ग आहे. असो; अशी एकनिष्ट भक्ति दढ 
झाली ह्मणजे अन्नमयादि पंचकोशांचीं वस्रे टाकून देऊन जीव हा सुषुक्षेच्या मार्गावर येतो. 
हाच उत्कांतिमार्ग आहे. येथून गीतांतर्गत आठव्या अध्यायांत सांगितलेल्या अर्चिरादि. 
मार्गानें जाऊन जीव देवाच्या प्रसादाने मोक्ष मिळवितो. मग यास येथें अप्राकुत दरीर 
प्राप्त होऊन तो आनंदातिदयांत निमम़ होतो. अप्राकृत शरीर म्हणजे चिन्मात्र देह 
होय. सालोक्य, सारूप्य, सामीप्य व सायुज्य या चार मोक्षावस्थांपेकी एक अवस्था 
त्यास प्राप्त होते. सायुज्य मुक्तींत तादात्म्य मिळत नाही, तर सायुज्य मुक्ति मिळाली 
असतां जीव परमात्म्यामध्यें शिरतो, पण व्यक्तित्वानें निराळाच राहतो. सर्वाची मुक्ता” 
वेस्था सारखी नाही हें वर सांगितलेंच आहे. मोक्षावस्थेंतही इंश्ररी दास्य सुटत नाहीं, 
या कार्दांत ज्ञानाची मातन्यरी नाही; भक्तीची आहे. 
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ह्या मताचे शेवटचे प्रस्थापक श्रीरामानुजाचाये होत. यांचा उद्य अकराव्या शत- 
कांत झाला. यांनीं विशिशद्वैतमताची प्रतिस्थापना केली. आंच्या मतांतील मुख्य 
सिद्धांत थोडक्यांत सांगण्याचा प्रयत्न करितो. 


ब्रह्मस्वरूप, 


१. परत्रह्म वत्तु एक, आद्वितीय, सर्वज्ञ, सर्वसाक्षी, सर्वव्यापी, सरवोतयोमी, 
जह्ञानानंदखरूप, सर्व अनंत कल्याणगुणांचा उत्कृष्ट रत्नसागर, सवे दोषविराहित, सबेशक्कि, 
सर्व म्हणजे अनंत विश्रारचे उपार्दानकारण, निमित्तकारण आणि सहकारी कारण, सर्व 
दयाघन, संर्व वेदांतवेद्य, पुदुषोत्तम, सववेमंगलस्वरूप, सवे शरीरी इत्यादि अनेक अनंत 
सहुणांचें माहेरधर आहे. तो सवेबाह्यसाधनानेरपेक्ष आहे. तो अनंत ज्ञान व अनंत 
ह्ञानी आहे, अर्थातच परब्रह्म गुणशून्य नसून सगुण आहे. वेदांतासारख्या प्रामाणिक 
श्रंथांत त्याळा सत्‌, आत्मा, ब्रह्म, इशा, विष्णु, इश्वर, वासुदेव इत्यादि नांवें उपलब्ध 
आहेत; व अनंत नामें देतां येतील. चित आणि अचित्‌ म्हणजे सवे चराचर वस्तु 
त्याचे शरीराचे दोन प्रकार आहेत. जसें आपल्या शरीरांत जीव आणि देहृ असे दोन 
फरकार दिसतात, त्याचप्रमाणें परभेश्वराचे शरीरांत जीव आणि शशर हे दोन प्रकार 
आहेत. सजीव आणि निर्जीव ह्या खऱ्या वस्तु आहेत, हें खरें; पण परबह्मामध्ये जी 
स्वतंत्र सत्ता आहे, ती या प्रकारांत नाही. तसेंच हे दोन प्रकार विका्ये आहेत, पण 
त्यांचें कारण व त्यांचा शरीरी जो परमात्मांश तो अविकारी असतो. परबह्याचे चित्‌ व 
अचित्‌ हे दोन गुण आहेत आणि म्हणून ते परमेश्वरोपजीवी आहेत. पदाथेनिष्ठ गुण- 
धमे असतात, त्याप्रमाणे हे प्रकार आहेत; ह्मणून ते परमेश्वराशी नित्य साहचर्यानें राइतात; 
आगि झ्षणूनच तो एक, अद्वितीय अहे, तथापि त्याच्या स्वरूपांत विशिष्पणा आला आहे. 
परमेश्वर सवेव्यापी आहे म्हणून तो विश्षि् आकाराचा, विशिष्ट परिमाणाचा ब विशिष्ट 
रंगारूपाचा नाहीं, हें खरे; पण लीलेकरितां व जगदुद्धारास्तव त्याछा हें तसळें योग्य- 
स्वरूप ( शुड्धसत्त्वात्मकस्वरूप ) घेतां येतें. त्याचें खरें शरीर म्हृणजे चित्‌ ( आत्मा, 
जीव ) व अचित्‌ म्हणजे प्रकृत्यात्मक अथवा अनात्मक वस्तु होत. हा चरारी आहे ब 
सजीव आणि निर्जीव वस्तूंचा अंतयामी ब नियामक आहे. अवताराचेवेब्धे तो जे 
'हारीर घेतो किंवा भक्त, योगी इत्यादिकांचे ध्यानास गोचर होण्यासाठी जे स्वरूप धारण 
करितो, तें पुद्धसस्वात्मक असतें. 


अचितस्वरूप. (जड सि) 


२. अनंत अह्मांडे एकाच सवेज्षक्ति व सनेसाव्ही हचखच्या स्वाधीन असतात. त्यांत 
दरय ष भय जाताचें भचित्‌, अनावि अनंत भघून,तीन प्रकारलें भाहे. रा. बूश* 


[२७] 


प्रकूते आणि शुद्धसत्त्व हे ते तीन प्रकार होत. (अ) काल हा सवे सृष्टीचे सहकारी काण 
असून जड आहे. सवै सृष्टि आणि विसृष्टि कालांत उत्पन्न होऊन, कालांतच स्थित 
होतात आणि कालांतच प्रलय पावतात. सृष्टीच्या आरंभाच्या आधी व सृष्टिप्रल्यानंतर 
काल ही वस्तु असतेच. (आ) सष्टीच्या आदो मूलम्रकृति ही अव्यक्त आणि अज्लेय 
स्थितींत असते. सत्त्वरजादि प्राकृतिक गण या वेळीं साम्याबस्थेंत असतात. या वेळी 
मूलप्रकृति ( महत्‌, अहंकार व अपंचीकृत पंचभूते ) अण्वात्मक स्थितींत असते, असें म्हण- 
ण्यास हरकत नार्ही. (इ) शुद्धसत्त्व ही अप्राकृुत वस्तु आहे. वेकुंठ, श्रीपरमेश्वराची 
अवतारशाशरें व मुक्तांस कमेभूमीवर येतांना प्राप्त होणारी शरीरें शुद्धसत्त्वात्मक असतात. 
हाद्धसत्त्व हें बौद्धिक तत्त्व आहे खरे, पण तेथें चेतन्यांश नाहीं, म्हणून शुद्धसत्त्वात्मंक 
प्रकृतीस “ अचित्‌ ? वगोमध्येंच ठेवणें न्याय्य आहे. महत्‌ म्हणजे बुद्धि नव्हे.व अहंकार 
म्हणजे मीपणा नव्हे, तर महत्‌ म्हणजे सत्त्वादिकांनी साम्यावस्था सोडून दिल्यावर ज्यां 
सत्त्वाधिक्य, रजोधिक़्य इत्यादि अवस्था होतात तें महत्‌ होय. ही प्रकृतीची दुसरी 
अवस्था आहे. अहेकार म्हणजे अंतःकरण, ६ वें इंद्रियाचें शरीर, प्रकृतीच होय. 


चित्स्वरूप. 


३ चित्स्वरूप म्हणज जीवात्मा होय. यांत प्रकृतीचा अंश मुळींच नसतो. जीवात्मा 
हा नित्य असून, “ अचित्‌? व परमेश्वर यांहून विलक्षण आहे. तो शुद्ध, आनंदस्वरूप, 
ज्ञानस्वरूप, अणु परिमाणाचा, क्षानी व आनंदी असून परमेश्वराच्या आधीन असतो. तो 
स्वरूपाने अविकार्थ आहे, पण अनादिम्रकृत्यात्मक ' कमाला वदा होणारा व बद्ध होणारा 
आहे. त्याचें ज्ञान अनंत व नित्य आहे, तथापि त्या ज्ञानाच्या विचार, निश्चय, संशय, 
अनुमान इत्यादि अवस्था अनित्य आहेत. जीवाचे ज्ञान प्रकट होण्यास इतर साधनाची 
अपेक्षा असते, कारण तो बद्ध असतो. असो; मोक्ष मिळाला म्हणजे जीव प्रकृतीच्या 
तंत्रांतून सुटतो. अर्थातच मोक्ष मिळेपर्यंत तो प्रकृतीशी संबद्ध असतो. प्रत्येक प्रकृति” 
परमाणूंत ग॒प्त अथवा प्रकट जीवात्मा आहे. अथवा प्रत्येक परमाणु हा जीवाचें शरीर 
आहि. या जीवाचा व प्रत्येक परमाणूचा अंतयामी परमात्मा होय. या प्रत्येकास तो 
अंतर्बाह्य व्यापून असतो. ह्या स्थितींत त्याचें ज्ञान कमवशत्वानें संकुचित झालेळें असतें. 
ही बद्धस्थिति होय. जीव तीन प्रकारचे असतात. (१) नित्य जीव (२) मुक्त जीव 
आणि (३) बद्ध जीव हे तीन प्रकार होत. नित्य-जीव (अनंत, गरड, विष्क्क्सेन 
इत्यादि ) हे. निरतिझय आनंदाचा उपभोग घेत असतात. ह्यांस प्रकृतीची अगर कम्नीची 
वशता ( बद्धकता ) नाहीं. ते सर्वज्ञ असून वेकुंठांत राहणारे असत्तात. (१ ) मुत्तः जीव 
म्हणजे ज्या जीवास मोक्ष मिळालेला आहे. व जे त्रिविध तापांतून व प्रकृतीच्या दास्यां- 
तून सुक्त होऊन संवेजञ साले आहेत. (२ ) प्रकृतिचदा व दुः्खवहा आणि कमेषश अह. 
शदे जे जीग-्ये कढ. जीक होत. जहादरेवांपासून तों स्तंबापर्यंतचे समळे जीव ब जीवकांय*, 


आक टी “क्क 
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वस्तु याच वर्गात येतात. कमोनुसार या जीवांस ईश्वरी तंत्राने त्रह्मादिकांचीं स्थोनें मिळून 
ते*्जगदज्यवस्था चालविणारे होतात व पुढें त्यांस मुक्ति मिळते. 


जगदुत्पा्सि. 


४ जडप्रकृति परमेश्वराचे शरीर आहे व तो परमेश्वर चिज्जावाप्रमाणेंच प्रत्येक जड 
परमाणूंत असतो, हें वर सांगितलेंच आहे. सूक्ष्म आणि स्थूल हो दोन जडस्वरूपे 
आहेत. अथवा जडस्वरूपाच्या या दोन अवस्था आहेत. सूक्ष्म म्हणजे अव्यक्त आणि 
स्थूल म्हणजे व्यक्त अवस्था. सूक्ष्म ( अव्यक्त ) हें स्थुळाचें कारण होय. अव्यक्तापासूनच 
जगतांची उत्पत्ति परमेश्वराचे इच्छेनुरूप हाते. परमेश्वर शरारी, म्हणून उपादानकारण, 
इच्छामात्रेंकरून जगदुत्पत्ति करणारा ह्मणून निभित्तकारण आणि कालाचा अंतयोमी तो 
असतो म्हणून, कालसहकारीकारण आहे तसाच, परमेश्वरही सहकारीकारण आहे. 
जगत्‌ उत्पन्न होतें असें म्हणणें ठाक नाहीं; तें प्रकट होतें. परमेश्वराचे शरीरभूत जे 
त्रिगुणात्मक सूक्ष्म प्रकृतितत्त्व अव्यक्त असतें, तेंच परमेश्वरी इच्छेने कालवशतः प्रकट 
होतें; म्हणजे * अडाणी भाषेंत ! उत्पन्न होतें. प्रथमतः महत्‌, अहकार इत्यादि परमेश्वरी 
इच्छेने प्रकट होतात आणि नंतर पंचमहाभूते प्रकट होऊन पंचीकरणद्वारा विविध रचना- 
त्मक सष्टि.होते. पुढें कमेफल भोगण्यास योग्य अशीं सुर, नर, तिर्यक्‌ आणि स्थवीर 
अशीं व्यक्तिनिष्ठ शरीरें उत्पन्न होतात, या शरीराचे रूप नष्ट होईल म्हणजे रूपांतर 
होईल, पण शरीरघटक परिमाणु नष्ट होत नाहींत. ते सूक्ष्मस्वरूप असून नित्य, अनादि 
व अनंत आणि अज्ञेय असतात. अव्यक्तस्थितींत सत्त्वादे गुण स्तब्ध असतात हें वर 
सांगितलेंच आहे. उत्पत्तीच्या उलट प्रलयांचा क्रम आहे. 


हीं शरीरे जीवाला कमफल भोगण्यासाठी व क्म करण्यासाठीं उत्पन्न होतात. 
जीवाला जन्म, भरण, पुनर्जन्म इत्यादि विकार स्वरूपतः नाहींत. कमानें मात्र तो. प्रकू- 
तीशीं संगत होतो आणि सुखदुःखाचा व जन्ममरणाचा अधिकारी होतो. 


कमे. 

५ विचारपूर्वक घडलेली किया तिचे नांव कमे. इंश्वरास आवडणारे तें सत्कर्म, 
आणि आवडणार नाहीं तें दुष्कमे होय. अज्ञानाने कमे, कमोने वासना, वासनेनें सचि, 
रुचीनें प्रकृतिसंबंध, प्रकतिसंबंधाने अविद्या ( अन्यंथाजञान व विपरीत ज्ञान ) असें 
रहाटगाडगे मोक्ष मिळेपर्यंत चालतें. सत्कर्मानें मोक्ष मिळतो, हें मार्गे सांगितलेंच आहे. 
अविद्या संपली व ज्ञान-भक्ति-कमेपूर्वेक स्वरूपज्ञान आणि इंश्वरी खरूपज्ञान झालें ह्मणजे 


भोक्ष मिळता, अथवा प्रकृतिसंबंध' तुटून निरतिशयानंदामध्यें सवेज्वस्थितीनें अनंतंकाल- 
पर्यंत राहतां येते. सर्वकारण ईश्वर आहे, तथापि काठाम्रमाणेंच तो साभान्यकारणं आहे, 
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विशेष कारण नव्हे; म्हणून जीवाचें दुष्कमे इश्वराला बंद करितां येत नाहीं. सत्कमीनें स्वर्ग 
आणि दुष्करमानें नरक हे कमाचुसार मिळतात. उत्तम कमे असेल तर महाकल्पाच्या 
प्रारंभी ब्रह्मदेव, रुद्र, अभि इत्यादि देवतांची स्थानें व कार्ये त्या त्या जीवांस्र मिळून ईश्व- 
राच्या तंत्राने ते आपापली कर्मे करून अंतीं मुक्त होतात. 


मोक्ष ( बंधविमोचन ) 


कैवल्य व ब्रह्मानंद अश्या प्रकारचे दोन मोक्ष आहेत. कैवल्यमोक्षांत जीवांस 
स्वरूप ( ज्ञानस्वरूप व आनंदस्वरूप ) मिळून त्या जीवस्थितींतील पराकाष्ठेचा आनंद 
मिळतो. ब्रह्मानंदांत ब्रह्माचा-परत्रह्माचा-निरतिशय आनंद प्राप्त होतो. सायुज्य 
मुक्ति ती हीच होय. येथें परब्रह्मतादात्म्य नाहीं, तर समानत्व आहे. येथें जन्ममरण 
नाहीं, कारण प्रकृतीशी संबंध नाही. वाटेल तर हा सायुज्य मुक्तांतील जीव परोपकारार्थ 
पृथ्वीवर जन्म घेऊं शकतो; पण असल्या जन्मांत तो प्रकातवश असत नाही. सालोक्‍्य 
व सायुज्य मुक्ति व त्यांचे अथ वाचकांस विदितच आहेत. मोक्ष मिळाल्यानंतर जीव 
वैकुंठांत राहतात व योग्यतेम्रमाणें त्यांची स्थानेंही निरनिराळी असतात. असो; मोक्ष- 
मागे ४ आहिंत ते येणेंप्रमाणें: कमयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग आणि प्रपत्तियोग. (१) 
कमेयोगानें निष्कामकम करून चित्तशुद्धि झाली आणि तत्त्वज्ञान ( चित्‌, अचित, आणि 
इश्वर या तीन स्वतंत्र वस्तु असून इथवर मात्र तदितर वस्तूंचा अंतयोमी, मंगल, गुणसंपन्न, 
सवेज्ञ, सर्वसाक्षी व सवेशक्तिमान्‌ आहे हें शाख्त्रीयज्ञान) झालें व यज्ञ, दान, तप, जप, 
होम इत्यादि कमामध्यें परमेश्वरी चिंतन अखंड राहिलें म्हणजे मोक्ष मिळतो. (२)' 
अष्टांगसहितयोगानें चित्तवातते त्थिर होऊन जीवाचे स्वरूप व परमेश्वरी स्वरूप साथे सम- 
जलें व अनुभवास आलें म्हणजे ज्ञानयोग सिद्ध होऊन केवल्य अथवा ब्रह्मानंद मोक्ष 
, मिळतो. (३) भक्तियोग (उपासना) म्हणजे यावजञीव अखंड, अष्टोप्रहर, परमेश्वराचे 
" व्‌ त्याच्या अनंत युणांचें एकनिष्ठ चिंतन आणि वेदविहित कमोरचे सांग अनृष्टान होय, 
भक्तियोगाल! ज्ञानयोगाचें साहाय्य मिळाल्यास कैवल्य अथवा ब्रह्मानंदप्नाप्ति होते. *मी 
म्हणजे परत्रह्म आहें म्हणजे मी परमेश्वराचे शरीर आहे व तो माझा नियामक असून तो 
माझ्यापेक्षा गुगांनीं व सामर्थ्याने अतंत पटीनें श्रेष्ठ आहे! हे चिंतन भक्तियोगांत असावें. 
दद्दर विद्या, अन्तराविद्या, प्राणविद्या इत्यादि ३२ विद्या (उपासना ) वेदांत ग्रंथांत सांगि- 
तल्या आहेत. कोणत्याही उपासनेचा आश्रय केला तरी फलप्राप्ति एकच असते. (४) 
प्रपतियोगांत आपली म्हणजे जीवाची दुर्बलता, इंध्वराचें अनंतयुणांसहवतेमान अमोघ 
दयाठळुत्व व मोक्षदत्व, यांचें अखंड व श्रद्धापूवैक चिंतन आणि इंश्वरास प्रिय होईल असें 
वर्तन अवर आहे. ईश्वराचे लक्ष्मीसाहचा्याने होणारे अनेक अवतांरांचे व तद्वत कृर्त्या- 
चेही अखंड स्मरण असावे. पहिले तीन योग श्रष्टम़र्ताच्या जीवांकरिता. आहेत; आणि 
चुवथा योग अडाणी, दुबळे, मतिमंद अशा सवोकरिता आहे. ह्या चवथ्या योगाचा 
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वेत्ता आहे. तो नित्य आहे, श्ाता आहे. तो इंद्रियद्वारा समजण्यासारखा नाहीं. योगर्ट, 
ह्ानदष्टि व दिव्यदृष्टि यांनी मात्र ल्याचें स्वरूप समजेल. जीवस्वरूप ' अणु ' असतें. येथे ज्ञान 
ब॒ सत्ता आहे. पूणीनंद प्रकट झाला म्हणजे तो “ विभ ' ( सवेव्यापी ) होतो. जीवही नह्मा- 
प्रमार्णेच ' कता । व * भोक्ता! आहे. तो ब्रह्माचा अंद आहे. ' सत्‌ आणि चित्‌ * या 
दोन ब्रह्मघमारचे अश घेऊन जीव प्रकट होतो. जीवरचनेंत आनेदांडा नसतो. 


जगत. 


७ जडांत ( प्रकृतीमध्ये ) सदंशच मात्र असतो; म्हणून जगत्‌ सत्य आहे. 
अव्यक्त जगत्‌ परजह्माचे इच्छेने आविभूत ( प्रकट ) होतें. जीवाला चतुर्विधा पुरुषार्थ 
प्राप्त व्हावे, एतदर्थ परब्रह्म जगताला प्रकट कारितें. जगत्‌ हेही ब्रह्मस्वरूपच आहे. 
जगत्‌ हा संसार नव्हे. अहंममता बुद्धीच्या योगाने जे द्वेतज्ञान होते, तो संसार, ती 
माया होय. सर्वत्र बह्मरूप अद्वैत आहे; पण परमाथंतः द्वैत औहे, हें ज्ञान अविद्या- 
त्मक, संसारी, बंधात्मक आहे. संसार संपला म्हणजे जगत्‌ संपतें असे नाही. जगत्‌ 
सत्य आहे, संसार मिथ्या आहे. मोक्षसाधने ह्या संसाराची निवृत्ति अहंमम- 
तेच्या निदृत्तीने होते. “ मी कतो, हं माझ्या कमोर्चे फल व मी यांचा भोक्ता ” 
हे अज्ञान होय. हे अज्ञान पांच प्रकारचे आहे. स्वरूपाज्ञान, देहाध्यास, 
शैद्र्याध्यास, प्राणाथध्यास आणि अंतःकरणाध्यास हे ते पांच प्रकार झोत. 
* मरी आनंदाकार, आनंदस्वरूप आहे ' असे भक्तिद्वारा ज्ञान होऊन बाकीचे 
अध्यास निवृत्त झाले म्हणजे संसार संपला. स्वरूपज्ञानानें आत्मलाभ होतो व त्याच्या 
अज्ञानाने देहलाभ होतो. स्वरूपज्ञान होण्यास वैराग्य, सांख्य, योग, तप, आणि 
प्रेम यांची ( ह्या पंचपर्वात्मक साधनांची ) आवश्‍यकता आहे. ह्या साध- 
नांनी अध्यास निवृत्त होतो. देह, प्राण, अंतःकरण, इत्यादि राहतात, पण लांवरील 
अध्यास नाहीसा होतो. हा अध्यास रांपला म्हणजे जीबन्मुक्त स्थिति मिळते; कारण, 
अद्दैममताजन्य सुखदुःखांचा नाश होतो आणि जगतासच ब्रह्मस्वरूप मिळतें. 


ब्रह्म हें जीवजगतांचें निमित्त व उपादान कारण आहे, तथापि तें स्वतः अविकृत 
असतें. ह्याला अविकृतपरिणामवाद म्हणतात.. उत्पत्ति, स्थिति आणि लय या ज्या तीन 
कायाच्या अवस्था त्या तिन्ही अवस्थांमध्ये तें नित्य कारणरूपच असणें याचें नांव अविकृत 
परिणाम होय. कार्य हा धर्म आणि कारण धर्भी होत. 


तात्पये. 


सारांश, ब्रह्म हें एक अव्यय, अविकृत, सवंधमेविशिष्ट, सर्वेज्ञ, सवेशक्तिमंत व 
पूणे असून सवतंत्र आणि लीलाप्रिय.आहे. आपल्यामध्ये असणाऱ्या आविभोव व तिरो-. 
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भाव ( प्रकटनशाक्त, प्रलोपनशक्ति, 1:४०] हावे तराए०[प ला) इक्तोच्या 
द्वारे जीव, जगत्‌ इल्यादि रूपांनी लीला करिते; अहेममता अज्ञानजन्य असून बदक, 
अतएव अज्ञानजन्य आहे. सत्‌, चित्‌ व आनंद हें ब्रह्मस्वरूप, सत्‌ , चित्‌ ब युप्तानंद 
हे जीवस्वरूप आणि सत आणि ग्रुप्तचित्‌ व गप्तानंद हे जगत्स्वरूप आहे. म्हणजे 
- आधिदैविक ( पुरुषोत्तम ) आध्यात्मिक ( अक्षर) आणि आधिभौतिक ( जगत्‌) अशी 
त्याचीं स्वरूपे आहेत. कर्माने आधिभौतिक, ज्ञानाने आध्यात्मिक व प्रेमाने आधिदैविक 
स्वरूपे प्राप्त होतात. या वादांत मायेचे अवलंबन कोठेही केलें नाहीं, म्हणून ह्या 
मताला शुद्धाद्वैत हणतात. 


कर्मे करून पुनः पुनः जन्म येतो व विषयानंद प्राप्त होतो. अज्ञानाने अक्षरस्वरूप 
प्राप्त होतें; व पुनः जन्म येत नाहीं. ही ज्ञानोपासना आहे. ह्यानंतर म्हणजे अक्षरजझ- 
स्वरूप प्राप्त झाल्यावर जो अल्पानंद प्राप्त होतो, त्याचा पढील उत्क्रम म्हणजे प्रेमपूवक 
पराभक्तीच्या द्वारा पुरुषोत्तम स्वरूपाशी त्याच्या कृपानंदानें प्राप्त होणें हा होय. करम, 
ज्ञान आणि उपासना असा हा क्रममक्तिमार्ग आहे. श्रीहरीच स्वेच्छेने सबेकती-करविता आहे 
हा विवेक प्राप्त करून घेऊन चित्त प्रसन्न ठेवून कर्म करणें हा कममार्ग, उतम प्रका- 
रचें घेर्य धरून त्रिविध दुःखें मरणपर्यंत आनंदानें सहन करणें आणि सवेत्र शद्धाद्वैताचा 
अनुभव घेणें हा ज्ञानमार्ग, आणि ऐहिक व पारलौकिक कम, वाणी आणि मन श्रापरमेश्वर 
चरणीं समर्पण करून व ल्याला अनन्यभावानें शरण जाऊन त्याचा प्रसाद संपादन करणें 
हा भक्तिमागे होय. ज्ञानाने दुःखनिवृत्ति होते. पण ज्ञानपूर्वक भक्तीनें दुःखनिवृत्ति 
होऊन निःसीमानंदावाप्ति होते. आत्यंतिक भक्ति म्हणजे श्रीपरमेश्रराचा विरह झाल्यामुळें 
विषयसवेस्वाचा त्याग होऊन, उत्तम वैराग्य प्राप्त होऊन अहर्निश जें मनाश्वितन व मनो- 
घ्यान चालतें तो होय. गोपीविरहाचें जें श्रीमद्वागवतांत चित्र काढिले आहे तें भक्तीचे 
उत्तमोत्तम स्वरूप होय. 


याप्रमाणे ब्रह्मस्वरूप, जीवजगत्स्वरूप व साधनमार्ग याचें विवेचन झालें. 
ह्या मलाचे पुरस्कर्ते श्रीमडलभाचार्य होत. ह्यांचा उद्य १६ वे शतकांत 
झाला. हे पराकाष्ठेचे भक्तश्रेष्ठ होते. 


भाग सहावा. 


|. ८६-14 


श्रोमद्वगवद्वीतेचा अभ्यास. 





परिच्छेद पहिला. 


या तत्त्वज्ञानात्मक (सांख्ग्रज्ञानामक व योगत्वानात्मक) ग्रंथाचा अभ्यास करू 
इच्छिणारे जिज्ञास सुमुक्षेनी कांही विदोप गाष्टी लक्षांत ठेवून मग गीताभ्यासाचा उपक्रम 
करावा. नुसतें ह्मणजे अर्थशून्य पठण फारसे लाभदायक नाही; हा वाग्यज्ञ प्रतिदिवशीं 
होणं असेल तर तो न्सा्थ व्हावा व शुद्ध वुद्धाने व्हावा. न्यासपूर्बक आरंभ करून पाठ 
सुरू करावा. शुचिभ्‌त होऊन शांत वेळी एकनिष्टिचित्ताने पाठ केला तर उत्तमच आहे. 
एकंदर अर्थ समजून घेलल्यानंतर खाली लिहिलेल्या गोष्टी ध्यानांत ठेवाव्या. 


१ हा गीतोपदेश केवळ कुरुकुलोत्पन्न अर्जुनासच भगवंतांनी केला आहे असें नव्हे, 
तर प्रत्येक स्थळी, प्रत्येक काली आणि प्रत्येक प्रसंगी आपणास जी ' कतव्यपराड्सुख व्हावें ' 
अशी मायासमुद्रजन्य लहर येत असते, ती घालविण्यासाठी व उत्तमोत्तम पुरुषार्थ सांगून 
तळील्यथे अवरय असणारें कर्तव्य सर्वे मन'"यरजातीस कळावे, एतदर्थ, हा भगवद्रीतेचा 
अवतार आहे. ज्ञान्सांमा कितीही वाढली, कतेत्वशाक्ति कितीही जोरावर झाली, प्रसंग- 
चेचित्र्य कितीही अश्वतपूवे असले तरी, त्या त्या प्रसंगी. भावनिक व कतेब्योन्मुख पुरुषास 
पुरुषार्थ दाखविणारा व कर्तव्यमार्गाची दिशा दाखवून कर्तेव्योन्मुखतस प्रोत्साहन देणारा 
हा ग्रंथ असेल, यांत संदाय नाहीं. हा ग्रंथ सर्वक्राळीन व सर्वेत्यथलीन असून पुनः काम- 
घेनूप्रमाणें इच्छित मनोरथ पूर्ण करणारा आहे. या दृष्टीनें या ग्रंथाचे पारायण झालें 
असतां आपलें ज्ञान बिस्तीण होईल, आपले कर्तेग्य सुद्ध मनाने होईल, आपली उपा- 
सना एकनिष्ट होईल, आणि सर्वे दिशांना आपला उद्धार होईल. 


२ दुसरी गोष्ट लक्षांत ठेवावयाची तो| ही होयः या विश्रांत, विश्राच्या पूर्वी आणि 
विश्वप्रलया नंतर म्हणजे सवेदा व सर्वस्थली “परज्रह्म' या नांवाचें एक तत्त्व अभंग, अव्यय, 
अक्षर स्वरूपाने विराजमान असतें. यालाच “ आदिकारण, ? ' मूलप्रकृति * * परमेश्वर ! 
इत्यादि अनंत नामे अनंत प्रकारचे विचारी म्रहत्थ देत असताल. ' एकं सद्दिमा 
बहुधा बदन्ति' असो; वाटेल तें नांव दिलें तरी चिंता नाहीं, पण एक गोष्ट सर्वर्समत ही 
आहि कौ, “ अशी ञह्य बांबाची बस्तु आहे. ' ह्या वस्तूचे गुण व्यावहारिक सत्तेच्या 
भाषेत सांगावयाचें म्हणजे ती सर्वेसाक्षी व नित्य आहे. तसेंच त्र्यावह्मारिक दृष्टीनें पदा. 


डड पाडाचा 
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थयाचें म्हणजे ही विश्वनियामक सत्ता केव्हां केव्हा अक्षर-अव्यक्तामध्यें लीन असते.व 
इतर वेळीं प्रकट असते. प्रलय व सृष्टि हीं अवस्थांतरें व्यवहारकालांतील आहेत. आतां 
हें स्वरूप व लक्षण व्यावहारिक पद्धतीनें झालें. पारमार्थिक द्या “ परब्रह्म हें काय 
आहे, हें सांगतांच येणार नाहीं. *“ अचिंत्य, अप्रमेय, ' इत्यादि विदेषणें भगवंतांनींच 
दिलीं आहेत. तें क्षराक्षरातीत आहे, देवादिकांस अगम्य आहे, ' ज्ञाता, ज्ञेय व ज्ञान 
यांहून विलक्षण असून, “ ज्ञाता, शेय व ज्ञान ' याचें अधिष्टान आहे, इतकेंच फार तर 
म्हणतां येईल! “ अविनाशि तु तद्विद्धि येन स्वेमिदं ततम्‌ ' या वाकयावरूनच सिद्ध होतें 
क्कॉ, परब्रह्म हें सर्वाधिष्टान आहे. तसेंच हें निर्गुण असून गुणपोषक आहे. असो; हें 
सत्तेचे अधिष्टान जें ब्रह्म, ते आहे असें समजून घेऊन नंतर परमात्मा, इंग्वर, इत्यादि 
शब्दांनी लक्षित जी अनादयनंत ज्ञातृशक्ति ( सगुण परमेश्वर, शबल ब्रह्म ) तिर्चे- स्वरूप 
समजून घेणें अत्यंत इष्ट आहे. ही ज्ञातृशक्ति म्हणजे सवे आत्मिकज्ञानविज्ञानाचें केंद्रस्थान 
होय. * ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः ' या म्हणण्याप्रमाणे सर्व जीव हे या 
महातेजाचे अंश आहेत. ' बेदैश्व सर्वेरहमेव वेद्यः ' या भगवदुक्लनुार श्रीपरमेश्वराचें 
सगुणस्वरूप समजून घ्यावयाचें ही ज्ञानाची सीमा आहे व सर्वे जीवांची ज्ञानतपश्चया 
यासाठींच चालली आहे. परब्रह्मस्वरूप आणि परमात्मस्वरूप परमार्थतःच एकच खरें, 
पण दोहोंत विशेष इतकाच आहे की, परब्रह्म हें निरुपाधिक म्हणून गुणातीत, मायातीत 
आहे, व परमात्मस्वरूप हें मायासंवलित, सगुण (सवे मंगळ सट्ुणाचें अधिष्टान) आहे. 
स्रश्चिदानंद हें परमात्मस्वरूप होय. याचें स्वरूप प्रकृत्यात्मक नसतें, ज्ञानात्मक असते, हें 
सांगावयास नकोच आहे. येथून सवे सृष्टीची उत्पात्ते ( प्रकटन, आविभवन) होतें व 
सर्वे विसष्टीचे, उत्कांतीरचे पयेवसान हेंच आहे. हा सगुण परमेश्वर म्हणजे मुख्य क्षेत्रज्ञ, 
प्रकृति व्यापारांचा अध्यक्ष व नियंता, शाख्शयाखांचा कता ( वेदांतकृद्वेदाविदेव चाहम्‌ ) आणि 
चैतन्याचा गाभा आहे. हाच महापुरुष अथवा पुरुषोत्तम होय. हा अहंदत्तीचा केंद्र जो 
सयुण परमेश्वर, तो प्रकट झाला म्हणजे त्याच क्षणीं काल, स्थळ व पूर्वस्थित सवे कार्ये- 
कारणादि संबंधांसह 'प्रकृति' प्रगट होते व व्यवहारास सुरुवात होते. पण तें ब्रह्म स्वतः काय 
आहि? या प्रश्नाला उत्तर देतां येत नाही. त्याला जाणीव ह्मणतां येत नाहीं; कारण, जाणीव 
आली कीं, तेथें कालाकाशादि कार्यकारणात्मक उपाधि आल्याच पाहिलेत. तें आत्माही नव्हे 
अनात्मा नव्हे, नेणीवही नव्हे; तात्पर्य ज्ञाता, ज्ञेय अगर ज्ञान यांपैकी तें कांहींच नाहीं. 
पण तें या सर्वाचे अधिष्ठान, प्रभव, व प्रलय आहे. “* सवे खल्विदं त्रह्म' याचा 
श्र “ मयि सर्वमिद प्रोतं, सूत्रे मणिगणा इव ' याचा तरी अथथ हाच कीं, ह्याच्या सत्तेने 
शसवीचें अस्तित्व शक्‍य आहे. जें जें दिसते तें बह्म नव्हे, कारण पदाथीचे गुणधम 
आहृतिनिर्मित जीवबिर्मित असतात. तसेंच ह्य हं विश्वाचे उपादान कारणही नव्हे. 
ब्ले क्ञेय नाही, पण हेय वस्तूंचे अधिष्ठान आहे. एवं गुणविशिष्ट म्हणजे निरुणस्वरूपी 
अहा हे चराचर, जडाजड, विश्वाच्या मूलांशी आहे हे गीताग्रंथांतील पहिलें 
शहीतकृत्य आहे, *हणजे ' परब्रह्म आहे' असे म्हटलें आहे; तें सिद्ध केलें 
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नाहीं*. कारण उघड आहे की, प्रमाणमात्राला निमोण करणाऱ्या ब्रह्माची [सादि हॉ तर्क 
प्रतिष्ठित प्रमाणं करूं्शाकत नाहींत. ग्रीतेच्या दुसर्‍या अध्यायांत प्रल्यक्षादि प्रमाणें दिछी 
आहेत, शाब्दप्रमाणही उपयोजिलें आहे. पण हीं सवे सहकारीप्रमाणें होत. “त्रह्ष 
आहे असें ठरल्यावर मग यांचा उपयोग. सारांश ब्रह्म आहे हें पहिलें गृहीत कृत्य होर, 
खरेच आहे कीं, ज्याच्यामुळे सवे प्रमाणास प्रामाणिकपणा येणार, त्या ब्रह्माचे 
अस्तित्व ह्या ब्रह्मोपजीवी प्रमाणांनी कसें सिद्ध होणार? * मी आहे याची सिहद्दे 
जशी केव्हांही करण्याचें कारण नाही व सिद्धि करितांही येणार नाही, त्याचप्रमाणें 
ब्रह्माचे अस्तित्वाचौद्दी सिद्धि करण्याचें कारण नाही. तें खयंभु व स्वयेप्रमाण आहे, व 
त्याचप्रमाणें तें आत्मप्रत्यक्ष आहे. 


३ असो; या निर्गण पण सर्वोचे अधिटटान असणार्‍या ब्रह्मापासून एक “ईश्वर ', 
“ सगुण परब्रह्म” सचिदानंस्वरूपी दिव्यरतेजोगोळक प्रकट होतो. ज्रह्मामध्यें लीन 
झालेल्या, पण उपाधिसत्ता जिवंत ठेवलेऱ्या, सारांश मायापाशापासून मुक्त न झालेल्या 
अच्यक्त भूतांस व्यक्तञा प्राप्त होण्याचा इंब्ररी इच्छेतें ( ततत्कमानुसार ) जेव्हां समय 
येतो, म्हणजे सृष्टिकालास जेव्हां आरंभ व्हावयाचा असतो, तेव्हां पूर्वोक्त ब्रह्माचे ढायीं 
गुप्तरूपानें राहिलेली सचिदानंदस्वरूपी तेजोमूर्ति स्वतेजानें प्रकट होते. व्यवहारकालांतील 
हें सगुणस्वरूप, हा ईश्रर, अनादि व अनंत आहे. हा पहिला ज्ञाता होय. परबह्म 
जसें सर्वथा ' अज्ञेग्र ' आहे, तसा हा भगवान नाहीं. हा सत्कमभरूपी व एकनिष्ठ ज्ञान- 
स्वरूपी भक्तीनें मिळतो, आकळितां येतो, ( भक्त्या त्वनन्यया इत्यादि) ह्याच खरूप 
सवे ग्रंथांत निहापिलें आहेच. हा इईंब्रर जड नाहीं, इंश्रियगोचर नाहीं, तो परब्रह्माहून 
भिनही नाहीं. केवळ तेथें ' केवलत्व ? आहे, येथें हाणजे ईश्वराच्या ठिकाणीं सगुणत्ब 
आहे, तों सचिदानंद आहे, हें आतांच सांगितलें. हाच इंब्रर होय. हाच पिता, माता 
धाता इत्यादि अहि. जीवाने याचीच ज्ञानपूवेक आराधना करून मुक्त व्हाव- 
याचे आहे. हे गीतंतील दुसर ग्रहीतळारा आहे; म्हणजे इंश्रराचें अस्तित्व 
सवेधमेसंमत आहे, हें ग्रहीत करूनच विषयाची मांडणी केली आहे. सृष्टीचे आरंभस्थान 
तिची स्थिति व विस्टीचें पर्यवसान म्हणजे हा सगग परमेश्वर आहे. विश्वांतील गतीचा 
उगम येथून होतो ब सर्वे प्रकारच्या ज्ञानाचे अधिटान हॉच “* भगवान्‌ आहे; सारांश, 
हा चेतन्यबृक्ष होय. 


४ हा चैतन्याचा गाभा शुद्ध मायेच्या साहाय्याने प्रकट झाला व परब्रह्माकडे (स्वतःकडे) 
ज्ञानदष्टीनें पाहूं लागला म्हणजे त्या केवळ आणि उवाधिशल्य जक्मावर ऐक मायेचा पडदा! 
येऊन मूलप्रकृतीचें स्वरूप सिद्ध होतें. पहा कीं कोणाही वस्तूकडे जीव पाहू लागली 
असतां ज्याप्रमार्णे त्या जीवाच्या बुद्धिमनइंड्रियानुसार पदाथीचें स्वरूप दिसतें, त्याच्य 

परत्रह्माला पाहणारा परमात्मा सिद्ध झाला कॉ परमात्म्याच्या गुणानुसार परबह 
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स्वरूपावर विवर्त होऊन एक जड स्वरूप .दिसू लागतें. परत्रझ्म म्हणजे. मूल- 
प्रकति नव्हे, तर परमात्मस्वरूप प्रकट झाल्यानंतर, हें ज्ञातृस्वरूप प्रकट होतां- 
क्षणींच, एक ज्ञेथस्वरूप प्रकट होतें. तें हे ज्ञेयस्वरूप म्हणजे जेगुण्यात्मक प्रति 
होय. ही सर्वथा ज्ञानशून्य असतें. व्यावह्मारकतः हीही अनादिच आहे ( प्रक्षाति 
पुरुषं चैव विद्धथनादी उभावपि ). कारण, कालादिकांची प्रकटताही याच वेळीं 
होणार ! तेव्हा, काल केवहा उत्पन्न झाला, हें जसें सांगतां येत नाहीं, त्याचप्रमाणें 
ही प्रकृतिपुरषाची जोडी केव्हां प्रकट झाली हे कांहीच सांगतां यावयाचें नाही. 
असो; ही प्रकृति म्हणजे विश्रगत ' अधिभूतं क्षरो भावः ' ची ( जडात्मक वस्तूंची ) 
जननी होय. प्रकृति आणि पुरुष ही दोन्ही ब्रह्मात्मक, ब्रह्मजनित आहेत, हें 
आतां सांगावयास नकोच आहे. आतां, पुरुषामध्ये, इंब्ररामध्ये, जी तेजःशक्ति 
आहे, जें चेतन्यमंडळ आहे, तेंही ब्रह्मस्रूपच आहे. तेव्हां प्रकृति, पुरष व 
पुरुषचेतन्य, ही एक सवेव्यापी त्रयीच झाली! मूळ प्रकृतीला “ अव्यक्त, कूटस्थ? अशीं 
गरीतेंत नांवें दिलो आहेत. ' दैवीमप्रकृति' या नांवाची जी वस्तु ( देवीसंपत्‌ ) आली 
आहे तौच परब्रह्मात्मक तेजःशक्ति होय. श्रीकृष्ण म्हणजे परमात्मस्वरूप आहे. या- 
प्रमाणे परब्रह्म, परमात्मा, देवीप्रकति आणि सूलप्रकति अशी चार तत्त्वे 
गीतेमध्ये गृहीत घेतली आहेत. सवेव्यावहारिक ( 111९010111618) ) 


शास्रांची प्रवात्ते ही आत्मप्रलयक्ष ग्रहीतकृत्ये घेऊनच होते. असो; ब्रह्म-लीन परमा- 
त्म्माची देवीप्रकति ( तेजःशक्ति ) जाणत होऊन एकदां का्येप्रवृत्त झाली म्हणजे मूल- 
प्रकृतीवर त्या देवीम्रकृतीचे आघात होतात व हें व्यवस्थित, नियमबद्ध व उत्कांतिपूर्ण विश्व 
क्रमशः विसृष्ट होतें. इंश्रराच्या ज्ञानस्वरूपांत असणारी चित्कल्पना ( 1१२) आणि 
बिश्वांत भविष्यकालीं ह्य होणारें मूलप्रकृ्तीचें स्वरूप या उभयतांत जें सभीकरण असतें, 
तें या दैवीम्रकृतीमुळेंच होय. अथवा दैवीप्रकुतीसुळे सत्यसंकल्पी ईश्वराच्या 
कल्पनांस सष्टीमध्ये सार्थ स्वरूप येते. म्हणजे ईश्वर सल्यसंकल्प आहे, कां? तर 
त्याची तेजःशक्ति जी कल्पना प्रकट करिते तीच कल्पना विश्वांत मूत र्वरूपार्ने दिसते व 
इंश्वराचे मनांत आलेल्या संकल्पाचें बिंब देवीप्रकृति ग्रहण करिते आणि त्याचा ठसा, व्यक्त 
झालेल्या मूलप्रकृतीवर उठविते. ही सूयेमाला म्हणजे स्थूल्शरीर असे मानलें 
तर दैवीप्रकृति हें सूक्ष्मरशारीर होईल व परमेश्वर की-ज्याच्या .ज्ञानखरूपांत जगाच्या भावी 
उत्क्रांतीचा संकल्प असतो--हा कारणशरीर आणि परब्रह्म आत्मा होतील; म्हणजे 
पस्त्रह्म आत्मा, परमेश्वर कारणशरीर, दैवी प्रकृति सूक्ष्मशरांर ( लिंगशरीर) आणि ही 
हूर्वमाला हें स्थूलझरीर असे कल्पिले म्हणजे जीवशरीराच्या संबंधाप्रमाणेंच परबह्माचें 
ब्क्वहारिक शरीर आहे हें समजेल व या दृष्टांतानें परबह्मादि जीं चार तत्त्वें सांगितली 
त्यांचें बरेंच स्पष्टीकरण होईल. ह्या सूयेमालेचें जें स्थूळशरीर तोः सुंडकोपानेषदांतालि 
वैश्वानर, सूक्ष्मशरीर तो हिरण्यगभे, कारणशरीर तो ईश्वर (सूत्रात्मा) आणि आत्मा तो 
धरब्रह्म होय. जीवात्मा ( अहंकारविशिष्ट आत्मा ) मिथ्या आहे, मायिक आहि. परभेश्वर 
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हा खरा आत्मा आहे क्षेत्रज्ञ ज्रापि मां विद्धि सवे क्षेत्रेष भारत). जीव अमर आहे, 
त्याचें तरी तात्पर्य हें कॉ, जीवात्मा परमा्थतः परसात्माच आहे. 


५ या विश्वांत तीन लोक आहेत, ते भूलोक, भुवक्‍लोक आणि स्वर्गलोक होत. या 
तीन लोकांस अनुरूप अशी तीन शरीरें जीवास आहित, तो स्थूल, सूक्ष्म आणि कारण. 
सारीर ही होत. कारणशारीर हें निल आहे. या शरीरांतच जीवात्मा राहतो. प्रत्येक 
जन्मांत निराळें स्थूलरारीर असतें (तथा देहान्तरप्राप्तिः ) तें मरतांक्षणींच संपते; त्याचा 
नाश होतो. सूक्ष्मशारीरही लवकरच लयास जातें. परंतु कारणशरीराचा मात्र मुक्ति 
मिळेपर्यत नाश होत नाहो. प्रलयकालीं तें परबरह्यांत लीन होईल, पण सृष्टिकालीं 
पुनः प्रकट होईल. त्याचा-कारणशरीराचा-नाश होत नाहीं. निरनिराळे स्थूलसूक्ष्म- 
देह प्राप्त होतात, ते यालाच होत; आणि प्रत्येक जन्मांत जीव जें, श्रेष्ठ प्रकारचें ज्ञान 
संपादितो व सद्भाव मिळवितो, ते व त्यांचे संस्कार, कारणशरीरांत शिरून त्या शरीराचे 
घटक होतात व त्या रशीराचें स्वरूप फिरवितात. सारांश, कारणशरीस्च जीव अथवा 
जीवात्मा याचें वास्तव्यस्थान आहे, व याचाच उद्दार ( नाश! ) करावयाचा आहे. हें 
कारणशरीर म्हणजे पूवेजन्मीं संपादन केलेल्या ज्ञानाचा व सद्वावांचा-( अगर दुष्ट भावांचा ) 
संग्रह होय. ज्ञान आणि सद्वाव हे इंध्रराच्या तेजोमयशक्तीपासून उत्पन्न होतात, व विवेकही 
तेथेंच उत्सभ होतो, हें मार्गे सांगितलें आहे. आतांच सांगितलें कॉ, परब्रह्माच्या सत्तेने 
सृष्टीच्या आरंभीं एक ज्ञानाचा तेजोगोल, ( प्राणाचा एक सवेगामी ओघ, ) परत्नह्मापासून 
प्रकट झालेल्या परमात्म्यापासून निघतो ( बहुस्यां, प्रजायेय ) आणि हा प्रवाह मूलप्रकतीवर 
आघात क लागला म्हणजे त्रिगुणात्मक प्रकृतीचे सत्त्वरजादि गुण कार्यामुन्ख होऊन 
विसृट्रीला ( उत्कांतीला ) आरेभ करितात आणि चनुर्विध सृष्टि निमोण होऊं लागतें. शेवटी 
मानवीसृष्टांत मात्र ज्ञानर्सवलित व्यक्तित्व प्रकट होतें;म्हणजे 'मी आहें, मी पुरुषार्थी आहें! हें ज्ञान 
पानवव्य़क्ति जसें प्रकट करिते, तसें इतर व्यक्ति करोत नाहींत. असो; मनुष्याच्या पुढच्या 
कोटी खर्गात अहित व त्यांचा अवतार योग्य वेळीं येथेंही होणार आहे. हा उत्तांतीचा 
प्रभाव होय. निसात. उः्कांतीचा ओघ प्रकुतवीला अनुकूळ अशा नियमित दिशेने अज्ञाना- 
कडे, दैताकडे वाहत असतो; पण मानवी व अति मानवी कर्माच्या संस्काराने उत्कांतीचा मैस- 
गक ओघ बदळून तो अभेदाच्या, अद्वेताच्या मागाला जातो. म्हणून सत्कर्म करणे हें आपलें 
कर्तव्य आहे. जसें आपलें कमे असेल, तशी जीवाला व समाजाला गति प्राप्त होते. देव 
पंतुट्ट करणारें कमे असेल तर कती देवलोकास जातो, पितरांचा भक्त पितरांकडे जातो, 
पूतांचा सेवक भूतलोकांत मिसळतो आणि माझा, परमेश्वराचा भक्त, माझ्या लोकीं म्हणजे 
[कुठांत येतो (यान्ति देववता देवान्‌पितृन्यांति पितृज्रता: । भूतानि यांति भूतेज्या यान्ति- 
[द्याजिनोडयि मां॥) ह्या गोष्टी ध्यानांत ठेवून गीतेचे सार्थ पठण करावें. 


६ पहिला अध्याय तर नुसता परिचय प्रवेदषा करून देणारा जयविजयस्वरूपी 
परपाळ आहे. कतेन्यदक्ष असणाऱ्या अजुनाची कमेबुद्धि मंदरोज कां झाली, यावें 
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कारण या अध्यायांत दिलें आहे. तर्सेच भाविक-जास्त भाविक-बुद्धि झाली तर परंपरागत 
कुलाचारांचा व जातिधमांचा मुख्य़ हेतु नाहींसा होऊन गोणवस्तूंस कसें महत्व येतें, त्याचंही 
दिग्दर्शन या अध्यायांत आहे. शेवटी अजुनास जो विषाद झाला, तो जो कतेव्य- 
पराड्मुख झाला, तो आधिभोतिक भीतोौनें नव्हे, तर आत्मिक विचार अंतःकरणांत 
शिन रूढ होण्याच्या आधों जी कांहीं अवाच्य-गूढ-मीति उत्पन्न होते, या भीतीनें 
अजुन प्रत्त झाला आहे, असे स्पष्ट दिसतें. पहा काँ, कुलाचार व जातिधर्म यांचा 
हेतु एकत्व उत्पन करणाऱ्या ममोवृत्ति जागत करण्याचा आहे. या दृशय संसारांत 
अज्ञानाने जीं सुखदुःखे उत्पन होतात, त्यांचा कांही तरी निरास योग्य कुलाबारांनीं व 
जातिधर्मोनी व्हावा हा त्या त्या आचारांचा व धर्माचा मुख्य हेतु आहे. आतां, कौरव हे 
सर्वेथा दुष्ट असल्या कारणानें त्यांच्या हातून ब्रील एकत्व साधण्याचे कार्य प्रायः दुष्करच 
झालें होते, हॅ, त्यांनी पंडुपुत्ञांस कोणत्या रीतीनें वागविले, यावरून स्प्ट होत आहे. 
जेथें एकत्व नाहीं, किंवा एकत्व उत्पन्न होऊं शक्त नाही, असें कुल किंवा अशी जाति 
जगवून काय करावयाचें आहे ६ निसगोच्या निश्ेंण प्रवाहांत एकत्वाशी एकरसत्वाने कांहीं 
अश तरी वागणाऱ्या जाती किंत्रा कुळें मात्र कडेला म्हणने उमतिकारक सुधारणेच्या 
मार्गाला लागतात, त्यांस राष्ट्रीयत्व येतें, राष्ट्रीय धार्मिकत्व येऊन पुनः धार्मिक राष्ट्री- 
यत्व प्राप्त होते. पण जेथे जुने कुलाचारासाठा जुने म्हणजे निहपयागी झालेले अथवा भिन्न 
कालदेशवतेमानानें प्राप्त झालेलें भिनाचरण कहून देणाऱ्या कुलाचारासाठी मात्र तामसी किंवा 
तामसराजसी कुलें जिवेत राखावयाची असतात, व राहतात, ती कुले व त्या जाती निसगोच्या 
तडाक्यांत सापडून नष्ट होण्याच्या पंथास लागतात. अर्जुनास हें तत्त्व ठाऊक नव्हते; 
ह्मणून दु कुलबंधूसंबंथें त्याच्या मनांत बावळी अनुकंपा उत्पन्न झाली ब कौरव- 
कुलाच्या नाशासंबंधें त्याच्या मनांत भीति प्रादुभूत झाली, ती अशा कीं जातीधमाचा व 
कुलधमींचा नाश झाला तर संसारबृक्ष वठून जाऊत राऱ्रूक्षयाचा प्रसंग थेईल व सर्वत्र 
शून्यावस्था येईल. या दोहींचा परिणाम असा झाला कॉ, तो स्वतःचा क्षात्रघर्म सोडून. 
देण्याच्या बेतांत आला व भिक्षाव्रततीने उपजीविका चालविणाऱ्या ब्राह्मणांचा धम स्वीका- 
रावा, अदी त्याला दुबुद्धि झाली. पुनः, दुष्ट व दुटत्वप्रचारक दुर्योधनादिकांचीं कुले 
जिवेत राहण्याचा प्रसंग प्राप्त होऊन अनाचार व अधार्मिक तत्त्वज्ञान वृद्धिंगत होण्याचा 
संभव उत्पन्न झाला. एवंच सद्धमोची अवनति व दुर्धमांची उन्नति होण्याचा प्रसंग 
येऊन ओढवला, तेव्हां विश्वसंतारण्यासाठी ज्ञानस्वरूपी श्रीभगवान श्रीकृष्ण यांनीं 
अजुंनासारख्या कत्यो पुरुषपुंगवाच्या अंतःकरणांत अखंड व अभंग नोर्ताचें प्रस्थापन 
करणारा धमे व शात्ञज्ञान ( उलला 0९5 8 ॥शोष्टांञा ) व त्याचप्रमाणे कालस्थ- 
लांनी व पारिस्थितीनें अबाधित असून विश्वाच्या सित्थितिप्रलयाचें उदघाटन सर्वोत्तम- 
प्रकारे करणारें तत्त्वज्ञान, या उभयतांचा अमृतवषीव केला. हा वर्षाव म्हणजे प्रस्तुतकालीं 
प्रचालित असणारी * अठरा अध्यायी ” श्रीमद्धगवद्रीता होय. म्हणून हा प्रवेश करून 
देणारा प्रथमाध्याय जयविजयस्वरूपीं हारपाठ होय, 
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२ येथीक दुसरया उपक्रमाध्यायांत शरीभगवंतांनी पुढील १६ न्याख्यारनॉत 
थेणाऱ्या विषयाचें सूदेम व कोठें स्थूल दिग्दर्शन करून सांख्य ( 3]००पान 76 
7111090917 ) व योग (21100०8) (?11!०50309) यांचा विचार मुख्यतः 
केला आहे. या शास्त्रांत सवे अध्यायांच्या शेवटीं प्रत्येक अध्यायाचे नामकरण करितांना 
“ योग ? शब्दाचा प्रत्येक वेळीं अनुवाद केला आहे तसाच ब्रह्मविद्येचा उल्लेख केला आहे. 
हें विसरतां कामा नये. योग म्हणजे कर्मकोशल्य, विज्ञान ( 1१९1112811013 ) होय. 
असो; सांख्यज्ञानविज्ञानाचा विचार म्हणजे सवे ज्ञानाचा अंतभाव करणारें तत्त्वज्ञान 
“ एषाते$मिहेता सांख्ये बुद्धियोगेत्विमा श्रुणु ' येथपर्येत सांगितलें आहे, तें सर्वास पटेल 
व सर्वोंच्या अनुभवास येईल अशा प्रत्यक्स्वरूपाचा ' त्वे स्वरूपाचा अवतार करूनच, 
प्रतिपादित केलें आहे. हें “अज, पुराण, अनंत, शाश्वत, निरंजन, निर्विकल्प सवेव्यापी, 
सर्वांधार ' असें आपलें मूळचें स्वरूप आहे, असें एकदां समजलें किंवा क्रमशः समजूं. 
लागलें म्हणजे क्रमशः व सामान्यतः कोणत्या वृत्तींनी आपलें ( सोपाधिक जीवाचे ) 
कमे करून आपलें मूळचें स्वरूप  प्रास्त करून घ्यावयाचे, 
हे पुढील लोकांत -सांगितले आहे ते समजून घ्यावे; म्हणजे 
या अध्यायांत तात्त्विक ज्ञान ( 5]1)00५1511४९ 1"1111050[)119 ) व तात्विक कमे 
( 17५01०6) ?)1]05093)))9/ ) यांचा स्पष्ट नकाशा ( चित्रपट ) तयार केला आहे. 
अथोतच आतां हें सांगावयास नको आहे कीं, या अध्यायांत सवे व्यावहारेक शास्रांचा' 
( !71100011९119) 80०1९21028) अंतभोव करणाऱ्या व सवाचे अधिष्ठान असणार्‍या सर्वे 
नियामक ब्रह्माचा ( 1४ 0110९18-1'1111)28--111-111011 501४08) विचार होऊन पुनः 
सवैधर्म, सर्वेकमे, सरवेकला, इत्यादिकांचें अंतर्बाह्य नियमन करून ब्रह्मपदाला पोहोंचदि- 
णाऱ्या कर्माचा---निष्कामकमोचा--( 40111 ) ही विचार येथें हाला आहे. हा 
विचार यथासांग समजून उमजला असतां “मी इतर कोणी सांत पदार्थ नसून बह्मच 
आहे; ! पण “ अज्ञानाने * मी ' सांत आहें, असें सांतस्थितींतील अज्ञानमिश्रित ज्ञानाने 
वाटत आहे, तें अज्ञान ज्ञानाने व ती अज्ञानाची मायिकस्थिति निष्कामकमोने नाहीशी 
झाली असतां माझा * अनंत मी * पूवेखरूपाला जाऊन पोहोंचेन ” हें ह्ञानविज्ञान समजून' 
देणारा ह्या सांख्ययोगी अध्याय होय. 


एवेच सांख्यज्ञान आणि सांख्यज्ञानपोषक ( विज्ञापक ) कर्म हॉ सिद्ध असलीं म्हणजे 
विषाद उत्पन्न होत नाहीं, कर्तव्यक्म करण्यास स्फुरण येतें; म्हणून “ तूं ज्ञानपूर्वक कर्तव्य- 
बुद्धीने कमे कर.' हें येथें सांगितलें; हें अभ्यासूनें ध्यानांत ठेवावें. हा * सांख्ययोग ' 
नामक द्वितीय अध्याय होय. 


न ८ तिसरा अध्याय कर्मयोगाचा आहे. या अध्यायाचा जो विस्तृत उप- 
र ठिहिल् त्यांत या अध्यायांत अंतर्गत झालेल्या विषयांचा विचार यथामति केल ' 
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आहे. येथे केवळ सर्वे गीताम्रंथाशीं या अध्यायाचा काय संबंध आहे, हें दाखवायाचें “आहे. 
हअनंत अह्मस्वरूपाचे ध्यान अखंड ठेऊन सांत उपाधींचा, सांत अज्ञानाचा, सांत प्राणेंद्रिय- 
मनोबुद्धींचा कायमचा लय कमोने करावयाचा, विहित कर्माने करावयाचा, वासना व 
अहंकार हे अज्ञानजन्य विकार टाकून देऊन विहितकर्म करावयाचें आणि उपाधींचा नाद 
करावयाचा, हा कमे करण्याचा उद्धेश आहे. अपोरुषेय शास्रांनो कर्म विहित केलें 
आहे, तें याच उद्देशानें होय. असो; युणवेषम्यामुळें चंचलत्व प्रादुभूंत करणारी प्रति 
ही बया विषय पुढें आणून प्राणांपासून तो. अहेकारबुद्धीपर्यंतच्या सवे चेतन्ययुक्त उपा- 
धींस व आभासिक आत्म्यास सुखदुःखाचे, शोकमोहाचे प्रसंग सिद्ध करून ठेविते. ह्या 
सुखदुःखादिकाला आपण डगमगलो नाही व आपला ज्ञानावेस्तार अखंड वाढवून आपल्या- 
मध्यें साधुस्वभाव प्रकट करतील अशा कमसंतति आपण अधिकारानुरूप स्वीकृत केल्या म्हणजे 
आपला कार्यभाग सिद्ध होतो. प्रकृति आणि जीव ( पुरुष ) यांमध्ग्रें युद्ध चाललेले आहे. 
आपले सद्भाब ( 1111111:110010त७ )व साधुभाव ( 1(121॥६ ७111 ) वृद्धिंगत होऊन 
आपलें प्रशस्त कम (1112111 ६ट(85) अधिकाधिक होत जातील असें करणें जीवाचें 
कतव्य आहे; कारण त्याला ज्ञान आहे. मनुष्यानें कांहींच केळें नाही तर प्रकृति 
सववत्र अव्यवस्था उत्पन्न करील असेंच नाही असें कॅट साहेब म्हणतात, तें खोटें नाहीं 
हें खरें, पण त्या स्थितींत मनुष्याचे मनुष्यत्व जाऊन जीवत्व, पथ्चुत्व, तियर्ग्यानित्ब मात्र 
शिलक राहील. सर्वज्ञ इंश्रराच्या धार्भिक राज्यांत हा असला विसृष्टिविरोधन ( 0])1)081- 
1101 (0 1.४०1(॥॥॥०1) ) प्रकार उपयोगी नाहीं; आणि म्हणूनच विसृष्टीच्या साम्रा- 
ज्यांत मानवी प्राणी उत्पन्न झाला आहे. पहा कां, पूणे एकतंत्री राज्य ( 1)6511011818 ; 
१0001९9 ) असलें म्हणजे सवंत्र झोटिंग बाच्छाईच चालते असा नियम नाही; 
तथापि प्रत्येक पुरुषास परमेश्वरदत्त म्हणून जे एक जबाबदाराचें इंद्रिय ( मनोवृत्ती ) उत्पन्न 
झालें आहे व जी स्वातंत्र्यबुद्धि निमाण झाली आहे, ल्या स्वतंत्र बुद्धीचा व जबाबदारीचा 
जाणत ठेवणाऱ्या वृत्तीचा तेथें उपयोग न झाल्यामुळें ते ते गुण लुप्त होतात आणि मानवी 
प्रजा पुनः बाल्यावस्थेंत शिरते. जगाचा इतिहास आपल्यास स्पष्टपणें सांगतों की, " प्रकृतीला 
जितकी आपल्या स्वाधीन करून घ्याल तितके तुमच्यामधील मानवी तत्त्व अधिक उद्भूत 
होऊन तुह्या परमे-बराच्या जवळ जवळ जाऊं लागाल.” याकरितां प्रकृतीने दिलेला खाऊ 
(सुखदुःख ) यांचा स्वीकार करण्याची अधिकारानुरूप निर्वात आपण क्रमाकमानें साधावयाची 
इतकेंच नव्हे, तर प्रकृतीचे गुणधमे समजून घेऊन ती मनुष्याच्या ज्ञानामुळे ज्ञानी तंत्राने 
वागू लागेलळे असे करावयाचें, हेंही. एक कर्तेव्यच आहे. परमेश्वराच्या 
स्वाधीन प्रकती आहे, तशीच ती आपल्या बुद्धांनरूष आपल्या स्वाधीन 
करून घेतली पाहिजे. असे झालें तर मात्र ज्ञानी व अज्ञानी लोकांचा 
संग्रह (50०लध] 80४॥11061110111.) सुकर व सुखकर होऊन, त्यांच्या आत्मिक उन्नतीचा 
' ओनामा? प्रारंभिलासें होईल. भेगवंतांनीं इंद्रियनिमप्रह करून कमे करण्याची परंपरा 
सांगितली ती.'अशीच आहे. प्रथम शरीररक्षणार्थ कमे, नंतर याशिक कर्म ( पंचमहायज्ञ- 
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पंचसूनु यज्ञ इत्यादि; हे सवे ज्यां देवांनी उपकार केले त्यांच्याप्रीत्यथ कृतज्ञतेने कमे करून 
व त्या त्या उपकारकत्यास योग्य कर्मफल देऊन पुनः आपण दुसर्‍यावर-स्रीपुत्रामित्र इर 
गणगोत इत्यादिकांवर-उपकार करून ठेवावयाचे व याप्रमाणें विश्वचक्र चालावयाचें; हेंच 
या यज्ञाचें स्वरूप आहे इत्यादि. )-याजचिक कमे सांगितलें. पुढें असक्तत्वानें कमे करण्याचा 
उपदेश केला व कमे करूनही जनकासारखं ज्ञानी राजे मुक्त झाले, असें सांगितलें. 
पुढें लोकसंग्राहक कमोचें आवशयकत्व, लोकसंग्राहककरमांचे मार्ग इत्यदि सांगून कमेमीमां- 
सेची परिसमासि केली. अर्थातच या कर्मसंततीचा योग्य विचार केला असतां कर्त्या जीवाला 
मोहाचे कांहींच कारण उरत नाहीं. हेंच स्पष्ट करण्यासाठीं २७-२९ लहोक अवतारिले 
आहित. प्रकृतीच्या गुणवेषम्य़ानें सव कार्ये होत असतात. शुद्ध आत्म्याचा त्यांत कांही 
संबंध नाहीं. सामान्य जीवांस ' आपल्याकडे कर्तृत्व आहेसें वाटतें; याचें कारण ल्यांचें 
सोपाधिकत्व हें होय. आत्म्याकंडे कठेत्व आणणें ही भ्रांति आहे, असें ज्ञानी पुरुषास 
मात्र कळतें. अज्ञानी लोकांस हें ज्ञान नसतें म्हणून ते शोकमोहाच्या अथवा अभि- 
मानाच्या स्वाधीन होतात. आतां या अज्ञानी लोकांस जर ज्ञानमागोकडे न्यावयाचे आहे 
तर त्यांचे कतृत्व-बुद्धांचा नाश सर्वथा न करितां हळूहळू त्यांस निष्काम व निरभिमानी 
कर्म शिकवावयास लावून सवे सृष्टिचक परमेश्वरी नियमाने चालत आहे हें स्पष्ट करून 
दाखजावें. हें त्यांस जसजसं पटेल तसतसें लांचें-शुद्ध होत जाणाऱ्या बुद्धिवंत पुरुषाचें- 
कतेत्व भ्रष्ट प्रतीचें म्हणजे प्रकृतानियामक होत जाईल व सिद्धथसिद्धीविषयीं तो उदासीनही 
होईल. अशा दृष्टीनें वतन झालं म्हणजे कमेबाधा होत नाहीं; एवंच शोकमाह नष्ट करण्या- 
साठीं व शुद्धज्ञान होण्यासाठीं कतृत्वाचा अभिमान सोडावयाचा ब फलाची वासना टाकून 
द्यावयाची आणि हाद्रियांस त्या त्या विषयासाठी होणाऱ्या रागद्वेषाप्रीत्यर्थ आपण स्वतंत्र- 
आत्म्याचे ठिकाणीं रागद्वेष होऊं द्यावयाचा नाही, इतकेंच नव्हे तर इंद्रेयांस स्वाधीन 
करून घेऊन त्यांसी शुद्ध करावयाचें: हं शुद्धीकरण ३७-४२ पर्येत सांगून तेथें असा उप- 
देश केला की, शुद्ध-ज्ञानस्वरूपी आत्म्याला-रागद्वेपांचा संपरकच होऊं हाकत नाहीं. कारण 
कामकोधाची स्वारी फार तर बुद्धीपर्यतच होते. एवंच आत्मारामाच्या स्वाधीन अस- 
"णाऱ्या इंद्रियादिकांकरवी कमे झालें असतां तें बद्धक होत नाहां; सारांश, अर्जुनरूपी जीवाचे 
धर्म्य-कमे कर्तव्यच असून तें अनासक्त बुद्धीने केलें असतां विषाद होण्याचेंही कांहीं कारण 
उरल नाही, हें ठरलें. यास्तव ' कमेयोग? हं या अध्यायाला सार्थ नांब मिळालें. 


९. बथ्या अध्यायांत ज्ञानकमेसंन्यासयोग आहे. आचार्योनीं या अध्या- 
याळा अह्मयज्ञप्रशसा असें नांव दिलें आहे. तात्पर्य एकच आहे. अंतज्ञांन झाल्यामुळें 
आपल्या हातून होणारें जे वरिष्ट प्रकारचें कमे याचा संन्यास म्हणजे अह्मयक्ञच होय. हा 
कसा व यानें कर्तव्यकमे करण्याची प्रेणा कशी होते तें पाहूं. (१) भगवंतांनी ६ व्या 
त्छोकांत मायेचा स्पष्ट उद्ेख करून आपण केवळ धघमेसंस्थापनेकरितां अवतार 
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घेत असतो, असें उघड रीतीनें सांगितळें आहे. सर्वशयद्ध व सर्वज्ञानी भगवान्‌ जर 
कर्म करितात, तर सामान्य मानवी जीवांनी विहितकम केलें पाहिजे 
हें उघड आहे. विहितकमोचरणानें निर्विकार होऊन परमेश्रराला प्रसन करण्यासाठी परमे- 
श्वराची उपासना करणारे भक्त व ज्ञानाने शद्ध झालेले संत भगवत्स्वर्पाला 
जातात. कमोप्रमाणे फळ मिळतं, ह्याचा विस्तार उंपसहारांत केलाच 
आहे. तसेंच परमेश्वर हा कमाच्या अभिमानापासून अलिप्त व फलाविषयीं निरिच्छ 
असतो; आपल्यास परमेश्वरस्वरूपच व्हावयाचे आहे, तर आपलें कमे परमेश्वरी कमो- 
सारखेंच असलें पाहिजे. हें ज्ञान कहून घेतल्यावर व तसें आचरण केल्यावर पूर्वीचे 
मुमुक्ष लोकांस सद्वति मिळाली, हें अनुरूपच झालें. एवंच चित्तठाद्वीसाठीं किंवा लोक- 
संम्रहाप्रात्यथे कमे केलेंच पाहिज. पुढें ३३ शहोकांत कमेलक्षणी मीमांसा आहे. नेष्कर्म्ये- 
मीमांसा १९-२४ 'ठोकांत आहे. विहित कमे करून पुनः अकम व्हावयाचें असल्यास 
कामसंकल्पांचा संन्यास हवा व अद्वेतज्ञानहा हवें. येथें कता, करण, कर्म, फल, कमोगे, 
कमोपेण ही सवं ब्रह्मच असतात! हंच नेप्कम्ये शाकमोहांचा नाश करिते. हाच ब्रह्मयज्ञ 
होय. हा प्रयेक मुमुक्षूच्या हातून झाला पाहिजे. या यक्ञाशेवाय दुसरे यज्ञ कर्मे- 
जन्य म्हणून दुय्यम प्रतीचे हात; कारण येथे क्तृत्वाभिमान असून आपलें कमे 
आपण बरिष्ट देवतेला कांही फलार्थ अर्पण करीत आहों ही भावना आहे. 
येथें जरी कांही अकमे आहे, तथापि त्या अकमाचा अभिमान असल्यामुळें तें कमेच 
होते. हे १२ प्रकारचे यज्ञ आहेत. यांत देवयज्ञ, त्रह्मयज्ञ, संयमयज्ञ, इद्रिययज्ञ, 
आत्मसंयमयज्ञ, द्रव्ययज्ञ, तपोयज्ञ, योगयज्ञ, स्वाध्याययज्ञ, ज्ञानयज्ञ, प्राणायामयज्ञ, व 
प्राणयज्ञ यांचा अंतर्भाव होतो. हे सवे यज्ञ चांगले आहेत व चित्तशोधकही आहित; 
तथापि या सवात कमोचा ( कर्तृत्वाभिमान व फलवासना यांचा ) थोडाबहुत अंश 
असतो आणि म्हगून त्रह्मयज्ञाची योग्यता यांस नाही; पुनः येथे भेदभावही जिवंत 
असतो. म्हणून अकम कारितां करितां कम होते ! पण कता, कमे, करण, संम्रदान, 
अधिकरण हां सवच जेथे ब्रह्ममय होतात, तेथें खरा ब्रह्मयज्ञ होतो. ब्रह्मप्ररणेनें ब्रह्मा- 
प्रील्यथे ब्रह्मस्वरूपी कम होत आहे, अशी भावना अंतर्बाह्य होणें याचें नांव ब्रह्मयज्ञ होय. 
इतर सवे यक्व चित्तशोधक तर खरेंच, पण ब्रह्मयज्ञ नव्हेत. कारण येथें ज्ञानविज्ञानाला 
ब्रह्मस्वरूप आलेलें नसतें. तथापि ज्ञानाविज्ञान झालें म्हणज कर्म, कतेत्व, कमेफल इत्यादि 
कारक विचार अस्तंगतच होतो ( पहा “लो. ३३ ). हाच ज्ञानकमर्सन्यास होय. आणि 
ज्ञान म्हणज सवेभूतें स्वात्मारामामध्यें व परमात्म्यामध्ये आहेत असें परोक्षापरोक्ष केवला- 
द्वैत ज्ञान होणें होय. हें ज्ञान तत्त्वद्शी ज्ञानी गुरूपासून मात्र मिळणारे आहे. तसेंच 
या ज्ञानाने मोहनिरसन आणि पापभेजन होतें. गुरुसेवा आणि निःसीम श्रद्धा हीं त्ह्म- 
ज्ञानसाधनें होत. अशा भ्रकारें निःसंशय ज्ञान झालें म्हणजे कमेबाधा होत नाहीं, कारण 
विध्युक्त कससंन्य़ास ज्ञानपूवेक झालेला असतो. अतएव ज्ञानपूर्बक व संन्यासपूर्वक 
स्वकतंन्य करावें, ते बद्धक होणार नाहां. 
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१० पांचव्या अध्यायांत सांख्ययोग वब कमेयोग मूळतः, वस्तुतः ब 
फलतः एकच आहेत, असें सांगून ज्ञानपूवेक ब्रह्मार्पित निःसंग कर्म विमोचक होतें, 
बद्धक होत नाहो, असं पुनः सांगितलें आणि योगयुक्त, विशुद्धात्मा ( निमेळचित्त ) 
विजितात्मा ( मनःसंयमी ), जितेंद्रिय आणि सववत्र अद्वेत अनुभवणाऱ्या पुरुषाचे कम- 
बद्धक कसें होत नाहीं, याचा सव अध्यायभर विस्तार केला आहे. आत्मा कर्म करीत 
नाहीं व पापपुण्याचा फलभागी होत नाही; सर्व सकाम कर्म, सवे कर्तृत्व व सर्वे कर्मफलें 
पूर्वसेच्ितकमाने उत्पन्न झालेल्या स्वभावाने, अज्ञानाने ( ब्रह्मस्वरूपाच्या अज्ञानाने ) 
निमोण होतात, आपला त्यांत कांही संबंध नाहो; संबंध, असेल तर तो सुविहितकर्म 
वेदोक्तमार्गानें व निष्कामबुद्धीनें नष्ट करण्याचा मात्र आहे. हाच सर्व-कर्मसंन्यास 
होय. हा ज्याला पूर्णपणें अधिगत झाला, कतृत्वभोकतृत्व सर्वे दयाघन परमेश्वराचे 
आहे, असे समजून व उमजून ज्यानें दताची मुळी सकारण उखडन टाकिली आणि 
लोकांच्या निःश्रेयस हिताकरिता जो झट लागला, निर्मळ चित्ताचा व आत्मसंयमी असून 
जो ज्ञानपूण झाला, त्यांचें साहजिक लोकहितात्मक कर्तव्यक्म बद्धक न होतां विमोचन 
देणारं होते. एवंच सांख्य-योग व कमयोग यांत काडीमात्रही फरक राहत नाहीं. 
असो; याप्रमाणें तिसरे अध्यायांत (१) ळ्य़ विश्वांत आपण परिच्छिन्नरूपाभिमानी 
आहों, तोंपर्येत कर्म करणें थांबत नाही असें मुमक्षूळा ४-७ “लोकांत सांगून (२) 
परिच्छिन्नखरूपाचा निरास करण्यासाठीं देहधारणा करावा व वेदोक्त कमे 
मात्र करावे, हे स्वार्थीकर्म ८ वे श्होकांत निरूपिलें; ( ३ ) नंतर याशिक कमाने विश्वचक्र 
कसें चाळू लागतें, हें १०-१६ शछोकांत दिग्द्शवून यज्ठकमाचा विस्तार चवथ्या अध्या- 
यांत केला आणि तेथेंच कमास नेष्कमत्व देण्याचें रहस्य सांगितले. या नेष्कम्याला 
ज्ञानाची, अद्रेतज्ञानाची आवश्‍यकता कशी असते, तें ज्ञान गुरूपासून कसें संपादाबें, श्रद्धा 
कां ठेवावी, इत्यादि मुख्य गाष्टां उछेखून नप्कम्यकारी यक्ञकमाची परिसमास्ते केली. 
,(४ ) तिसऱ्या अध्यायांत पुनः १७-१८ कटोकांत आत्मज्ञानाला नेप्कर्म्य सहज आहे, 
असे सुचवून अनासक्त कमाची आवश्‍यकता व ज्ञानी पुरुषाच्या कर्मशून्यतेचा परिणाम व 
कतेव्याचें स्वरूप, हें सवे १७-२६ मध्यें विस्तारून पुनः याच विषयाचा विस्तार पांचव्या 
अध्यायामध्यें यथास्थित केला आहे. येथं व तेथे लोकसंम्राहक अस्वार्थी कमाने (हे 
अर्थात ज्ञानी पुरुषास सहज आहे ) ब्रह्ममूतत्व कसें प्राप्त होतें हंही सांगितले आहे. 
ही संगति समजली असतां तिसर्‍या, चवद्या व पांचव्या अध्यायाचें रहस्य सम- 
जेल असं वाटतें. 


११ सहाव्या अध्यायाचा विषय उपन्यासांत आला आहि. येथें सांख्य व योग 
यांस अवश्य असणारा राजयोग सांगितला आहे. दुसऱ्या अध्यायांतील सूत्ररूपी शलोक 
मार्गे उल्लेखिलाच आहे. येथें कमविचार आहे म्हणून सहाव्या अध्यायाची संगति तिस” 
र्‍याच्या ३० व्या "छोकांशी करावी. असो; या योगाध्यायांतह्दी सांख्य व योग एकफलपर्य- 
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वसायी आहेत. असें सांगून योगारुरुक्षु, योगारूढ, युक्त या पारिभाषिक शब्दांची स्पष्ट लक्षणें 
दिली, आपला उद्धार आपणच केला पाहिजे हें सुविशद रीतीनें सांगितलें; योगाचें 
आसन, आहार, विहार इत्यादि उद्लेखून एकाम्रचित्ताने आत्मानंद कसा होतो हें सुचविले. 
तर्सेच योगमार्गातील जीवानें अभ्यासवेराग्यादि धारण करून परमेश्वरपद प्राप्त करून घेण्याचा 
टढनिश्वय केला तर तो सिद्धीला अवशय मिळवितो, असा सिद्धांत ' सांगून ब्रह्मस्वरूपाची 
अथवा सगुणस्वरूपाची भक्ति ही योगसिद्धीला, परमात्मस्वरूप प्राप्त करून घेण्याला आणि 
युक्त कमोस नेष्कम्य देण्याला, उत्तमोत्तम साधन आहे हेंही स्पष्ट केलें. यांतच पूर्बा- 
भ्यासानें उत्पन्न झालेली बुद्धि सुसंस्कृत असते, हेंही जातां जातां सांगून पुनर्जन्माची 
गोष्ट प्रकट केली आहे. असो; तेव्हां पूर्णत्वाने नित्य, बुद्ध, शुद्ध व मुक्त असणारा आत्मा 
हेंच सोपाधिक जीवाचे मूलस्वरूप, अंतःस्वरूप व पर्यवसायीस्वरूप आहे, हें तत्त्वज्ञान 
प्रथम दुसऱ्या अध्यायांत सांगून “ त्वत्व  ( जीवत्व ) जं प्राप्त झालेंसें दिसत आहे, तो 
आभास नाहींसा करण्यासाठीं ( पूर्ण अज्ञानांत हा आभास सुद्धां असत नाहीं; जीव मूळचा 
ज्ञानी, पण अज्ञानवशात्‌ “आपल्यास परिच्छिन्नत्व प्राप्त झालें व तें दु खद आहे, असें मानितो' 
व तें दुःख कमी करण्यासाठीं प्रयत्न कारेतो; जडास हें दुःखज्ञान नाहों ब त्याचप्रमाणे 
शुद्धयुखाचीही तेथें कल्पना नाहीं. ) शुतिप्रणीत ज्ञान व श्रृतिविहित कमे याचा अंगी- 
कार-आपली परिच्छिभ स्थिति आहेस वाटते ह्मणून मात्र-करावयाचा आहे, असें भग- 
वंतांनी सांगितलें. श्रुतिप्रणीत ज्ञान सांगतां सांगतां आधिभोतिकादि रश्य शास्त्रांचा व 
त्यांचें ज्ञानाचे अवश्‌यकतेचा भगवंतांनी उद्रेख करून “ आहे तें नष्ट होणार नाहीं व नाहीं 
तें अस्तित्वांत येणार नाहीं ' हा तात्त्विक नियम व आत्मारामाचं सवेव्यापी, निर्बिकार, 
अजरामर, सर्वेज्ञाननियामक अचिंतनीय व अव्यक्ताक्षरस्वरूपही सांगितलें. नंतर हा अनादि 
परंतु सांत आभास ( माया ) निमूळ करणारें कर्म तिसऱ्या अध्यायांत प्रर्तावून चवथ्या 
पासून तें सहाव्या अध्यायांत व्यावहारिक कमाची शास्त्रीय मीमांसा केली आणि कर्मास 
नैष्कर्म्य कसें येतें तें सांगितलें आणि नैष्कर्म्यसिद्धि झाल्यावर मूळचें शुद्धस्वरूप भक्तिसा- . 
हायर्यानें कसें प्रकट होतें तें दिव्याच्या दृष्टांतानें स्पष्ट केलें. तात्पर्य, आडरानांत शिरल्या- 
मुळें पायांत कांटा शिरला आहे तो काढण्यासाठी दुसऱ्या खंबीर कांट्याचाच सादरस्वीकार 
करून निघालेला व काढणारा हे दोन्ही कांटे पाय स्वच्छ झाल्यावर टाकून द्याकयाचे 
अहित. ह्याचप्रमाणें “मी परिछिन आहे? व “मी अपरिछिन्न व्हावें ' असा ज्ञानोद्भव त्वयंभू 
असल्यामुळें म्हणजे अज्ञान-ज्ञान उत्पन्न झाल्यामुळें त्याचा ( अज्ञानाचा ) निरास करण्या- 
साठीं आपल्यास कर्भच केले पाहिजे, मात्र कर्म अभिमानवासनांनीं संवलित झालेलं नसावें; 
म्हणजे ज्या अज्ञानाने आपली इंद्रियगणमनोबुद्धि इत्यादि प्रकट केली, त्याचा व या इेद्रिया- 
दिक उपाधींचा निरास करण्यासाठीं, श्रुतिप्रणीत, ज्ञान सार्थ करण्याठीं व स्पष्ट समजण्यासाठी 
विश्वाचे अंतबोह्य शास्त्रोयज्ञान-संपादन करून व ज्या परिच्छिनन स्थितीनें हाद्रयादिकांची 
उपाधि आपल्यामागे लागली, ती परिच्छित्रता नष्ट करण्यासाठी इंद्रियादिक उपाधि निष्काम- 
कमे कारेतां करतां झिजून जातील असें श्रुतिविह्दित कमे करण्याचा-सारांश कांद्याने कांटा 
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काहून टाकण्याचा-प्रयत्न केला पाहिजे. हा मार्ग सांगण्यासाठी पहिल्या सहा अध्यायाची 
थोजना आहे. यांत आत्मस्वरूपानें परोक्ष दर्शन आणि परिच्छित्र स्वरूपाचा ज्ञानपूर्वेू 
निष्कामकरमानें नाश, अस दोन मुख्य विषय असून ओघाओघानें इतर शास्त्रोय ज्ञानांचा व 
शात्रीय कमाचा अंतभाव झाला आहे. हं ' त्वे) खरूपात्मक निददन होय. गीतेचा 
अभ्यास या दृष्टीने केल्यास फलप्रद होइल अशी आशा आहे. 


१२ द्वितीय षदकांत ' तत॒' पदार्थांचा विचार आहे. सातव्या 
अध्यायांत “ ंविज्ञानयोग ' आहे. या अध्यायांतील मुख्य प्रश्नांचा विचार उपसंहारांत केला 
आहे. येथं केवळ अभ्यासाची दिशा दाखवीत आहे. आपल्या इोशरियादिकांचें आधे- 
छान आत्मस्वरूप आहे, असें प्रथम षटकांत प्रतिपादिले, त्याचप्रमाणें सर्वे पंचमहाभूतांचे 
अधिष्ठान तेंच मह्यत्वरू्प आहे, ह॒ सातव्या अध्यायांत स्पष्ट केळे आहे. 
अव्यक्तापासून अत्यंतु स्थूल विषयापर्यंतची सर्व जडप्रकृति, चलन उत्पन्न करणारा सर्व 
सामर्थ्य, या सवांचा अशधिष्टाता, नियंता, उत्पत्नकती व प्रलयकता एक 
परमेश्वर सगुणस्वरूपाने आहे, या परमेश्वरा पलीकडे शुद्धवुद्धीस मात्र गोचर होणारें 
दुसरें कांही नाहीं आणि सव विश्व व तद्वत स्थूलसूक्ष्म पदाथ या परमेश्वरीस्वरूपांतच आप- 
आपले विलास कर्रात आहेत, हें ४-१२ “लोकांत कथन केलें आहे. तसेंच १३-१४ 
श्लोकांत ह्श्य विश्व मायासमुद्रांत पोहत आहे व सर्व चराचर पदार्थ मायेला म्हणजे 
अज्ञानाला माहित झाल आहेत, असें स्पष्ट सांगून, मायासमुद्रांतून तरून जावयाचे असेल 
तर एका सगुण परमेश्वरास पराभक्तीनें व नंतर निर्गुण परत्नह्मस्वरूपास ज्ञानविज्ञानाच्या 
साहाय्याने हरण गेलें पाहिजे असे सांगितलें. सयुण परमेश्वंर व नियुण ब्रह्म इर्य बिश्वांत 
कसें पारखून ध्यावे, टश्‍्य विश्राचें व विश्वनियमाचें ज्ञान किती आवश्यक आहे, याचा उल्लेख 
सूत्ररूपाने ८-१२ *होकांत केला आहे; यांतच सर्व भौतिक, मानसिक व ललितशास्रांचा 
. अभ्यास किती आवश्यक आहे, हें सुचविले आहे. “इंधर मोठा आहे? असा सामान्य 
सिद्धांत घोकून पोकळ भक्ति अथबा नि.सार ज्ञान, यांचा आश्रय करण्यापेक्षा तो पंचमहा- 
भूतांत स्वगणधरमानें कसा प्रकट हातो, जीवांच्या अंतःकरणांत तो कसा बरुद्धिगोचर होतो 
आणि मनोद्त्तींचे जे सुखदायी ललितविषय आहेत, त्यांतही कसा आविभूंत होतो, हं शारत्रतः 
पाहिलें व प्रत्यक्ष अनुभविलें म्हणजे जो आनंद होतो, वृत्तीला जे औदार्य येतें व जे विज्ञान प्राप्त 
होते, तो मनःसंस्कार अपूर्व, उत्नतकारी, ज्ञानपोषक, भक्तिव्धक आणि सवेथा लोभनीय होय. 
एकच उदाहरण घेतों. ' अप्सुमे सोमो$ब्रवीदंतर्विश्वानि भेषजा ' ही कचा ल्ञानमार्जनाचे 
वेळीं आपण आजपर्यंत म्हणत आलों आहोंत व ख्ानमा्जनानें शरीरशुद्धि व मनःशुद्धि 
होते असा श्रद्धायुक्त विश्वासही आपण धारण करितों. पण आपल्या' सुथुतादि भिषखख- 
योनीं जें काय पाण्याचे गुणधर्म सांगितले होते, तिकडे दुलंक्ष्य होऊन गेल्यामुळे आमचे 
ज्ञानमाजनादि विधि केवळ तांत्रिकतः होऊं लागळे. आतां, या गेल्या दतकांत, कुन्हे 
साहेबांचे जळप्रथोग प्रसिद्ध होऊन ल्लानविधांचे केवढें थोरळे माहात्म्य आहे, हें पश्चिमज्ञान- 


[७८] 


सूयोनं आम्हांस दाखविल्यानंतर पाण्याची योग्यता व आचमनाची महती आपल्या लक्षांत 
येत चालली आहे व पूवौक्त मंत्राचें स्वारस्य कळूं लागून तथंच सवे रोगापहारक ओषधी 
मिळणें शक्‍य आहे, असें वाटं लागलं आहे. तसेंच आपण शब्द बालतों त्याच्यायोगानें 
आकाक्षांत कांहो विशिष्टरूपें (1001118) तयार होऊन ते कांहीं विदिष्ट कार्ये निय- 
मार्ने करितात हें ध्वनिशास्रानं ( 88190 ० 3800150 ) जेव्हां सप्रमाण सिद्ध केलें, 
तेव्हां. मात्र “* आमचे अथवंणवेदोक्त मंत्र खर असतील, असावेत, अस- 
लेच पाहिजेत” असे आपण बोळूं लागलों आहोंत; व त्या मंत्रांचा अनुभव येण्यास 
योग्य अशी जिज्ञासु श्रद्धाही आपल्यामध्ये लवकरच अवतीण होऊन आपण ' लांचा प्रत्यय 
घ्यावयास लागूं, असा सुमार दिसूं लागला आहे. असो; याप्रमाणें जर जडाच्या गुण- 
धर्माची व मंत्रांच्या सिद्धीची प्रतीति येण्यासही ज्ञानाची आवश्‍यकता आहे, तर सर्व चरा- 
वराचा अधिष्टाता, सर्वनियंता, सववज्ञ, सवेक्ञेय, सवसाक्षी, सर्वेदयाधन जो परमेश्वर त्याचे 
गुणधर्म समजप्यासाठीं त्याने जें विश्व निमाण केळें आहे व आपल्यास वुद्धिप्रमुख इंद्रिये 
दिलीं आहेत, त्यांचा उपयोग करून घऊन आपली ज्ञानवृद्धि करावयास नको, असं धाडसी 
मनुष्याशिवाय कोण ह्मणेलळ? (१) नुसल्या महावाक्याच्या पोकळ प्रवचनांनीं मुक्ति मि- 
ळावी इतका सोपा जर ज्ञानपेथ असता, तर इतके ग्रंथ इतक्या पाल्हाळानं लिहिण्याची 
जरूरीच नव्हती. (२) तसेंच हें अद्वितीय ब्रह्मज्ञान समजण्यापुरतें असंस्कृत बुद्धीला 
सामधथ्ये असतें, तर वेराग्यादि साधनचतष्टय़ सां'गेतलें आहे तेंही सांगण्याची अपेक्षा न 
होती. (३ ) त्याचप्रमाणें ६ मायामय विश्व असंस्कृत वुद्धांच्याही मनुप्यास-जअस- 
आपोआप समजलें असतें तर ज्या विश्वांतच परमात्मा सव विश्व अंतर्बाह्य व्यापून पुनः दशां- 
गुलें उरला आहे, तें विश्वही निर्माण करण्याची-प्रकट करण्याची-आवड्यकता नव्हती. पण 
आपली वुद्धि असंस्कृत आहे, तिला संस्कार देण्याला, निल्यानिल्य शोधून काढण्याला, हदय विश्व 
व निल्य व्ह्म या उभयतां -या अस्तित्वाचे योग्य प्रकटन झालं आहे व म्हणूनच लांच्या 
स्वरूपज्ञानाची व गुणधमाची ओळख करून घेणें आपल्यास अवश्य आहे. युरोपियन 
लोकांनीं टश्य व दरयगुण यांचीच कांस धरून निल वस्तूवर पाणी सोडिले आणि चावांक- 
वादी झाले, असें जे आपण म्हणतो, ल्या आपणांसच जर कोणा म्हटलं, “बाबांनो! 
नित्य परब्रह्माचे सिद्धांत निःसारतः व शब्दलाघवानें मात्र घोकत्य़ामुळें तुमच्या बद्धीला 
प्रखर मांद्य येऊन ती बुद्धि इृश्यरूप समज्ञन घेण्यास सुद्धां नालायक होत चालली आहे, 
सग परब्नरह्मसरूपाचें नांव तरी कशाला घेतां? ? असं जर विचारळे-तर आपण काय 
उत्तर देऊं बरं अनेकांत एक पाहणें, द्श्यांत केवळ पाहणें, विभक्तांत अविभक्त 
पाहणें, अनित्यांत नित्य पाहणें हा जो इंशमान्य ज्ञानमार्ग ()'७ ५० 1013 घा 0७ 
४० ७॥७ ॥॥ 1110071) ) तो सोडून देऊन आम्ही घोकंपद्डीच करीत राहिलों, आपल्या 
सुदैवाने जी ५२ वणाची माला आपल्यास लाधली आहे, त्या मालेच्या अधारानेंच 
अक्षरांचे, शब्दांचे व वाक्यांचे मनास येतील तसे जोड करून आपले ज्ञान वाढत 
जातें किंवा तकेसंप्रह्मसारखा एकादा मूलमंथ शिकून आपली वादपद्धति पुणे द्दोते, 
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असे समजतों. सारांश, आमच्या पूर्वेजांनी आमच्याकारितां सर्व कांहीं करून ठेविलें आहे, 
आपल्याला त्यांत यत्किचितही भर टाकावयास नको, अशी जर आपण आपली नेभळी 
समजूत करून घेतली, तर आमच्यासारखे अद्वितीय शहाणे आम्हीच, अशी आपली 
अस्पृहणीय कोर्ति होऊन मागील व पुढील लोकांस तिरस्काराच्या बोटाने दाखविलें 
जाणारे आपण एक अद्वितीय पात्र होऊन बस ! ! मुमुक्षदेशबंधुंनो ! हा आळसाचा नेभळा, 
तामसी, अज्ञानपूर्ण मार्ग सोडून द्या आणि आपल्या पूर्वजांनी जे ज्ञानभांडार व कमेभांडार 
आपल्या स्वाधीन केलं आहे, तें उघडून त्या ज्ञानकमंरत्नदीपांच्या साहाय्यानें आपल्या 
सभोवतालचे विश्व, विश्वरूप व सामान्य आणि विशेष विश्वनियम पाहावयास लागूं या; 
तेथेंच आपल्या एकनिष्टभक्ताने व निष्काम सात्विक आचरणानें प्रस झालेला इंश्वर 
आपल्यास प्रकट होइल, तेथेंच नीतीचे, राज्यशासनाचे, न्यायाचे व धमोचे नियम अज- 
मावले जाऊन स्वार्थल्याग-पृणे-प्रेमाचें-रहस्य-आपल्यास विज्ञात होईल, कर्म निर्मळ होईल, 
भक्ति अखंड राहील, ज्ञान पूर्ण होईल आणि परमेश्ररांत अंतभूत होणार ब परमेश्वराच्याही 
पलीकडे असणारं ज॑ निल बढह्म त्याचा अनुभव येऊन सवे अनिल्याचा, सवे अज्ञानाचा 
व सवे दुःखाचा उच्छेद होईल ब आपणच सचिदानंदस्वरूपाचे अथिष्टाते होऊं. हा 
आमच्या पूर्वजांचा मार्ग आहे, हा संतांचा मार्ग आहे, हाच धर्ममार्ग होय; इंश्वर- 
प्रणांत व धमेप्रणीत व श्रतिप्रणीत मार्ग हंच सांगतो, हाच ब्रह्ममा्ग आहे; याकरितां 
उठा, जागे व्हा, ज्ञानसंपादनाच्या मागाला लागा, खतः विज्ञान मिळविण्याची खटपट करा, 
परावलंब सोडा आणि मोक्षाचा वाट धरा. हाच गाताम्रणीत मार्ग आहे, हें ७-१२ श्होक 
वाचून समजून घ्या, भगवंतावर व गातेवर तुमची भक्ति आहे म्हणून तरी हें 
समजून घ्या, आचरणांत आणा; म्हणजे तुमचे ज्ञान, तुमचें बळ व तुमची नीति 
वृद्धिंगत होऊन तुमच्या इच्छा सत्यसंकल्पी होतील व तुमची सवे संकटे लयाला जातील 
आणि तुम्ही स्वतः मोक्षाचे अधिकारी व्हाळ, इतकंच नव्हे, तर इतर जनार सात्विक 
धर्ममागोच दीपस्तंभ व्हाळ, आणि तुमचा कुटुंबे, तुमच्या जाति (तुमचे वर्ण ), तुमचे 
समाज, तुमचा राष्ट्रेंव तुमची जगते, प्रेमबद्ध, शुद्धप्रेमबद्ध ज्ञानपूणशुद्धप्रमबद्ध, नित्यज्ञान- 
पूर्णशुद्धप्रेमबद्ध होऊन तुम्हीच पुनः सत्ययुगांतील पुरुषांचे पूवज होण्याचा सन्मान्य स्पृह- 
णीय अधिकार प्राप्त करून घ्याल! 

हें विषयांतर झाले; पण हल्लोांच्या आमच्या देहस्वार्थी राष्ट्राला पथ्यकर आहे, असें 
समजून तें केळं आहे. असो; वर सांगितल्याप्रमाणें शासत्रानें व अनुभवाने ( हें शास्त्रज्ञान 
व अनुभव टर्यस्वरूपज्ञानानें व ज्ञानमूळक कर्माने व त्याचप्रमाणें नित्यस्वरूपाच्या परोक्ष 
ज्ञानाने व शाखत्रविहित कमाने प्राप्त होतात. ) सिद्ध झालेला यति व त्याची निःसीम व अखंड 
ज्ञानभक्ति हांच परमेश्वराला स्वात्मारामाइतकीं प्रिय असतात, असे १८ व्या छोकांत 
दरवून बाकीचे दुःखात, जिज्ञासु व आर्थिक भक्तांचा गोणपक्षांत अंतभाव होतो, असें 
सुचाविलें. हे सर्व लोक महेश्वराचेच भक्त होत; यांच्या खालच्या प्रतीचे लोक सर्वदैव- 
देवेश्वराच्या तंत्राने बायणाऱ्या दुसऱ्य़ा तिसर्‍या प्रतीच्या देवदेवतांचे सकास झादाव्वन 
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करितात. हें आराधनही त्या लोकांच्या ज्ञानाविज्ञानसीमेनुसार विहितच आहे. भात्र या 
'होकांची सकामभक्तिप्रवृत्ति निष्कामत्वाकडे वळविण्याचे काम साधुसंतांकडे असतें. निष्काम- 
त्वानें ज्ञान वाढेल, कमसात्त्विकतर होईल आणि संसारिक सुखदुःखाचें प्रामन करण्यासाठी, 
मोक्ष मागण्यासाठी, मोक्षाचे व परमेश्वराचे स्वरूप कळण्यासाठीं, त्या सवेव्यापी, सवेझ- 
त्वादि गुणविशिष्ट परमेश्वराचे आराधन करावेस या लोकांसच वाटेल आणि या भक्तीलाही 
निष्कामत्व येऊन वरील हढनिश्वयी मुमुक्षंस पूर्णस्बरूपाचें परोक्ष व अपरोक्ष ज्ञान होऊन ते 
ईश्वरतादात्म्य पावतील आणि शेवटी मुक्त होतील. हा विषय १५-३० श्लोकांत समजून 
घेण्याचा आहे. येथेही इ देवतांचें अनेकत्व दिग्दर्शवून असं सुचविलें आहे की, स्वतःच्या 
अधिकारानुसार इष्टदेवतेची योजना करावी, भक्ति चालवावी, ज्ञान मिळवाबें व ती देवता 
संतुष्ट होइल असें शास्त्रोक्त वर्तन ठेवावे. “ टक्का शेर भाज्या ओर टक्का शेर खाज्या! 
असा आरयेधमोचा, आर्यकमोचा, आर्यज्ञानाचा अथवा आयेतत्त्वज्ञानाचा व ब्रह्मज्ञानाचा 
प्रकार नाहीं. प्रत्येकास गुणस्वभावानुसार योग्य असा मागे शास्त्रतः ठरवून पुनः प्रये- 
काला पुढें जाण्याची स्वतंत्रता देणारा आमचा आर्यपंथ आहे. तेव्हां आमच्या अनेक 
देवतात्मक धमास हंसणाऱ्यांनीं माझ्या आग्रहास्तव आपलें हंसणें क्षणभर आंवरून धरून 
व्यक्तिभेदानुसार कमोचे, धमाचे, ज्ञानाचे व ज्ञानसंग्रहाचे निरनिराळे मागे असणें इष्ट आहे 
कीं नाहीं याचा म्हणजे तुकारामाची निःसीम भक्ति रस्त्यावरील धोंडू चांभारास कितपत 
उपयोगीं पडेल, याचा विचार करावा; पुढें जाण्याला प्रत्येकाला मोकळीक आहे, हें ध्यानांत' 
ठेवाबें; व सरतेशेवटी सवच एकरसात्मक करणारें तत्त्वज्ञान आये पुस्तकांमध्ये तरी 
अद्यापि जिवंत आहे, हें विसरू नये; इतर्के करूनही लांचा हास्यरस आंवारेला गेला नाही 
तर मात्र ' मीच दुर्दैवी, मलाच आरयंसिद्धांत समप्रमाण रीतीनें सिद्ध कारितां येत नाहींत, 
म्हणून व दुसरा कोणी महात्मा हें सिद्ध करणारा ह्या हॉस्यकारांस मिळेल, असें, 
दुबळे, पण निश्चित समाधान मानून, मी गप्प बसेन. '' असो; मायेचा उल्लेख पुनः 
२५ व २७ “लोकांत आहे; त्याचे सूक्ष्म अवलोकन केळे असतां सवे चराचर भूतें माया- 
सागरांत पडलेली आहेत, ईश्वरी स्वरूप आपल्यास मायेमुळेंच प्रकट होत नाहो. सारांश, 
माया व्यक्त जीवापुरतीच असते असें नाहीं, तर प्रत्येक पदार्थ व प्रकट विश्व हीं सवे 
मायेच्या साम्राज्यांत असतात, असें सांगून लीलेनेंच माध्वादिकांच्या मताचे खंडन 
करणारें सूत्र ( पहा लो. २७ ) प्रकट केलें आहे; तसेंच मोक्ष मिळण्यास अवश्य अस- 
णाऱ्या सात गोष्टी ( बह्म, अध्यात्म, कमे, अधिभूत, अधिदेव व अधियज्ञ परमेश्वर, आणि 
परमेश्वराचे अखंड ध्यान ) उपक्रमून ल्यांचें रहस्य पुढील अध्यायांत सांगितलें आहे. 
एवंच पूरणज्ञान व पराभक्ति हे * तत्‌ ! स्वरूप समजण्याचे साधन आहे व परत्रह्म सरवोख 
अंतर्वाह्यमतः व्यापून एकत्वाने राहणारे आहे, हें या विक्षानयागांत सांगितळे आहे. 
यां अध्यायास '* विज्ञानयोग ' म्हटलें, त्याचे रहस्य हॅ कॉ, या अध्यायांत परब्रह्माचे स्वरूप 
परोक्षतः सांगून पुनः अपरोक्षत्वाने म्हणजे “ एथ्बींतील गंध मी, बुद्धिमतांची बुद्धि मी, ! 
इत्यादि पद्धतीनें सांगितळें. भाहे. हाच अनुभव होय. हेंच बिह्मन होय. 
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१३ आठव्या अध्यायाला तारकत्रझयोंग अथवा अक्षरब्रह्मयोग असें म्हणन 
तांत, यांत वर उेखिलेल्या प्रथम सात प्रश्नांची उत्तरे दिलो आहेत. (१) ब्राह्म! 
म्हणजे सद्दस्तु. ही अव्यय असून सबेभ्रेष्ट व सवेसत्ताक आहे. हिचे स्वरूप केवळ तत्त्वज्ञानाने: 
व भक्तिपूवेक योगाभ्यासारने विज्ञात व्हावयाचे. ज्याला तत्त्वज्ञान, ब्रह्मज्ञान, (9011080101) 
म्हणतात, त्या ज्ञानाने व कर्मयोग-कमे-धर्म-भक्तियोग ( 11801०1) 1011108017) 
ब त्याचें ज्ञान व अभ्यास ह्यांनांच बह्मपदाची प्रास्ते होते, अथवा अज्ञानाची 
निवृत्ति होते. (२) अध्यात्म म्हणजे ब्ह्मप्रभाव, प्रत्यगात्मा; याचें ज्ञान अध्यात्म- 
शाक्ाने ( 1128111 78103 ) व वस्तुज्ञात्रानें ( 01100०2९४7 ) होतें. (३) कसे 
म्हणजे साधुकमे म्हणजे यज्ञगर्भकमे होय. हेंच कमे ईंश्ररी नियमाने भूतमात्रास उत्पन 
करिते. ह्या इंध्ररी विश्वनियमांचें ज्ञान विश्वाभ्यासानें व्हावयाचे व यज्हगर्भकमोचे ज्ञान 
नीति, धर्म, व्यवहार, राजशासन इत्यादिकांच्या नियमज्ञानांनीं व्हावयाचे. आतां भूत- 
भावांपैकी एक विकारी, भाव आहे, तो ( ४) अधिभूत होय. यांत प्रकृतीच्या अन्य*्त 
स्वरूपापासून तों बुद्धिप्रमुख इंद्रियांसह स्थूल जडापर्यंतच्या सर्वे विकारी म्हणजे इश्य्‌ 
स्वरूपांचा व त्यांच्या कार्यकारणात्मक नियमांचा अंतभोव होतो. अथातच मोक्ष मिळ- 
विणाऱ्या पुरुषाला ह्या क्षराचे व क्षरनियमांचे ज्ञान असलें पाहिजे. तसेंच (५) आणधि- 
दैवत म्हणजे अपरिच्छिन्न वस्तूला, ज्ञानकलेला, जें परिच्छित्रत्व आलेलें दिसत आहे, 
चरिच्छिन्रत्वाचा ज्याला भास होत आहे, तो जीव होय. ही वस्तु कारणशरारात्मक 
असून स्थूल सूक्ष्मावर सत्ता ठेविते व त्यांस पूर्णत्व देते. ही अज्ञानसंवलित ज्ञानकला आहे; 
अर्थोतच येर्थे सवे मानसशास्त्रांचा व पुरुषार्थकर्मशात्रांचा अभ्यास करून ज्ञानब्िज्ञान. 
मिळबिणें जरूरीचे, अनिर्वाहपक्षाचें झालें. ह्याला आधिदेवत, (४०५) ) म्हणावें, 
ह्याचप्रमाणें सवे ज्ञान व सर्वे कमे परमेश्वरास अर्पण करण्याचा जो यज्ञ त्याचा भोक्ता 
श्रीविष्णु म्हणजे (६ ) अधियश्ञवुरूष ( 5))171 ) होय. येथें सव निवृत्तिमूठक शाक्षांचा 
' अभ्यास इष्ट आहे. याप्रमाणें सर्वे क्षर, राव अक्षर वस्तूंचा व सव भोकतृत्वाचा अधि- 
ष्वाता, व नियामक, जो श्रीपरमेश्वर, सगुणत्रह्म, त्याच्य़ा स्वरूपाचे ज्ञानविज्ञान अवशय 
आदे, असें सिद्ध होते. (५७) शेवटी हें ज्ञान झाल्यावर त्यांचे अखंड निदिध्यासन ठेव- 
णारा पुरुष अह्मभावाला जातो, असें सांगून भक्यात्मक सवे त्रिधिशाख्रांचा व शाख्र- 
विधीचा अभ्यास इष्ट आहे, हें सचविलें. असो; याप्रमाणें मोक्ष मिळविणाऱ्या पुरुषाला 
आधिभोतिक आर्रापासून तों अध्यात्मज्ञात्रापर्यतच्या सर्व शास्रांच्या मूलतत्त्वांचें व प्रमुख 
सिद्धांतांचें ज्ञान ( हाच सांख्ययोगाचा पाया आहे) व्यावहारिक व कमापासून तों स्वापेणा- 
पर्यतच्या सबवे कमेझात्रवि्धांचें मूठतात्विक ज्ञान ( हाच कमयोगाचा पाया आहे ) संपा- 
दुत करणें अत्यंत इष्ट आहे असें ठरलें. तत्त्वहान व तत्त्वविक्ञान झालें म्हणजे ( 1.1160- 
ए81281 1111103079 ) व (1379०01089) 1711108017 ) पूर्ण होऊन आभासिक 
जीवाचे अंह्वान नध होते, त्याचें दुःखमद्मसन होतें व विकरायेत्व संपते; आणि तो अनंतस्वरूपार्थी 
ककल्य. झवतो. हे. अनंत स्वरूप कसें आहे हें “ परमथक्षर? या शब्दडयानें स्पह 
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केलेंच आहे. गीतिच्या विद्यार्थ्यांने ह्या गोष्टी ध्यानांत ठेवून अभ्यास केल्यास तो आधु- 
निक हिंदु म्हणजे दुबळ्या वेदांल्याप्रमाणें विचारांत दृश्यविन्मुख व आचारांत नित्यविन्मुख 
होणार नाहीं; व त्याचप्रमाणें युरोपियन प्रवर्तकांप्रमाणें सदैव दृश्यसन्मुख आचारविचारांत 
गुरफटून राहणार नाहीं. या म्हणण्याचा असा अथे नव्हे कौ, आमचे सगळेच लोक 
पुरुषार्थ-विन्सुख आहेत, किंवा सर्वच युरोपियन लोक दृशयसन्मुख आहेत. आम्ही देव- 
भक्त आहोत, पण आमचें ज्ञान प्रायः लप्तप्राय झाल्यामुळे आमचा धमोचार तंत्रप्रेरित, 
व्यवहाराचार स्वार्थप्रेरिेत पण विचार मात्र आलस्योत्पादक व शाब्देकवेदांतप्रेरित असतात; 
म्हणून आम्ही आळस सोहून ररयनिल्य समजाविणारा ज्ञानमार्ग उज्वल होईल असें 
निष्काम कमे केलें पाहिजे. याचप्रमाणें युरोपियन धर्म ठीक आहे, चांगला आहे, तरी 
ती सगुणात्मक आहे; तसेंच त्या तरुण लोकांचें आचरण व त्यांचीं शास्त्रें व त्यांचें तात्त्विक 
विचार हे प्रायः दृश्‍य विश्वाला, सामान्यतः व्यक्तिस्वार्थाला, राषट्रस्वाथीला, चिकटलेले 
असतात. आपल्यास युरोपियन लोकांइतके व्यक्तिशाः, अथवा राष्ट्रशः 
दैहस्वार्था व्हावयाचे नाहीं; पण त्यांची जिज्ञासा, त्यांचा दढ निश्चय त्यांची 
अखंड उद्योगशीलता, त्यांची राष्ट्रभाक्ति इत्यादि अनेक सद्ुणांचा मात्रे आपल्यास 
अंगीकार करावयाचा आहे. सारांश, आपल्या पूर्वीच्या आर्य लोकांचें ' असल्या पदार्थात 
समाधान व युरोपियन लोकांची ओद्योगिक राक्षसी होस? या उभयतांस एकत्र करून जर 
गीताविद्यार्थी अभ्यासास सुरुवात करील, तर मात्र भगवदुद्देश सिद्धीस जाऊन आपलें, 
आपल्या राष्ट्राचे व एथ्वीचें कोटकल्याण होऊन सनातन वेदिक धमाचे सनातरनैत्व पुनः 
श्थापित करण्याचें भ्रय आमचा विद्यार्थीवग अंशतः तरी घेईल. 


या पुढें ऑकाररूपी तारकस्वरूपाची मीमांसा, त्याचें महत्त्व व त्याचें कार्य सांगून व 
शैह्यदेवादि स्थावरांत सवे वस्तूंच्यामांगे पुनरावर्तनाचा लकडा लागला आहे, हें सुचवून लाची 
दिशा सांगितली आहे. पहाः गणितशास्त्रांत दोन किंवा दोहोंचा कोणताही घात अथवा पांच 
किंवा पांचाचा कोणताही घात यानं मात्र कोणत्याही संख्येस ह्ठोंच्या दशांश गणित पद्ध- 
तीनें भागिले असतां केव्हांतरी भाग तुटून बाकी शून्य होण्याची आद्या असते. पण इतर 
कोणत्याही संख्येने, दुसऱ्या कोणत्याही संख्येने, भाग न तुटतां उलट त्या त्याच भागा- 
कारांतील सवे किंवा कांहीं आंकड्यांची पुनरावृत्ति होण्याचा निश्चय असतो; व भाग केव्हांही 
तुटत नाही. या उदाहरणावरून स्पष्ट होतें को, अभिमानवासनारूपी दुकलीस सवेथा निवृत्त 
करून पंचकोश जोपर्यत आपण फोडिले नाहींत, तोंपर्यंत पुनरावृत्तीचा प्रसंग आपल्यावर 
थेऊन संसारांतील अज्ञान, त्यांतील दुःख व त्यांतील अनित्यता हीं आपल्यास ताप देणार 
थांत शका नाहीं. हें भगवंतांनी विशद करून दाखविलें आहे, तें काळजीपूर्वक पद्दावे, 
आणि आपल्या व इतर जीवाच्या सोडवणुकेस लागावे. विद्वान्‌ लोक ज्ञानपूर्वक निष्काम- 
कमे परमेश्वरास अपण करून ज्ञानसंपादन करित असतील तर ते अचिरादि मागोने हढ- . 
हळू सत्यलाकाप्रत जातात व अविद्वान्‌ म्हणजे सकामकमे करणारें ठोक आपलें कमे विष- 
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यास व स्वतःच्या देहादिकांस अर्पण करून धूसमार्गानें जातात व पुनः जन्मास येतात, हा 
श्रुतिप्रणीत सिद्धांत आहे. 


“ अमिर्ज्योतिः ' असा पाठ सवंत्र आहे त्याच्या ऐवजी ' अभिज्योतिः ' असा पाठ 
असता लर ठोक झाले असतें व 
%८४९//४५० ४४१७५७ , १.४१. १ क्क 


अमिज्योतिः  धूमः 
अहः रात्रिः 
गुक्वः कृष्णः 
उत्तरायण । दाभषिणायन 
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अशा जोड्या समजण्यास ठीक पडलं असतें. मी म्हणतों याला श्रतीचा आधार आहे, 
बृहदारण्यकांत आर्चि हा ज्योतिवाचक शब्द आहे; पुढील क्रम ठीक आहे. (बु० अर 
६ ब्रा. २ मंत्र १६). याचा विचार पंडितजन करोत. 


१४ नवव्या अध्यायांत राजयोग आहे. येथ पुनः ब्रह्मस्वरूप ४ व ५ श्होकांत 
स्पष्ट सांगून परमेश्वराचे कमे नेप्कम्येस्वरूपी असते हें कसें, तें ९ व्यांत सांगितलें 
व १० व्या “लोकांत विवर्तवादाचा स्पष्ट उच्चार केला. तसच आपलें एकत्व असून अनेकत्व 
कसें भासते हे १६-१९ शहोकांत सांगितलं. अर्था भक्तांस पुनरात्रात्ते आहे व ज्ञानी भक्तांस 
नाही हें पुनः सांगून ज्ञानपूर्वक ऐकांतिक भाक्तियोगच तारक आहे, असा विषय विशद करून 
कोणत्याही अधम पुरुषानें केव्हांही परमेश्वराची निष्काम सवा ज्ञानपूर्वक करण्यास आरंभ 
“केला व आपले सर्व व्यबहार तो परमेश्वर साक्षित्वाने करूं लागला म्हणजे तो पुढें कोणल्या 
तरी जन्मांत खास मुक्त होतो, असे जें परमेश्ररांना ३०-३१ आदि होकांत आश्वासन 
दिलें आहे, तें सर्वथा उत्साहप्रदच होय. बाकीचा विषय या अध्यायाच्या उपसंद्दारांत 
केळाच आहे. हा अध्याय मुमक्षूनें निल वाचण्णसारखा आहे. 


१५ दहावा अध्याय विभूतिपर आहे. या विभूतींचा विचार विशिष्ट उपसंहा- 
रांत करून वेदकालाच्या उत्तरभागांत गीता गायली असावी, असें ध्वनित केलेंच आहे. 
आतां इतकेंच सांगावयाचें आहे कौ, या आर्यभूमीत ज्या सुंदर, उपयोगी, 
उज्यळ आणि पूज्यभाव उत्पन्न करणाऱ्या भव्य वस्तु आहेत त्यांचा, जे अवतारी 
पुरुष मानवसंतारणा्थ झालें, त्यांचा व विश्वोपयोगी वस्तूंचा, ज्ञानाचा व कमीचा 
उल्लेख करून भगवंतांनी असें सांगितळे आहे. कौ, जेथे सेसारविमोचक कमोचा 
-उदय करणारे गुण प्रादुभूत होतात, तेथें इंभरी विभूति आहे, असें समजावें ! प्रत्येक 
वस्तूचा ज्ञानमार्गानें बिचार केल्यास तेथे कांहीं विशिष्ट गुणधर्म प्रकट होतात. व ईश्वरी 
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छीला आपल्यास उत्तम समजते, भाक्ति दढ होते, ज्ञान वाढते. आणि कर्म शास्त्रोक्त 
होऊं लागून परमाथोकडे प्रदृत्ति होते. हें तत्त्व आम्हीं जाणिठें तर अवतारी पूवेर्जांचा 
भमिमान बाळगणारे आम्ही त्यांचे वंशज, असें ज्ञान संपादन करूं कीं सवे विश्व तोंडांत 
ब्रोट घालून स्तब्ध राहील व अशी श्रेष्ठ प्रकारचीं सात्त्विक कमें करूं कॉ, ज्या योगानें 
आम्हीं आपला उद्धार करून आमच्या बरोबर इतर लोकांचाही उद्धार करूं! 


१६ अकराव्या अध्यायांत विराटपुरुषाचे स्पष्ट दरान आहे. सात, आठ, 
नऊ व दहा अध्यायांमध्यें परोक्षज्ञान व अस्पष्ट अपरोक्षज्ञान-विज्ञान सांगितलं, तें अपरोक्ष 
करून घेण्यासाठी अजुनाने भगवंताची प्रार्थना केली ( पहा हो. २-४) आणि शिष्याची 
जिज्ञासा उत्कट झाल्यावर गुरु जसे प्रेमानें सांगतात, त्याचप्रमाणें निःसीम भक्त जो अजुन त्याला 
स्पष्ट अपरोक्ष ज्ञानाची अनावर जिज्ञासा झाली आहें, असें पाहून त्याच्या स्थितीसच त्या 
प्रसंगास योग्य, अर्से भगवंतांनी विश्वरूप प्रकट वेले आणि तें पाहण्यासाठी लाला दिव्य द्टिही 
दिली. हाच साक्षात्कार अथवा हीच समाधिस्थिति होय. येथें अजुंनास विचित्र पण वस्तुतः 
एकरसात्मक विश्व ह परमेश्वरस्वरूपच आहे, असें प्रत्यक्ष दिसलें. तेव्हां भक्तिरसाचा 
उमाळा येऊन तो जिव्हेच्या द्वारें बाहेर स्तोत्नरूपाने प्रकट झाला आहे. हे स्तोन्न प्रत्येक 
भक्ताने अवइय़ निल्यशः वाचून मनन करण्यासारखे आहे. त्यांतही १८ वा श्ठोक तर 
हृत्पटिकेवर खोदूनच ठेवावा. तसेंच त्या अखंडकालस्वरूपी विश्रद्दनांत अखंड कार्यकारण- 
शैखलेने निगडीत झालेले हजारों जीव निधनपंथाला लागलेले पाहून ' प्रकृति यांति 
भूताननि, निप्रहः [कि करिष्यति? या श्हाकाची अजुनास खातरीसह आठवण झाली असेल 
भषाणि आधुनिक आंग्लविभूषित चौकस वाचकांस अँडिसनकृत ' मिरझ्याचे स्वप्नाची ' आट- 
बण होईल. येथील नदीप्रवाहस्थ जळबिंदु व उज्वल प्रदीपावर झापा टाकणारे पतंग यांचे 
दृष्टांत समपेक आहेत, असें भगवंतांस व अर्जुनास सर्टिफिकीट देण्याचा माझा अधिकार 
नाही; पण टदट्टांत उत्तमोत्तम आहेत हें खरें. येथें जीवाचे निनित्त- 
मात्रत्व, अकिंचित्करत्व लीलेने प्रकट झालें आहे. कार्यकारणांचा नियम 
येथें जितक्या न्यायनिष्ट्रतेनें वार्णला आहे, तसा अन्यत्न दुसरीकडे कोठेही नसेल. 
अजुनाचें दुसरं स्तोत्र विश्वांतील प्रत्येक मनुष्याने भापलेसं करून घ्यावें. ज्ञानाचा अति- 
रेक झाला असतां भक्ति कमी होईल या भीतीनें मध्वादिकांनीं ज्ञानप्रवाह नंद करण्याचा 
प्रयत्न केला व त्याचप्रमाणें अलीकडील भीतिम्रस्त कमेठ लोकही बेदवेदांतांचा अथे कर- 
ण्यास नाखूष असतात. त्या सवोला “ अजुनस्तोत्र ' हं उत्तम उत्तर आहें. असो; भाते कमी 
होणें हा विपारेणाम कदाचित्‌ ज्ञानाने उन्मत्त झालेल्या मदांध लोकांच्या अयथार्थ 
खाखवरणाचा असेल. पण हा ज्ञानाचा दोष नव्हे; अपात्री शान देणाऱ्याचा दोष 
आहे. जितकें ज्ञान वाढतें, ज्ञानमयीदा जितकी विस्तृत होते, तितका भक्तिरस जास्त 
बृर्डेंगत होतो, तितकी जास्त स्वर्किकरतां स्पष्ट भासू लागून पराभक्ति दढ होतें व इं्वरभकक्त 
होण्याची चिकीषी प्रबल होते आणि त्यायोगें भक्ताचे आचरण स्वतंत्र पण विध्युक्त होऊन 
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श्वस्वरूपसंपादनाचा अधिकार दुगावत जातो. इंशध्रर आपल्यासारखाच कामक्रोधवश 
असतो, आपल्याप्रमाणेच तो स्तृतिम्रिय असतो, ह्या आपल्या चावळ्या कल्पना त्यानें 
अनंतत्व पाहून विरून जातात आणि अनंतत्वसंपादनाची होस उत्पन्न होऊन ज्ञानप्रातरि ब 
तद्योग्य कर्मोपसनेच्या सुदढ नावा, नौका ह्यांचा आश्रय करून आपण अनंतस्वरूपाचे 
झरभाक होत जातो. असो; तेव्हां हें स्तोत्र महानास्तकापासून तो अद्वैतासिद्धांताच्या 
परोक्षज्ञान्यापयेत जिवंत असणाऱ्या प्रत्येकाने प्रत्यही म्हणत राहून तत्णीत 
आर्चरण शब्दशः व अर्थशः प्रकट करण्याचा प्रयत्न करावा, हें आतां येथें मला सांगा- 
वयाचे आहे. तसेंच ५४ "लोकांत अवतीणे झालेला भगवंताचा अभिभ्रायही सर्व सुधारक 
उद्घारकांनीं लक्ष्यांत ठेवावा. “ अनन्यभक्तीनें मात्र ब्रह्मस्वरूप ससजतें, साक्षात्कृत होतें 
आणि नंतर ज्ञानी भक्ताचा ब्नह्मस्वरूपांत तादात्म्यानें प्रवेश होतो. "लोक ५५ हाही सषे 
मनुष्यांस अखिल कतेव्याचें सार सांगणारा आहे. एवंच हें विश्वरूपद्शन अनेक दृष्टींनी 
अभ्यसनीय आहे. 


याप्रमाणे मी आतां “ज्ञानविज्ञान सांगता , म्हणून सातव्या अध्यायांत सांगितलें, 
त्याचा उलगडा झाला. ब्रह्मांचें निरीण पण सवेव्यापी व सर्वांतयोमी स्वरूप सातव्यांत, 
तारक स्वरूप आठव्यांत, पुनः ब्रह्मस्वरूप नवव्यांत आणि सगुणस्वरूप व विभूतिस्वरूप 
दहाव्यांत सांगून ब्रह्म हें नित्य, अव्यय, निर्विकार, सर्वेव्यापी, सर्वज्ञ, सर्वसाक्षी, 
अजरामर आहे, असें प्रतिपादून आत्मस्वरूप व अह्मखरूप एकच आहे असें ध्बनित 
केलें. त्याचप्रमाणें बिज्ञान प्राप्त होण्यासाठीं ज्ञानी भक्तांस योग्य अशी निरुणोपासना 
सातव्यांत, उ/काररूपी सगुणोपासना आठव्यांत, ज्ञानोपासना नवव्यांत, सयुणमूर्त्यु- 
पासना दहाव्यांत ब विश्वरूप दाखवून सर्व ब्रह्ममय आहे अशा सिद्धीनें व साक्षात्कारानें 
अखंडोपासना अकराव्यांत सांगितली, याप्रमाणें ज्ञानी, जिज्ञास्‌ आत व अथोर्थी असे 
परमेश्वरभक्त सांगितले त्यांच्यासाठी परापराभक्तीचे मागे सांगेतलें. पराभक्तीनें मोक्ष- 
मार्ग सुकर होतो; अथवा भक्तीनें-येथं भाकती थांबेल तर-अपराभक्तिमार्गांच्या पलीकडे 
भक्ति गेली नाहीं तर-पुनरावतेन होतें; असें सांगितलें. विषयोपासनाच केली तर विष- 
यत्वच प्राप्त होतें हंही स्पष्ट केलें. 


१७ बाराव्या अध्यायाच्या उपसंहारांत त्या अध्यायांतील विषयांर्चे विवेचन 
केलें आहे. येथे अभ्यासी पुरुषास इतकेच सुचावयाचें कीं ल्याने भरथम सगुणस्वरूपाची 
ऐेकांतिक भक्ति करण्याचा संकल्प करून हा अध्याय वाचावा. कर्म करून लयाला 
नैष्कम्यस्वरूप द्यावयाचें हा जसा भगवन्मान्य कमेयोग आहे, त्याचप्रमाणें सगुणोपासना 
करून निरीुणारचे आराधन सिद्ध करावयार्चे व आपल्यास भगवन्मान्यता संपादावयाची 
ह्या भाकियोग होय. जीवाला शुद्ध करमशऱ्यता अशक्य तशी सामान्य जीवाला निर्युणो- 
पासनाही प्रायः अशक्य, निदान दुःशक्‍्य आहे. येथील ५ व ६ छोक ध्यानांत ठेऊन 
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सर्वज्ञ परमेश्वराच्या प्रेरणने पेरमेश्वरप्रेमाप्रीत्य्थ केलेलीं कर्तव्यकर्मे परमेश्वरी इच्छेनेच 
आपल्या हातून होत आहेत असें परमेश्वरीध्यानाने मानून सतत जर परमेश्वरानुचिंतन 
जिवंत ठेविलें, तर योग्यकाळीं परमेश्वरी साक्षात्कार होऊन आपल्याला निगुणस्वरूपाचा 
अनुभव येईल व आपण मुक्त होऊं. तेव्हां सर्व संकल्पविकल्प परमेश्वरास द्यावे, निश्वय- 
वृत्ति परमेश्वरास समर्पण करावी आणि आपण तटस्थ अशा ध्यानवृत्तींत राहावे अशा 
पद्धतीनें आपलें ध्यान अखंड चालल तर प्रसंगोपात प्राप्त होणारी तात्कालिक अथवा 
भविष्यत्कालीन विभ्युक्त कतव्यकर्मे करण्याचें व विश्रज्ञान व आत्मज्ञानसंपादनाचें उत्कृष्ट 
सामर्थ्य जीवाला प्राप्त होऊन तो परमेश्वरालासुद्धां आपलासा करील; मग विश्वहित राष्ट्र- 
हित, समाजहित, कुटुंबहित यांची गोष्ट कशाला पाहिजे? असो ध्यान साध्य झालेलें नसेल 
तर अभ्यास, त्याच्या अभावीं इंश्वराविहित कमाचरण व हेंही साध्य झालें नसेल तर कर्म- 
फले परमेश्वरास समर्पण करावयाची, हें तरी संसारांत वेतागून गेलेल्या ज्ञानी व जिज्ञासु 
पुरुषास साध्य आहे. कर्मफल इंश्वररास समपण करूं लागलें म्हणजे, सुखदु:खाचा आविग 
कमी होत जाऊन तो शून्यवत्‌ होतो व पुढें विहित कर्म करण्याची व अविहित कमापासून 
परावृत्त होण्याची बुद्धि सहजच होते. विहित कमाचरण निष्कामत्वानें होत चाललें 
म्हणजे “मी कता? हा अभिमान व “मी भोक्ता) ही वासना मृतप्राय होऊन ज्ञानाकडे 
चित्तत्रत्ति वळते. ह्या चित्तवृत्तीचे पुनरावर्तन म्हणजे अभ्यास होय. विश्ररूपबुद्धीचा व 
आत्मरूप बुद्धीचा ज्ञानदाता जा ज्ञानरूप परमेश्रर ब आपला आत्मा इकडे आपली 
चित्तवृत्ति हदियगणासकट वळली, प्रत्यग्वृत्ति झाली म्हणजे आपली प्रवृत्ति आत्मस्वरू- 
पाची, सयुणस्वरूपाची, ब्रह्मस्वरूपाची चिंतनिका करण्यांतच दंग होईल. हेंच ध्यान होय. 
हें ध्यान साध्य झाळें म्हणजे सगणस्वरूप, पुढे आत्मस्वरूप व नियुणब्रह्मस्वरूप आत्मप्रत्यक्ष 
होऊन सचिदानंदकंद जे ब्रह्म किंवा मुक्ति किंवा आनंत्य त्याची अवापि होते. १२ न्या 
"लोकांत हाच अथे स्पष्टस्वरूपाने सांगितला आहे. पुढें १३-२० शहोकांत पराभक्तीचें व 
भक्ताचें महात्म्य अनेक स्वरूपांनीं सांगून ज्ञानी भक्त म्हणजे प्रत्यक्ष परमेश्वरच असें सिद्ध 
केलें व ही ' तत्‌ स्वरूपी ट्वितीय षड*्यायाबली पारसमाप्त केली. 


पहिल्या षडघ्यार्यांत आत्मास्नित्य, शाश्वत, अनादि, अजरामर, सवेज्ञ, सवेव्यापी, 
कार्यकारणातीत, इंद्रियागोचर इत्यादि होय हें आत्मप्रत्यक्षत्वानें सिद्ध केळे. 


दुसऱ्या षडध्यायींत ब्रह्मसनित्य, शाश्वत, अनादि, अजरामर, सर्वज्ञ, सवेन्यापी, 
कार्यकारणातीत, इंद्रियागोचर इत्यादि श्रुति-युक्ति-अनुभवद्वारां सिद्ध केलें. 


पहिल्या षडध्यायींत मायावश जीव विहितकर्म ज्ञानपूवेक करून मायातीत झाला 
म्हणजे खयुणानें प्रकारतो, ह सांगितलें. 


दुसऱ्या षडध्यायीत मायास्वामी परमेश्वर अनन्यभक्तीनें घ्यायिला असतां तो 
भक्तांस परब्रह्माप्रत नेतो असं कथिले, 
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१८ तिसर्‍या षडध्यायींत आत्मा म्हणजेच ब्रह्म हें श्रुतियुक्ति-अनुभवानें ठरवून 
एकवाक्यता सिद्ध करावयाची आणि इऱ्य प्रकृतीची व स्वरूपाचा लक्षणें सांगून उभयतांचे 
वेलक्षण्य दाखवावयाचें. शेवटी बुद्धधादि ज्ञेय प्रकृति मिथ्या व तत्त्वज्ञेय अथवा तत्त्वानुभव्य 
ब्रह्म सत्य असें ठरवून सवे तत्त्वज्ञानविज्ञानाचा उपसंहार करावयाचा. हे विषय येथें आहेत. 


१९ ब्रह्मऱ्क्षेत्रक्ञरआत्मा, हे तेराव्याच्या दुसऱ्या सछोकांत सांगितले 
वे दुसर्‍या अध्यायांत जें आत्मस्वरूप सांगेतले तेंच या अध्यायांत सगुणनियुणस्वरूपानें 
१२-१७ श्लोकांत सांगितलें. आत्मस्वरूपप्राप्तीला जीं निव्रततिमूलक कर्मसाधनें २-६ 
अध्यायांत सांगितली, तींच अपरपर्याय शब्दांनी ७-११ लोकांत उल्लेखिलीं आहेत, 
म्हणजे येथेंच एकवाक्यता सिद्ध झाली. होच एकवाक्यता पुनः २२, २३, २४, २५ 
व २७-३४ *छोकांत सदृष्टांत व सलक्षण केली आहे. दश्य सृष्टींत म्हणज व्यवहारदर्शेत 
( 2160010041) )॥०॥]0 ) प्रकृति व पुरुष हीं नित्य आहेत, इत्यादि निषयाचा 
विस्तार य़ा अध्यायाच्या उपसंहारांत केला आहे. येथें इतकेंच सांगायाचे कीं, जीवाचें 
विषयभोगकतृत्ब हें प्रक्ृतितंत्रानें चाळत असून प्राप्त झालेले विषयांपासून सुखदुःख अनु- 
भवावयाचें किंवा नाहों तें व स्वस्वरूपाकडे जातांना निष्कर्मी कभ करावयाचें हें मात्र 
जीवाच्या स्वाधीन आहे. सुखदुःखात्मक सृष्टि जीवकृत व गणत्रयान्वित प्रकृति ईश- 
निर्मित आहेत. अतएव म्हणजे सुखदुःखांची मानीव जीवतंत्र आहे म्हणून, व प्रकृतीच्या 
राज्यांत राहून व तिला तिच्याच नियमांनी बढणीला आणून आपण स्वतः स्वस्वरूपाकडें 
जावयाचे हें सामथ्येही जीवतंत्र आहे, म्हणून तो स्वतंत्र आहे. पण हें स्वातंत्र्य परमेश्वरी 
आहे व हें जसें असं अधिकाधिक मिळत जातें, तसतसा जीव ईश्वरस्वरूपाजवळ जातो. 
ज्ञानाने प्रति ब तिचे विकार बश॒ होतात; पण प्रकति अश्ञानाला वद 
करिते ! असो; तेव्हां विश्वगत गोष्टांचे सामान्य ज्ञान म्हणजे शास्र जितकी जास्त होतील, 
“ तितकी आपली (व्यक्तीची व सामाजिक) आयुष्ययात्रा सुकर व सुखकर होऊन ईशचिंतनाला व 
भात्मस्वरूपध्यानाला या ठोकोंच पुष्कळ अवसर सांपडेल आणि भीतीच्या व मत्सराच्या 
ऐवजीं सुखाचे व प्रेमाचे रामराज्य सुरू होईल. म्हणून आपण आर्यलोकांनीं घोकंपटद्री व 
आंधळा विश्वास यांस रजा देऊन ज्ञानाची आराधना करण्याला आरंभ करावा. आज तीन 
हजार, आवार हजार वर्षे आपण आपल्या बुद्धीस विश्रांति दिली इतकी पुष्कळच झाली; 
नव्हे! फाजील झाली. यामुळें बुद्धीला ही खार्थी उपभोगाचें नीच वळण लागलें आडे; तें 
फारच घातुक आहे. पण बुद्धीला ज्ञानाकडे वळविण्याचा प्रसंग हल्लींच्या सर्वतोपरी दारि- 
दराने खासा आणिला आहे! हा कशाचा परिणाम याचो ' भवति न भवति करण्याचें 
हें त्थळ नव्हे. “* आपण स्वार्थत्याग करून ज्ञानाच्या मागे लागूं या? इतकाच निश्चय 
करण्याचें व त्याप्रमाणें वागण्याचें आपलें काम आहे. मोक्ष हवा असला, स्वस्वरूप पाहिजे 
असलें तर हा ज्ञानमार्ग ध्यावा आणि ७-११ मध्यें जीं साधनें सांगितलीं आहेत, त्याचा 


अवठुंब करून निष्कामकमांच्या, भक्तीच्या व ज्ञानाच्या स्वरूपाकडे जाण्याचा प्रमत्न करावा, 
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प्रयत्न करणें आपळें काम आहे. फलदाता हरी आहे! हास क्षेत्रक्षेत्रक्ष योग' आहे. 
क्षत्रऱअचित-जड--प्रकृति-ज्षेत्रज्ञ-चित-ज्ञानरआत्मा असा अर्थ आहे, म्हणून या अध्या- 
यास क्षेत्रक्षेत्रज्ञयोग असें नांव दिलें. 


२० चवदाव्या अध्यायांत प्रकतिगुणाची मीमांसा केली आहे. या 
अध्यायांतीळ तिसऱ्या व चवथ्या छोकाचें विवरण करितांना “ महदट्रह्म' याचा अथ 
“ व्यक्तप्रकति' असा आचार्यसंमत अर्थ न कारितां दुसराच अथे मी सचबिला होता, क्षो 
वुकळा आहे. महाम्रलयकाल संपून प्रकृति विसृष्ट होग्याचा समय येऊन ठेपला म्हूणजे 
परमात्मा, ज्ञानरूप-परमात्मा-कज्ञानी होतो व आपलें ज्ञान प्रकट करितो; आणि याच बेळीं 
अव्यक्त प्रकृतीला व्यक्तत्व येतें. पण ही प्रकृति परमात्म्यास मात्र व्यक्त असते, नंतर्‌क 
तिच्यावर ज्ञानकिरणांचा वर्षांव होऊं लागतो. अपार-दरोक जड प्रकृतीवर हा सारक्वा* 
वर्षाव सुरू झाला म्हणजे प्रकृतीची साम्यावस्था बिघडून जाते व तिर्चें युणत्रय विश्फुटित 
होतें. तामस, राजस व सात्त्विक असे गुण याच क्रमानें बाहेर पडूं लागतात. पण' 
याच वेळीं सनकसनंदासारखे, नारदासारखे, करयपासारखे, मनुसारखे पूर्ण रष्टींतील पै | 
ज्ञानी पुरष अवतीर्ण होऊन-यांची शरीरें पूर्ण सात्त्विक असून प्रकृतिही यांच्याच ख्यधीन, 
भसते-ते लोकसंप्रह्मथे शात्रानियम व कमेयोगनियम प्रकट करतात. हेच आमचे बेदद्र्टे 
होत. असो; युणत्रय प्रकट झाले म्हणजे सृष्टीला आरंभ होतो व त्या त्या सृष्टीला अनु- 
रूप अशी जीवसृष्टि पूवेसचितकमानुसार आस्तित्वांत येते. ज्ञानाचा वर्षाव होत असतो, 
तदचुसार तामसी जीव, राजसी जीव व सात्त्विक जीव निमाण होऊन पुनः हे जीव श्रेष्ठ, 
श्रेष्ठतर योनींत प्रवेश करितात. या सृष्टींत मनुष्याचा प्रवेश होऊन आमच्या आयेमता- 
प्रमाण निदान ३८ लक्ष वर्षे झालो. आधुनिक भूगभशासत्रही अशाच प्रकारचा काळ 
मनुष्यजातीला देत आहे! आतां, पहिल्यांदा जी मनुष्यजाति अवतीणे झाली व सध्यां 
बिद्यमान आहे, यांत पुष्कळच फरक झाला आहे; म्हणूनच मनुष्यत्व स्थापन होऊन वरील 
इतकां वर्ष निदान झालींच पाहिजेत. पहा कीं, २५०० वर्षीचा जुना प्रीशियन (म्रीशि- 
यन घेण्याघें कारण त्यांचा इतिहास प्रामाणिक आहे, असें आधुनिकांस वाटतें! ) व हृळींचा 
आये घेतला, तर उभयतांच्या शरीरस्वरूपांत फारच थोडा फरक झाला आहे, हें दिसून 
येईल. अतएव युरोपियन मताप्रमाणे माकडापासून किंवा आमच्या मतानुसार घोड्या- 
नंतर अवतीर्ण झालेल्या मनुष्यांचें जे प्रथम स्वरूप असेल, त्याचें हृ्ठीचे शारीरिक स्वरूपांत 
प्येवसान होण्याला वरील कालही अल्पच आहे, असें वाढ लागतें. असो. 


या अध्यायांतील मुख्य विषय जो गुणत्रयाविभाय, याचा विस्तार था अध्यायाच्या 
सपसेहारांत केळाच आहे. येथे इतकीच सूचना करावयाची कॉ, ह्या गणत्रयाचा नाश 
हासालें व विज्ञानाने म्हणजे तात्त्विक ज्ञानविज्ञानानें ( 1111050135, १180शत0ता 
६५ 1216611091) होतो. अशतीशी निःसंग होऊन झाकी सेव ठेलिल झथजे 
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जीवाचे ज्ञानरूप प्रकट होतें--आत्मरूप-मह्मरूप-प्रकट होतें. सारांश, सास्विक ब॑ 
सास्विकांचा मात्र आश्रय धरून राहणारा राजसगुण हे उभयतां जोरवंत झाले तरी कार्य, 
होत नाहीं. सात्त्विकांत सुद्धां जो ज्ञानसुखाचा संग होतो, तोही निवारण करून गणा- 
तीत झाले पाहिजे. गणतंत्र आपण आहों तें गुणस्वामी होऊन स्वतंत्र झाले 
पाहिजे; कारण स्वतंत्रता होच आपली मूळ स्थिति आहे, आतांही तीच स्थिति आहें, 
पण तिचें भान, तिचा अनुभव आपल्यास नाहो. यासाठीं आपल्यास सवे प्रकारचें ज्ञाना 
जेत्रे अत्यंत अवश्य आहे; तसेंच अज्ञानाने आपल्या आत्मस्वरूपी आदशीबर जो बियांची 
गज चढलेला आहे, तो काढून टाकण्यास आपल्याला श्वातिविहित कम केलेंच पाहिजे, 
सुणत्रय जे विषयाकडे लागलेले आहे, त्याच्या ढाला परमेश्वराकडे, ज्ञानरूपाकडे बळ- 

ल्या, विषयशात्रृंशी लढतांना आपण आपल्या ज्ञानवारूंचें तोंड लावलें म्हणज ज्ञानाचा 
शड, सर करण्याला कोणताच अडथळा राहत नाहीं. असो; येथील गुणत्रयातीत 
पुरुषांची लक्षगे, बाराव्या अध्यायांताल भक्ताची लक्षणें व दुसऱ्या अध्यायांतील स्थित- 
प्रज्ञाची लक्षणें ही तुकवून पाहिली असतां सात्विक व सत्त्वातीत ज्ञानाचे, सात्विक व सत्त्वा- 
तीत भक्तीचें आणि सात्त्विक व सत्त्वातीत कमोचें, सारांश ज्ञान, भाक्ति व कमे या साधनाचे 
प्रयेवसान एकच आहे, असें गीताभक्तांच्या लक्ष्यांत सहज येईल. चवदाव्या अध्यारयांतील' 
शेवटचा श्लोक सगुणत्रह्मपर-परमेश्वरपर-आहे व ताच परमेश्वर जीवाला अव्यय अमृतत्व, 
शाश्वत धर्म आणि पराकाष्ठेचें सुख देणारा आहे. गणगुणींच्यापलीकडे जें ब्रह्म आहे, 
तें ब्रह्म, गुणातीत जे निरेण आत्मस्वरूप, त्यानें ओळखून अनुभवावयाचें आहे अथनबा 
अनुभवून ओळखावयाचे आदे; आणि हेच सांगण्यासाठी येथे व १५७ व्या अध्यायांत 
गुणत्रयाचा विस्तार केला आहे. 


२१ पंधरावा अध्याय पुरुषोत्तमस्वरूपाचे वणेनपर आहे. गुणत्रयातीत 
 ज्ञाल्यानंतर प्राप्त होणारा जो पुरुषोतम त्याचें स्वरूप यांत निर्देशिले आहे. गुणातीत 
संसार हा विलक्षण स्वरूपाचा, नित्य, अनाद्यनंत व बुद्धीला अगोचर आहे खराच; पण 
ज्ञानाने, निष्कामकर्मानें व ऐकांतिक उपासनेने संसारगंखला तोहून टाकिला तर संसाराच्या 
विलक्षणत्वाला, नित्यत्वालहा, अगोचरत्वाला व अनाद्यनंतत्वाला लाथ मारून ज्ञानविज्ञान* 
सॅपन्न जीवाला परमात्मस्वरूपाकडे जातां येते, त्याला केव्हांही अनंतत्त्व मिळते. कारणं 
तो मूलतः ब्रह्मस्वरूपी आहे. हें वाक्य भगवद्भक्तांनीं नित्यशः टक्षांत ठेवण्याजोगें आहे. 
जीव हा स्वरूपतः ब्रह्मच आहे. त्याला भ्रांति झालीशी' वाढून तो या परिभ्रामक संसा- 
रांत शिरला आहे. *मी संसारांत शिरलो? अशी त्याला भ्रांति होऊन तो प्रकृतीशी 
तिच्या गुणांमुळे रत झाला व जन्ममरणाच्या फेऱ्यांत सांपडला. हा कां सांपडला किंवा 
सांपडलासा कां दिसतो, याचें वित्रेचन उपसंद्वारांत अन्यत्न केळं आहे. असो; ११ व 
श्होक काळजीपूर्वक अवलोकिला असतां असें स्पष्ट दिसेळ कॉ, भगवंतांच्या मनांत केवला 
हैतच सत्य आदे, असें सांमावयांचे आहे. केवलाद्वैत हाच नित्य सिद्धांत आहे, असें 
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“अभ्यासी योगी याला (ब्रह्मांशाला, जीवाला ) आत्मस्वरूपांत राहिलेला पाहतात, या 
तचनावरून स्पष्ट दिसतें. याचा दुसरा अंतर्गत अ्थ-गुणातीतत्व प्राप्त झालें आहे असें 
गरहीत धरलें म्हणजे-असाच होतो का, जीवाला एकरसात्मक आत्मस्वरूपाशी तादात्म्याने 
पाहणारे ते योगी होत. पुढें १२-१५ शहोकांत ब्रह्मस्वरूपाचीं लक्षणें दिलीं आहेत ला- 
वरूनही केवलाद्वेताचा मात्र बोध होणें शक्‍य आहे. हें ब्रह्म क्षराक्षरातीत असून पुनः 
सवेव्यापी आहे. या ब्रह्माचे प्रकटखर्प तो सगुण परमेश्वर * पुरुषोत्तम ? होय. बिश्वसष्टि- 
स्थितिलयादि व्यापार सुरळित चालावे आणि जीवाचा उद्धार व्हावा एतदथच हं सयुण- 
स्वरूप प्रकट होत असतें. ह्या स्वरूपाच्या आश्रयाने ज्ञानप्राप्ति होते आणि भवसागर 
म्हणजे अज्ञानसमुद्र ओलांडितां येतो. सारांश अव्यक्त आणि व्यक्त प्रकृतीचे गुणज्ञान 
करून घेऊन निःसंगपणानें आपण स्वरूपज्ञानात्मक सामर्थ्याच्या जोरावर परब्रह्माचे, पुरु- 
षोत्तमस्वरूपद्ारा आराधन केलें तर “ अस्तिभातिप्रियता हं जं प्रकृतिविलक्षण ब्रह्मस्वरूप 
याचे ज्ञान होऊन व * नामरूप? ह मिथ्या, अपूणे आहे, असें समजून दृश्य विश्वाविषयी 
व्यावहारिक अनाराक्त व निष्काम आदर पण पारमार्थिक अनादर उत्पन्न होईल. हें 
परोक्षज्ञान होय, या ज्ञानाच्या द्वारानें अन्वयपद्धताीला धरून आपत्या विश्वसष्टीचें अव- 
लोकन केळें तर " नामरूप? मावळून जातें व सवेत्न अस्तिभातिध्रियता अथवा सचिदानंदत्व 
प्रकट होतें. हेंच अद्वेत होय. 


२२ सोळाव्या अध्यायांत विमोक्षाला नेणाऱ्या देवीसंपत्तीचे-*व बंध 
करणाऱ्या आसुरीसंपत्तीचे बणेन आहे. याचा विशेष विचार विशिष्ट उपसंहारांत 
केलाच आहे. येथें इतकेंच सांगावयाचें की, त्रह्मज्ञानविज्ञानानें प्राप्त झालेले (१) 
अभय म्हणजे (अभय बे जनक प्राप्तो$सि), (अ), कर्मापासनेनें झालेली चित्तशुद्धि, 
(आ) सांख्य (1160'स[[ळ] 121 1105010119 ) आणि (इ) योग ( 101१0 
1711110801) ) याचें समीकरण शास्त्रीय पद्धतीनें झाठें आहे अशी अवस्था; चित्तथुर्ड 
सांख्य व थोग, यांनीं अभय उत्पन्न होतें. हें तान गण अनुक्रम अपरोक्षज्ञानी, जीवन्मुक्त 
आणि परोक्षज्ञानी या पुरुषामध्ये वास्तव्य करितात. पुढचे (२९) दानदमादि अपे- 
शून्यापर्यंतचे गुण सात्विक ब्राह्मणामध्यें असतात. येथ निर्दिष्ट केलेले गुण जेथें इृष्टीस 
पडतात, तोच वेदोक्त ब्राह्मण होय. या वणोत उत्पन्न होऊन एवेंगणविशिष्ट ब्राह्मण 
विहित कमेयोग संपादून व संपादवून ज्ञानमागोचा विस्तार करणारा होतो. पुढील 
(३) दयादिशृत्येतापयेतच गुण सात्त्विक, वेदोक्त क्षात्रियामध्यें प्रकट होतात. ब्राह्मणामध्यें 
क्षत्रियांचे गुण असून पुनः दानदमादि सद्गुण असतात. क्षत्रियामध्यें दानदमादि गुण 
बीजरूपांने असावयाचेच; मात्र दयादि गुण उद्‌भूत झालेले असावे असा विश्वनियमहेतु 
दिसतो. (४) वेऱ्यामध्यें शोचे आणि अद्रोह हे गुण असतील तर स्ववणावेहित 
कर्म शास्रोक्त रोतींने करण्याला तो समथ होतो. हे वेश्यवणांचे गुण लास प्राप्त झाले व 
तो आपलीं कर्मे व कमेफलें परमेश्वराला समर्पण करूं लागला म्हणजे क्षात्रिय वर्गाचे आधि« 
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कार प्राप्त करून घेण्याची योग्यता त्याला प्राप्त होते. (५) असो; * नातिमानितां, 
विनयशोलता” हा युण सात्त्विक शद्दाला अवश्‍य आहे. हा युण संपादून ल्याने 
स्वसेवावृत्ति शासखत्राक्त पद्धतीनें चालविली म्हणजे तो वरच्या वणीत 
जाण्याला योग्य होतो. असो; तेव्हां. विनय हा प्रथम संपादन करितां 
येण्यासारखा गुण सर्वांनी आदर करण्याला योग्य आहे. येथून उत्कांति सुरू होऊन ती 
अभयापयंत जाते आणि सवे दैर्वासंपत्तीचे गुण स्वाधीन होऊन आपण कृतकार्य होतों. 
आपण कितीही पापकर्मे करीत असलों, आपलें पूर्वसंचित्त कितीही राक्षसी असलें तरी, जर 
आपल्याला कांहीं पू्वपुण्याइनें, समाजसंस्काराने, आनुवंशिक संस्कृतीने किंवा येथील 
तापत्रयाचा तिरस्कार येऊन उत्पन्न झाठेल्या मर्दानी पण वैराग्यप्रारेत मुमुक्षनें भगवत्पदा- 
कडे, ज्ञानमार्गाकडे जाण्याची प्रेरणा झाली, तर येथे सांगितलेले गुण क्रमशः संपादन कर- 
ण्याचे सामर्थ्य जीवाला आहे हेंच ' न मे भक्त: प्रणरयाति ' “ स्वल्पमप्यस्य धमेस्य त्रायते 
महतो भयात्‌? भगवुन्मत प्रकट करण्याचे दशक आहे. हा वर जाण्याचा, उन्नत 
होज्याचा, सांताकहून अनंताकडे, अपूणीकट्टन पूणीकडे जाण्याचा मार्ग व्यावह्मारक 
( 1101101101 3 शास्त्रांनांही विहित आहे. बाकी आपण स्वरूपतः: मुक्त, अनंत व 
पूणच आहोंत. केवळ मायेचा जो आभास झाल्यासारखा दिसत आहे, तो आभास 
नाहींसा करावयाचा आहे हाणून वर व्याबहारक शास्त्र असें हाटलं. कोणताही शास्त्र- 
विचार व्यावह्यारिेकच असाबयाचा. एक तत्त्वज्ञान ( 1),110301)119 ) मात्र पारमार्थिक 
असतें. असो; ८-१२ मध्यें सर्वेरवी नाशतक लोकांचा बिचार केला आहे. हे लोक 
म्हणजे निव्वळ स्वार्थसाघु लोक होत. ह्यांची विपथेच्छा हाच यांचा पुरुषाथ आणि 
ती साध्य करून देणारे मार्गे हा यांची साधने होत. हे लोक 
नांतिविधातक, समाजविध्बंसक, शासत्राविभजक आणि आत्मवंधक राक्षसच होत. पूर्ण- 
ज्ञानी जसे देवीसंप्तीतील मुकुटमणी, तने हे आसुरी रांपत्ताचे कंठमणी होत! १ ३ 
श्लोकांत आसुरी ब्राह्मण, १४ व्यांत आरुरा क्षत्रिय, १'५ व्यांत आसुरी बेश्य आणि १६ 
व्यांत आसरी शूद्र यांचें वर्णन आहे. सारांश छेटोनें ज्याम्रमाणें समाजांतील शिष्ट 
लोकांचे विभाजन केलें, त्याचप्रमाणें आमच्या येथे देवीसंपत्तीच्या सज्जनांचे वर्गाकरण 
झालें आणि तिकडे जसे कामचारी लोकांचें गुणवणंन आहे, तसेंच किंबहुना त्यापेक्षां 
जास्त हुबेहुब, आमच्या राक्षसी वणाचे वणन भगवंतांनी केलें आहे. पुनः, १७, १८ 
मध्यें यांच्याच गुणांचे विशेष स्प्टीकरण करणारी चिन्हें सांगितली; आणि स्वपराविघातक 
कामचारी लोकांची अंतीं काय स्थिति होतं हेंही स्पष्ट वेळे. मुख्यतः कामाने ब्राह्मण, 
क्रोधाने क्षत्रिय आणि मोहाने वेऱ्य नष्ट होतो, हें आपण सवानी ध्यानांत ठोवेलें पाहिजे. 
हीं तिन्ही नरकाची द्वारे आहेत. हां बंद झाली हणजे नरकभीति सुटली असें समजावॅ. 
जीवाने कामाच्या, असंस्कृत इच्छेच्या स्वाधीन होऊं नये हाणून परमेश्रराच्या सदयभेरणेनें 
_ सांख्य व योग शाख्रांची उत्पत्ति झाली आहे. हों शास्रें सार्थ व सप्रमाण रोतीनें समजून 
घ्यावों ब शास््राविध्यनुसार निष्कामकर्म करावें. सारांश इन्छेची विषयाकडे ( विषयोप- 
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भागासाठी मात्र ज्ञानाकडे ) प्रत्राते आहे, तिचा ओघ भोगाकडून निवृत्त करून ' ज्ञाना- 
कडे व श्ञानसंपादनाम्नीत्यथे मात्र भागाकडे प्रवरत्त असावा. पहिला ओघ 
आप्रुरी आहे व दुसरा देवी आहे. पहिल्यानें असलेला बंध दढ होतो; दुसरा बंधविमो- 
शवक होतो. विषयोपभोगानें तामसी पारतंत्र्य येतें; ज्ञानाजनाने सात्त्विक स्वतंत्रता प्राप्त 
होते. ह्मणून प्रत्येक जावाने ज्ञान भिळवून प्रामाणिक शास््रानुसार वागण्याचा निश्चय 
करावा. हा निश्चय स्वतःचे बंध तर तोडीळच; पण ज्ञान, तपश्चया आणि शास्त्रोक्त यज्ञ- 
करम चाळू झालें तर कुटुंब, जाति, राष्ट्र व विश्व यांचाही उद्धार हा निश्वयतः कर्राल. 
मात्र तुकोबा महाराज म्हणतात त्याप्रमाणे € कामकोध मीठ मिरचि । यांची घेऊं नये 
रुबी ? असें पथ्य विठ्ठलमात्रा घेणारान चालविले पाहिजे. 


२३ आतां शास्त्रविधोचे ज्यांस साकल्याने ज्ञान झाले नाहीं, त्यांच्या 
निष्ठेचं बगगीकरण सतराव्या अध्यायांत केळे आहे. हा वेळपर्यंत ज्ञानपूवक 
श्रद्धेचे, योग्यमार्गानें ज्ञानोपदेदा झाल्यानंतर प्राप्त होणार्‍या श्रद्धेचे,*उद्घाटन झालें. आतां 
साहजिक श्रद्धेचा विचार करावयाचा. साहजिक श्रद्धा ही जन्माबरोबरच पूवसंचितानुरूप 
प्राप्त होतें, व पूवसंचितानुरूपष ती सात्त्विक, राजसी किंवा तामसी असते. श्रद्धनु- 
सारच त्याचें, म्हणजे असंस्कृत जीवाचे तप, यज्ञ, आहारविहार, दान इत्यादि 
व्यवहार असतात. सात्त्विक ब्राह्मण देवारप्रीलथ यक्ष, आयुष्यबलादिप्रात्यथ 
आहार, देवप्रसादक, समाजप्रसादक आणि मनःप्रसादक निष्काम तपत्रितय आणि 
दानजनसंतापहारक दान करितात. राजस लोक यक्षराक्षसाम्रीत्यय यज्ञ, 
आयुष्यहारक आहार, दंभार्प्रात्यथ तप आणि स्वोपकारासाठीं दान करितात आणि 
तामसी लोक भूतपिशाचें प्रसन्न करण्यासाठी यक्ष, आयुष्यावेधातक आहार, विश्वपीडे- 
साठीं तप आणि स्वपरोपकारासाठी दान करितात. श्रद्धा जन्मतः प्राप्त होते. हिला 
बरोबर रीतीनें अजमावून ज्ञानसंस्कारांनीं शास्रीय मार्गाकडे लाविली, ३” तत्सत्‌ या मंत्राचा 
विनियोग साथ केला ( म्हणजे सवे सांख्य व सर्वे योग शास्रांचें अध्ययन करून आपली 
विहित कम परमेश्वरस्वरूपी उ*कारास समर्पण करूं लागलों ) म्हणजे सव श्रद्धास्वभावांस 
घ तर्चें सव ज्ञानांस ( शात्रांस ) व कमास ( योगक्ञास्रांस ) विहितत्व येतें व सांख्ययोगांची 
एकवाक्यता करणाऱ्या ब्रह्मज्ञानविज्ञानाचा परिचय व स्वानुभव येऊन जीव मुक्त होतो. 


याप्रमाणें तेराव्या अध्यायांत प्रथम जोौवात्मा-परमात्म्यांस एकरसत्व देणारे जें 
ब्रह्मस्वरूप त्याचें सगुण-निर्गणतः निरूपण करून नंतर भगवंतांनी या र्य विश्वांत (1119 
प्राउए९56 ०. ॥॥॥णज1619) स्पष्ट दिसणारी जीं तीन तत्त्वे पुरुषोत्तम, पुरुष 
आणि प्रकृति (300 शाहा चे 15076) यांचा अवतार केला व व्यवहारकाी ह्या 
तिन्ही वस्तु अनाद्यनंत आहेत व स्वरूपविक्रार प्रकृतिजन्य, व वुत्तिविकार पुरुषकृत, असें 
सांगून सर्बकता, सर्वद्ष्टा इत्यादि गुणविशिष्ट परमेश्वर अविकार्य आहे, असें सांगितले आणि 
३३ न्या वहोकांत १४ व्या अध्यायाचे सूत्ररूपाने कथन करून २४ व्यांत १५ न्यांतील योग्यांचा, 
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च १६ व्यांतील दैवीसंफ्तीच्या लोकांचा आणि २५ व्यांत १७ व्या अध्यायांतील सात्विक 
भ्रद्धावंतांचा उल्लेख केला आहे. पुनः सव्वीसाव्या "छोकांत भूतमात्र क्षेत्रक्षेत्रजवसंयोगानें निम्ैणं 
होतें, भूतांचे स्वरूप प्रकतिज, तत्स्वरूपज्ञान पुरुषज आणि स्वरूप व स्वरूपज्ञान ही 
दोन्ही पत्मेश्ररछृत असतात, असे सामान्य सिद्धांत सांगून पुढें अध्यायसमासिपर्यंत ज्ञानी 
पुरुषाचे ज्ञानाची व॑ कमाची स्थिति संक्षेपतः वर्णिली आहे. नंतर चवदाव्या अध्यायांत 
प्रथम उत्पत्ति प्रकार सांगून नंतर त्रिगुणमीमांसा केळी आणि शेवटीं गुगमय प्रकृतीचे 
गुणज्ञान करून घेऊन तिच्या म्हणजे गुणमय प्रकृतीच्या पलीकडे गेलेल्या ज्ञान्याचें 
गणनिदरशीन केळे आहे.  पंधराव्यांत संसाराचे विचित्रत्व, जीवाचे इंश्वरत्व व सोपा- 
धिकत्ब (परंतु विरंजीवित्व) आणि पुरुषोत्तमाचें अक्षरत्वब, पुरुषातीतत्वब, सर्वसाक्षित्व, 
सवेव्यापकत्व व सर्वकतृत्व वर्णिले आहे. सोळाव्यांत दैवीसंपात्ति व आसुरीसंपासे 
यांचे गुणधम अनुकमें सांगून शास्त्रज्ञानाची महति उद्रिखली आहे. आणि सतराव्यामध्यें 
सहजन्य जी श्रद्धा वु तिच्या यज्ञ, आहार, तप, दान इत्यादिकांमधील युणसंवलित विकृति 
यांचा विस्तार केला आहे. 


अठराव्यांतील पहिल्या ४८ श्लोकांत कमेफलत्यागाची महति व॒ल्यागस्वरूप, 
कारणमीमांसा, आत्म्याचे निष्कायत्व, हान, कम, कता, बुद्धि, धृति आणि सुख यांचें 
गुणपरत्वें स्वरूप, सांगून पुढें सव गीताशासतराच्या उपसंहारास सुरवात केली आहे. तृत्तीय 
षडध्यायीतील विषयक्रम असा आहिः प्रकृति, जीव व शिव याचें पारमार्थिक ऐक्य, 
प्रकृतिस्वरूप, जीवस्वरूप ( संस्कृत व असंस्कृत ) आणि परमात्मस्वरूप इतके बिषय येथें 
प्रामुख्यत्वानें आहेत. अर्थातच विकारवश प्रकृतीचा ( 1711801 वे प्रा8पचा 
8018100858 ), विकारवश सोपाधिक जीवाचा ( 1711 05105), 11९1(1] 800 1001१) 
६01९171088 ) आणि निर्विकार परमेश्वरी स्वरूपाचा ( )10(9]1117810॥] 8012110805 ) 
येये उल्लेख होऊन शेवटीं सवांस एकमय, एकरस, करणारें तात्विकज्ञानावेज्ञान ( 121) 1]050- 
11४, 11९116 1108) 810 [॥०॥॥७॥) ) म्हणजे बह्मज्ञानाचा उल्लेख येथे झाला. ज्ञान- 
मार्गातील भूत, बर्तमान व भावी तत्त्वज्ञांच्या शक्य कल्पनांचाही बिचार येथें झाला आहे. 
आणि रहस्य हें काढलें आहे का, पारमार्थिकतः सवे “* एकच एक आहे' व इश्यांतही 
बाह्यतः जरी द्वेताभास होतो तथापि अंतर्यामी एकच तत्त्व * सच्रिदानंदस्वरूपारने' विराज- 
मान होत आहे. तेव्हां जीवाचें कतंव्य हें आहे कॉ, शास्राभ्यासानें स्वस्वरूप व॒विश्व- 
स्वरूप प्रयोगशः, अनुमानशः, इत्यादि अनेक वतमान व भावी पद्धतिद्वारा-स्वस्वरूप ब 
बिश्वस्वरूप आणि परमेश्वरस्वरूप-समजून घ्यावे आणि निष्कामत्वानें व निरभिमानानें 
प्राप्त कर्तव्य आनंदानें व कतव्य म्हणून करीत रहाबें. एकूनएक आभासिक उपाधि सुटून 
स्वस्वरूपाकडे जाण्याची जी त्याची सदैव इच्छा असते व तदनुसार तो स्वज्ञानाच्या मगदुरा- 
प्रमाणे वागतही असतो ( मम वत्मानुवतते मनुध्याः पार्थ सरबंदा:) ती इच्छा बतें तें 
क्रमे फलद्रूप म्हणजे नष्ट कून टाकावयाची असतील, तर लाने भद्वेतशाज्ञत्रणीत मागीचाच 
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अवलंबन केला पाहिजे. हँ अवलंबन म्हणजे सामाजिक व्यवहाराची नीति, राजकीय व्यव- 
हीरांची राजनिष्ठा, इंश्वरदर्राक धर्म आणि स्वस्वरूप व विश्वस्वरूप समजून देणारं ज्ञान होय. 


२३ अठरा अध्यायांचे उपसंहार पुढें थेणारव आहित, , म्हणून लांविषयीं 
फारसें लिहिण्याचे कारणच नाहो. आनंदाने स्वकर्मफलयांग करणें हीच नीतिव 
हाच ज्ञानसंपादनाचा मार्ग होय. खरोखरच पाहिंढें असता आपण कभ करितो म्हणजे कम 
करण्याची इच्छा धरून आपल्या कमेंद्रियांवर हुकूम चालवितो. त्यांनी कांहीं कारणांनी 
( पक्षघात वगेरे झाला असतां ) आपलें एकिळं नाहीं, म्हणज आपलें कमे इच्छामात्रच 
होतें. कमाला जेव्हां शरीरादि कारणपंचक स्वानुकूल असेल तेव्हां आपल्या हातून कमे 
हाते; तसेंच “फल मिळावे, हीही इच्छाच होय. पहिली इच्छा आपल्याबरोबरच 
जन्मास येते आणि दसरी इच्छा अनुभवाने जागत होते. पहिली इच्छा टाकून देणें 
प्रायः दुष्करच आहे. तिचा विपय्रेकभोघ ज्ञानसाहाय्यानं दळून त्याळा परमात्मस्वरूपाकडे 
वळवितां येईल; पण तिचा समूळ नाश जीवन्मुक्तस्थिते झाल्याशिवाय होणार नाहो. 
शिवाय, ज्ञानाने प्रकतीला आपण वरा करूं राकतां व आपलें संकल्पसत्यत्व ज्ञानसंपादनानें 
साथंही होत जातें हे खरं, पण व्यवहारांत प्रकृतीचा सवथा अंत आपल्यास करितां येणार 
नाहीं. सुखदुःखाच्या इच्छेचा किंवा आदचा प्रकार तसा नादीं. तें सुखदु.ख मानीव 
म्हणजे स्वस्वाधीन आहे. सुखदुःखांची मनोशति नष्ट करणं द:साथ्य आहे, तरी असाध्य 
नाहीं. म्हणून शास्त्राने सांगितल आहे. काँ, ज्ञानाचा आश्रय करून सुखदुःखाची इच्छा ही 
राक्षसी मारावी. ह्या राक्षसीचा प्रवेश वुद्धीपयंतच आहे. आत्मारामाला तिचा स्पश नाहीं; ह्मणून 
तिचा नाश करणें साध्य आहे. परोक्षज्ञान साले द्वाणजे विषयजन्य सुखदुःखाची सत्ता संपते. 
इकडे आगरोक्षज्ञान झाल्याखेरीज प्रकृतीस आपल्या तंत्रानं वागविण्याची ज्ञानी पुरुषाची ही 

इच्छा नष्ट होत नाहीं; कारण ती सहजन्य आहे. कारणदेहाच्या पलीकडे आत्मस्वरूपांत 
मिसळून जेव्हां जीवच ( पाराच्छन्नस्वरूप ) नष्ट होईल, तेव्हां कगेच्छा संपेल. असो; 
पण सुखदुःखाची स्वार्थी इच्छा रोपठी ह्मणजे ज्ञानी पुरुषाच्या कभेच्छेची प्रवृत्ति परोप- 
कारक होते आणि विश्नामध्ये प्रेमसंचय वाढवून फुटुंबससाजादि जीबसस्था संघटित 
करिते. * कम टाकू नका ( कारण तें राकयच नाहीं) पण करसफलाचा त्याग करा? 
हें जे भगवंतांचे वारंबार कळवळ्याचं सांगणे आहे, लाचा उद्धेश हाच कॉ, समाजांत 
परोपकारत्रत वाहून स्वार्थी कमांचा लोप व्हावा आणि ज्ञानमागाची पुष्टि व्हावी. सब 
सांख्य़योगशासत्रांचा हाच हेतु आहे. येथे केवळ नार्ताचाच उद्धार व्हावा, अशी इच्छा 
नाहीं: तर सवे प्रकारचे ज्ञानांकडे व सवे प्रकारच्या सामाजिक, राष्ट्रीय व धार्मिक व्यव- 
हारांच्या उन्नतांकडे प्रत्येक ज्ञानी व अज्ञानी जीवाचे लक्ष्य लागावे, असा भगवद्धेतु आहे. 
हूच्छा व श्रद्धा जशा सहजन्य आहेत, त्याचप्रमाणे ज्ञानादिहो पूवसंचितानुसारच उत्पन्न 
होतात. ज्ञान, कतृत्व, बुद्धि इत्यादि मनोभाव उभत करण्याचें पूण स्वातंत्र्य आपल्यास 
आहे हें अभ्यासून लक्ष्यांत ठेवावे. जीव स्वतः जर ज्ञानरूप व सुखरूप आहे, तर त्याचा व 
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जड' प्रकृतीचा ( अचिताचा ) संयोग कसा झाला? हा तात्त्विक प्रश्न आहे व मायेचे चक 
युरोपियन लोकांस समजले नाहीं ह्मणून त्यांस हा प्रश्न सोडवितांही आला नाहा. अचॅ- 
टितघटनापटीयसी हें मायेचे स्वरूप आहे. आतां चिताचा ( ॥॥०७४1्१ेए०) ब 
अचिताचा संयोग झालासे आपत्यास व्यवहारांत मात्र वाटतें. बाकी वस्तुतः तो झालाच 
नाहीं व हा संयोग होण्याचा संभवही नाहीं. कारण जह्मस्वरूष जर एकरसमय आहे, 
“ अस्ति तेंच भाति ! असा जर आपल्यास प्रत्यक्ष अनुभव येत आहे, दोनच जर नाहीं तर 
संयोग होणार कोणाचा ९ आपल्यास ( मायेत असतों तोंपयंत ) मात्र संयोग झालासें 
वाटतें, हें आपलें अज्ञान आहे व हें मार्यिक अज्ञानच आपल्यास नाहीसे करावयाचे आहे. 
“ मी अज्ञानी, पर्रिच्छन्नज्ञानी, अपूण ज्ञानी आहे असं ज्या ज्ञानस्वरूपानें आपल्यास 
समजतें, तेंच आपलें स्वस्वरूप होय. हें स्वरूप नित्यजाग्रत आहे; स्वरूपसुखाची आठट- 
वण आहे, ह्मणून तर विषयज्ञान पुरेसे होत नाहीं, व बिषय-सुखाचा वीट येतो; 
आणि स्वात्मज्ञानाकडे व॒ निजसुखाकडे होरपळलेला जींब धांबत सुटतो. तसेंच 
आपल्या ज्ञानस्वरूपाला मयादा नाही. हाणूनच जीवास्थि्तात विषयज्ञान करून 
देणारी इंद्रयादि साधनें सुसंस्कृत केली असतां वाटेल तो निषय (एक आत्मखरूपाखेरीज) 
प्रहण करण्याचें सामध्ये आपल्यास असतें. आत्मस्वरूपाचें ज्ञान ( अनुभव) आत्मसाद्यानेंच 
व्हावयाचे. येथे दुसऱ्याची किंवा दुसऱ्या साधनाची मातब्बरी नाही. “हा दू म्हणून 
तें बोटाने फार दाखवितां येइल; पण अनुभव घेणें ज्याचें त्याकडेच आहे. असो; तेव्हां 
हें आपलें स्वरूप आपण पूर्ण अनुभाविळें म्हणजे “ आपणत्व, मीपणा, पारेच्छिन्नत्व, ' 
विरून जाऊन एकच एक उरते. मग येथें माध्ववाद, विशिष्टाद्वरैतवाद, शुद्धाद्वैतवाद ब 
ह्याचप्रमाणे इतर सवे द्वेतीधमांच वाद मावळून जातात. सवे बिषयाजिज्ञासा, विषयसु- 
खाद्या, जरामरणादिकांची भीति ठार होऊन एकच अंतर्बाह्य अनंत ( नामरूपातीत, आस्त- 
भातिम्रियतेच्या पलीकडे असून सव विश्वेभर असणारे) बरह्मतत्त्व मात्र राहतें. विश्व गेलें, 
, विश्व दाखविणारी इंद्र्येही मावळली, तेव्हां विचारी माया तरी कशी जगणार १ तिचाही 
सवेकालीन अस्त होतो व जडजीवांच्या संयोगाचा प्रश्न आपलें प्रश्नत्व सोहून देतो! 
तात्पये वस्तुतः जडजीवच नाहीत तर संयोगही नाहीं. संयोग दिसतो 
हा मायिक आहे. मायासंवलित जीवाचे ज॑ अज्लानगभ ज्ञान आहे, लानं हा 
संयोग दृश्यसा होतो. पुनः व्यावहारिक स्थिर्तात अहंकारापर्यंत सर्व अपराप्रकृति (जड) 
आहे, असें आमच तत्त्वज्ञान म्हणते म्हणूनही हा संयोग नाहीं; ब्रह्म एकस्वरूपच आहे. या 
जड स्वरूपांत परमेश्वरज्ञानगभस्तीचें किरण प्रवेश करू लागले म्हणजे हालचालीस आरंभ 
होऊन बुद्धीपर्यंत त्या हालचालीची उत्कांति प्रसंगवशात होत असते आणि मानवी 
बुद्धीचा उद्य झाला म्हणजे त्यांतून नित्य जागत असलेलं ब्रह्मगवरूपी ज्ञानकिरण बाहेर 
पढें लागून विषयज्ञानरूपाने ते प्रथम परत येतात; व पुढें संकल्पविचारादि स्वरूप घेऊन, 
तेच आत्मद्वान प्रहण करण्याचे योग्यतेचे होतात. असो; तेव्हां इकडहूनही संयोग आहे, 
असें म्हणण्यास जागा नाहीं. “ आतां मायाच कोढून आली ह्या प्रश्नास उत्तर द्याव- 


ऱ्य 
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याचें, पण तें इतर ठिकाणो दिलें आहे, म्हणून त्याची पुनराश्रत्ति करीत ताही. येथील 
४९ ते ६६ *होकांत म्हणजे १८ 'डोकांत १ अध्यायांतील सवे विषयाचा उपसंहार 
केला आहे. ज्ञाननिष्टेला चित्त निमेल, एकाय्न व स्वाश्चीन पाहिजे, विषयोपभोगबार्सनी 
सोडून देऊन परमेश्वरी भक्तीने विश्वंभराचे दरसस्वरूप (जै जीव व जड यांनी 

दिसतें ) ब परमात्मस्वरूप यांचें ज्ञानविज्ञान करून घेतलें पाहिजे, आणि हें ज्ञानविज्ञान 
झाल्यावर परभेश्वराचें पराभक्तीनें आराधन करून ( याच्यापूर्बीच शोकमोहत्याग व, 
भूती समदृतति-संपादन यांस मिळविले पाहिजे ) साक्षात्कार करून घेतलो पाहिजे' 
हा साक्षात्कार झाली म्हणजे ५५ वे शहोकांत सांगितल्याप्रमाणें बह्मज्ञानविज्ञान नामक 
मोक्ष मिळतो. परमेश्वराप्रीत्यथ सवे शास्त्रोक्त कर्मे निष्कामत्वानें करणारा पुरुष परमे 
श्वरी प्रसादाने व गुरुसमुखानें ज्ञानविज्ञान प्राप्त करून घेऊन दोवटीं शाश्वत पदाला जातो 
मुख्य गोष्ट अहेकार सोडून कर्तव्य केळेंच पाहिजे. जीवार्चे कम जर चुकंत नाहीं तर 
लानें सवेभावानें ईंथवरास ज्ञानपू्वंक हरणं जाऊन कम करावें म्हणज्ञे त्या सर्वेज्ञ व लोक- 
सैप्राहक प्रभूच्या प्रसादाने संवकमाला कतेव्यांचे स्वरूप येऊन शेवटीं नेष्कर्म्यसिद्रे होने. 
सचिदानंदस्वरूपी जो सत्यात्रिय परमेश्वर त्यालाच ज्ञानाने, भक्तींनें व कमोर्ने प्रसन्न-कंर- 
णार॑ कमे तोच धर्म, तोच भागवत धम, स्वीकूत करावयाचा व इतर परिच्छिन्न धमाचा 
ज्षानांचा, भक्तीचा व कमोचा अधिकारानुसार त्याग करून त्या सर्गस्थितिलयकारी परमे 
श्वरास मात्र शरण जावयाचे, असा ज्ञानपूर्वक संकल्प करून लाप्रमा्णे वागलें तरंच सर्व 
पार्पांचा व पापकारणांचा उच्छेद होऊन परिच्छिभ वस्तूंविषयी शोकमाह उत्पन्न होण्यचिं 
कारण राहत नाही. असो; ' अशोच्यान्‌? येथून दुसर्‍याच्या अकराव्या होकांत आरं- 
मिळेळे अज्ञानमंजक गीताशास्त्राची, ब्रह्मज्ञानाची, तात्तविकज्ञानविज्ञानाची' परिसमापि 
“मा शुचः' या ज्ञानविज्ञानसूचक शब्दांनी केली आहे. पुढें फलश्रति व ज्ञानमहात्म्य 
सांगून अजुनास “ अज्ञानमोह नष्ट झाला काय?? असा-('* हें ज्ञानविज्ञान स्तोत्र समजून 
घेतलें आहेस, आतां तुला वाटेल तसें तूं कर! असें सांगितल्यानंतर तो निरुत्तर होऊन . 
स्तब्ध बसला आहे असें पाहून-) भगवंतांनी प्रश्न विचारला. ज्ञानी अजुंनानें आपलें 
इृप््छास्वातंत्र्य भगवंतांच्या शासत्रोक्त वचनांच्या अभिप्रायानुसारच बिनियोजिलें ब“स्वक- 
तैव्य निमेळचित्तानें करण्यास तो सिद्ध झाला. सारांश, हें ध्यानांत ठेवावयानें की, ज्ञानी 
पुरुषाची इच्छा झाखोक्तच कमे करण्याचा संकल्प कारेते.  संजयाचा सिद्धांत तर 
अखंड संस्मरणीय आहे. “जेथें सांख्यादि सर्वे योगांचा स्वामी श्रीकृष्ण भगवान्‌ साहा- 
य्यकती आहे आणि स्वकतंव्यविज्ञारद अजुन कर्तव्य करण्यास तयार आहे, तेथें स्रंपौति, 
विजय, उन्नति आणि सात्त्विक नीति, इत्यादिकांचाच काय पण प्रत्यक्ष मोक्षाचाही परिचय 
हेऊम सरवेत्र जिकडे तिकडे ज्ञान व आनंद यांची महापूर लोटतो. 


परमेश्वर करो आणि ज्ञान मिळवून पुरुषार्थ सिद्धासाठी, स्वकतंव्यं करव्यासे आमचे 
गीताभक्त सज होवोत. . श्रीकृष्णापेणमस्तु. शांतिः! झांतिः!!' शातिः्धर 


भाग .सातवा. 


1 कर क 
खंड १. 
गौतेसंवंधी कांही विचार. 


१. अजुन हा नर था मन्वंतरांतील मानव जातीचा एक प्रतिंनाधि आहे. येथें 
एकंदुरीत सात भूमिका आहेत, त्यांतील मन ही चवथी भूमिका आहे, हें सतराव्या 
*अध्यायाच्या व्यवस्थेंत सांगितलेंच आहे. मन हा केद्रथानापन्न मणी आहे. हा मणी 
वर जाणें, उभ्नत होणे, अथवा खाली जाणें किंबा अवनत होणं हें मनाच्या करणीवर 
आहे. देहस्वार्थ, द्रेहाभिमान सोडिला तर देवाकडे जातां येतें व देहाभिमान ठेवून बिष- 
योपभोग घेत बसलें तर अधायोनीस अथवा आसुरी पदवीस पोहोचावे लागतें, सारांश, 
मनाच्या करणीवर सवे स्थिति ( उद्धार किंवा अवनति ) अघरलंबून असतात. देहस्वाथोचा 
आश्रय केला तर कामक्रोधादिकांचा उद्भव होऊन मोह, स्मृतिभ्रंश आणि बुद्धिप्रणाश होतो. 
अर्थात्‌ मनुष्यपण संपून अधोयोनी, परतंत्रता, अज्ञान इत्यादि प्राप्त होतात. आत्म्याचा 
अवलेब केला तर ज्ञानावाप्ति होऊन बुद्धि प्रसन्न हाते, समाधान प्रास्त होतें आणि शांति 
मिळते. पुनः; मनुष्यपण संपतें व श्रेष्टयोनीत प्रवेश होऊन स्वतंत्रता, ज्ञान आणि अखंड 
सखशांतीचा अधिगम होतो. एवेच देहस्वाथ अथवा आत्मा यांचा आंध्रय स्वीकृत करणें 
इं मनरूपी नराच्या ( मनुष्य प्रातानाधि जो अजुन त्याच्या ) स्वाधीन आहे. परमेश्वर 
हा आत्मिक आणि म्हणूनच देदीप्यमान गभस्ति आहे, तो अस्तिभातिप्रियतारूप आहे. 
त्याचा आश्रय करून निल-बुद्ध-शुद्ध-मुक्तस्वरूपांत जाऊन मिसळणे हा प्रत्येकाचा धर्म आहे. 
शान, उपासना आणि विहित निष्कामकमे इतक्यांचा आश्रय केला झणजे 
हा घमे साध्य होतो. तेव्हां ज्याला जन्ममरण चुकवावयाचें आहे, ल्याने वेदोक्त 
हानादि साधनांचा, अवलंब करून एकनिट्टेनें त्तस्थ राहण्याचा आरंभ करावा. 


बुद्धीचे ध कामाचे लम लागले म्हणजे रवगसुखाची लालसा उत्पन्न होते, मनाचे ब 
त्याचें लम लागलें तर पितरलोक हवेसे वाटतात, आणि इंद्रियांशीं कामाने विवाह लाविला 
म्हणजे भूलोकच्या विषयसुखाची वासन्म ईत्पन्न होते. एवंच काम हा व्यक्तिव्यक्तींचा 
मात्र संब्रंथ जुळविणारा आहे म्हणून, त्ॉज्य' होय. हातत पापप्रवर्तक व श्नंसारांत ओढ- 
णारा"जीवशचु आहे. यासाठींच शंकररीफ्ता त्याला जाळळा व किण्णूंनीं त्याला पुत्र करून 
भापल्या स्वाधीन करून ठेविळा. तेव्हा ऑनिःश्रयसत्त्व इच्छिणाऱ्या कामापासून दूर रहावे व 

नुसार त्याचा पराभव करांत जावें. अथवा श्रीविष्णूप्रमाणें त्याल खाधरीन कलम: 
श्यवें व किश्रोदधाराच्या.कसाळा हावावें, 
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जीव हा परमेश्वरी अंद आहे, हें खरें; पण लाला मनादि सहा इोदैयें मिळाली 
महणजे तो विचार, इच्छा, स्मरण, इत्यादि ज्ञानांदाक भाग जडात्मकप्रकृतीत उत्पन्न कारेतो 
हें ठीक आहे. पण त्याचें मरणादि ज्ञान देहांत जीव आहे, तोंपर्यंतच असतें. पण आपण 
आपंल्या या परमेश्वरी अंशाचा विधियुक्त शोध करीत अंतर्यामी गेलों, तर पाठीमागील 
जन्मांचें स्मरण होते. कारणदेहाचे ज्ञान होत जातें, तसें सर्वे जन्मे प्रत्यक्ष होऊन तो 
कारणदेह हें सूत्र व सर्व जन्म हे मणी असें दिसावयास लागतें. अर्थात्‌ जन्मांचे व 
विश्वाचे नियम आपल्यास समजतात. हें साधावयास विषयवैराग्य पूर्ण झालें पाहिजे. 
शश्वरास, सिद्धांस व त्रह्मर्षीस स्मरण यथार्थ असतें, याचें एक कारण पूर्ण विषयवैराग्य होय. 


२. आत्मानात्मविवेक हवा. मात्र याचा अर्थ असा नाहीः आत्मवस्तु मात्र 
कायती सत्य आहे व सवे इश्‍्य वस्तु अंतबोह्यतः सवथा असत्‌ आहेत. असा अर्थ करणें 
झंणजे शन्यवादाचा आश्रय घेण्यासारखे आहे, व वेद, इतिहास, पुराणें, प्राचीन व अर्वाचीन 
अनुभषशास्रें हीं सवे कुचकामाची म्हणून त्याग करण्यासारखे आहे. खरोखर पाहिलें 
असतां आत्मानात्मविवेक याचा अर्थ असा आहे कौ, आत्मा व तदितरवस्तू ( विश्व ) 
याचें स्वरूपज्ञान, विश्वाच्या उत्क्तांतीचें ्ञान आणि आत्मा व विश्व यांतील परस्परांचें ज्ञान 
असून त्यांत नित्य सत्य कोणतें, व्यावह्मारक सत्य कोणतें व प्रातिभासिक सत्य कोणतें, 
याचें तारतम्य असणें हा अर्थ होय. पहा कॉ, अल्ंत सूक्ष्म मूलप्रकृति ( अव्यक्त ), 

इच्यापासून जन्म पावून अल्यंत स्थूल भूमिकेपर्यंत परिणत होत असतां उत्क्रांतीचे नियम, 
. अनंत जीवयोनी, या योनींतील निरनिराळी अधिष्टानें, ज्ञेय व ज्ञातृत्व यांचें ज्ञान, हीं ज्ञानें 
सामान्यत्वानें तरी अधिगत झाल्यावांचून सवे विश्वाचे सवे कालीं अधिष्ठान असणाऱ्या 
नित्यशुद्धबुद्ध व मुक्त आत्मारामाचे ज्ञानविज्ञान व्हावें कसे १ अज्ञानस्थितींत ज्याळा आपण 
“ ज्ञातृत्वा ? च्या सदरामध्ये घालितो, तेंच पुढें ज्ञानस्थितींत “ ज्ञेय ' वर्गात येत असतें. 
छदाहरणार्थ, बुद्धि ही सामान्यतः * ज्ञातृत्वा ' च्या सदरांत आपण ओढीत असतों. 
पण शास्त्रज्ञान पूर्णतेस पोहोंचबत असतां हीच बुद्धि * अपराप्रकूर्तात, ज्ञेयवर्गांत ' सामील 
होतें. तेव्हां पूर्णज्ञानकाळीं घोंटाळा होऊं नये ह्मणून बुद्धि, तिचे स्वरूप, तिचें 
अधिष्ठान, तिची उत्कांते, इत्यादिकाचें पूणे ज्ञान झाल्यावांचून आत्मस्वरू- 
पाचा छडा लावणें केव्हांही असमंजस, प्रायः अशक्यच होय, पृथ्वी. 
पासून बुद्धीपयेत जें अपराप्रकृतीचे व “ जीव' नामक पराप्रकृतीचें जगड्व्याळ 'बक् 
आपल्या भोवती पसरिलेलें दिसत आहें, व ज्याचें परिवतन कांहीं नित्य नियमांनीं-हें 
सापेक्ष नित्यत्व होय-वाललेले आहे, तें चक्र ब ते नियम उत्तम रोतीनें निःशक समजल्या* 
विना आत्मवस्तूचें यथार्थ स्वरूप व त्याचें ज्ञानविज्ञान केव्हांही संपुणेतः अवगत होणार 
याही. तुसेंच जीवात्मा म्हणजे जाणीवेचा एक पारेच्छिन्न केंद्र होय. या केंद्राभोंवतालींच 
ज्ञातृत्व व॑ ज्ञेमस्थितींतीठ अनुभव हे गोळा होऊन व्यवास्थित स्वरूप धारण करात अंस- 
तात. या परमात्म्यांशभूत केंद्रापासूनच जाणीवेचे किस्प सबेत्र पसरून विश्र प्रकाशमान 


यो अक ७ 


[९९] 


होतें. आणि विश्वज्ञानानें पुष्ट झालेले हेच किरण परादृत्त होऊन जोवात्म्याला ' अनुभव * 
देत असतात. तेव्हां हा जो देही, देहाचे अधिष्ठान, देहाचा आत्मा जो जीवात्मा-याच्या 
आश्रयानेंच आपल्यास हळूहळू निरुपाधिक आत्मस्थितोंत प्रवेश करावयाचा आहे. याम़म्शि 
जीवात्म्याचे स्वरूपवणन करणारीं जी जीवन व मानसशाख्रें व त्याचप्रमाणे प्रमाणशाख्राची 
यथार्थता ठरबिणारे- जें ज्ञानमीमांसा शास्र (11115(९110102१ ) याचें ज्ञान होऊन 
ताद्विषयक नियमही आपल्यास समजले पाहिजेत. आत्मज्ञान ही शेवटती पायरी होय. 


सत्‌ म्हणजे नित्य ब अविकार्य वस्तु व असत्‌ म्हणचे अनित्य व बिकारी वस्तु; 
नारायण, परमात्मा, बह्म ही सद्दस्तु आहे. तो नारायण चिंतन करीत असतां जी छाया 
त्याच्या सभोंबतीं पसरलेली असते, ती असद्वस्तु आहे. अर्थातच अव्यक्तजन्य प्रकृति 
आणि तिचे षड्विकार असत्‌ होत. या प्रकृतीशी किवा तद्विकारांशीं आसक्त होणें हेंही 
असत्‌ होय; आणि ह्या आसक्तीपासूनच असद्रूपी सुखदुःख, जन्ममरण इत्यादि उद्भवतात. 
सवे विश्व व्यापून त्यीला प्रकाशित करणारा परमात्मा सत्‌ आहे हं वर सांगितलेंच आहे. 
ह्या उभयतांचे ज्ञान तत्त्वदर्शी पुरुष करून धतो व मुक्त होतो. 


जोंपर्येत बिषयवासना जिवंत आहे, तोंपर्यंत मोक्ष मिळणार नाहीं, इतकेंच नव्हे, 
तर या वासना-भोगवासना-सवथा जिवंत असतां कोणत्याही प्रकारची आत्मिक उन्नति 
होणार नाही. पण समुद्राच्या स्वच्छ पाण्यावर आलेली घाण जशी तो समुद्र आपल्या नित्य 
लहरी स्वभावाने धुवून नाहीशी कारतो, दीप जरा आपल्या बरोबर उत्पन्न होणारी 
काजळी जाळून भस्म करितो व स्वच्छ प्रकाश देता, वायु ज्याप्रमाणें सर्व प्रकारच्या 
दुर्गधी हपटून हपटून फस्त करून टाकिता, याप्रमाणें आत्माही वासनेची व अभिमानाची 
सुळेंपाळें खणून काढून आपले शुद्धस्वरूप प्रकाशमान करीत असतो; म्हणजे वासना ब 
अभिमान यांत अंतर्भूत होणारा देहस्वाथ व आळस ह्यांस उखडून काढून, वासना व 
अभिमान या दरयीसच जीवोद्धाराकट विनियाजिनो; हं सवे कार्य तो निष्कारण हेतूर्ने, 
कतेव्य ह्मणून, करीत असतो. या असद वस्तूंस आत्मस्वरूपांत जागा नाही; इतकेंच 
नव्हे तर या विश्वाच्या व्यावहारिक उत्कांतींत त्या नष्टही व्हावयाच्या आहेत. पुढें ज्या 
नष्ट होणार त्यांचा नाश अगोदर करून विश्वोक्तांतीचा हा मार्ग आहे असें स्ववर्तनानें 
दाखविणारा पुरुष खरा ब्रह्वविद्यार्थी होय. 


परबह्मामध्यें ज्याचे चित्ताचा एकतानता होऊन गेली आहे, परमार्थासंबंधानें 
ज्यांचा पूर्ण निश्चय झाला आहे, आत्मा हा कतोभोक्ता नाही, असा निश्चय होऊन जे 
जन्मादारभ्य संन्यासी होतात ते सांख्य होत. आतां योगी क्रोण ते पहा. आलू 
दृष्टीचा पूर्णविकास न झाल्या कारणानें आत्म्याला कतेत्व-भोक्तृत्व आहे असे ज्याला 
वाटते व आपल्या स्र्वत्रःची सात्त्विक आता. सफल व्हावी म्हणून दश्य जगाचा व आपल्य 


॥[ १०५९) 


संबंध सर्सगत असाबा, एतदर्थ जो अहर्निश प्रयत्न करितो, तो, योगारंभी होय. आतां 
सांख्ययोग ष कमयोग या दोहींचाही मेळ यथास्थित करून जो ज्ञानरष्टीने आत्मनात्स- 
विवेक करितो व योगदृष्टीनें वेळोवेळीं प्रास झालेले कतव्य निवृत्त वृत्तीने करितो तो भग- 
'बंताचा व श्रीश्षेकराचायीचा खरा शिष्य होय. पांचवा व सहावा, त्याचप्रमाणें दुसरा व 
अठरावा अध्याय काळजीपूवेक वाचिले असतां मी ह्मणतो त्याचा परिचय निष्पापी 
मुमुक्षस तेव्हांच येईल. हे खरे आचायेशिष्य आपल्या स्वतःचा विषयभमल पार धुवून 
काढून सांख्यांची पूर्ण ज्ञाननिष्ठा अंगीकृत करितात; व दुसऱ्यांचा, भवसागरांत गटंकळ्या 
खात असलेल्या पुरुषांचाही, विषयमऴ अंतर्बाह्य धुवून काढण्याचें लोकोत्तर काम 
स्वतःच्या शिरावर घेऊन मानवजातीला वरच्या श्रेष्ठ भूमिकेला नेण्याचें-कमेयोग्यांचें-श्रष्ठ 
'कमेही करितात. सारांश अदिती मातेच्या गभाचे ( ब्रह्मांडाचे ) मस्तक हे सांख्य योगी, 
इस्तपादादि अवयव हे कमेयोगी आणि श्रीकृष्णयोगी-भागवतधर्मी-हे त्या माऊलीचे हृदय होत. 


३ ज्याला आम्म्याचें परोक्षज्ञान झालें आहे, त्यानें कर्मयोग अशासाठी करावयाचा 
कीं, कोणतीही स्थिति प्रास झाली असतां साधकाला प्रीति किंवा भीति उत्पन्न होऊं 
नये व तो नवीन प्रसंगांत गोंधळून जाऊं नये. पहा का“ अनंगक्षास्रांतील ! प्रश्नाचे 
जबाब देण्यासाठीं प्रत्यक्ष आचायास सुद्धां परकायाप्रवेशिनी विद्येच्या साहाय्यानें कामरसाचा 
अनुभव घ्यावा लागला. तेव्हां नुसतें शास्त्रज्ञानच नव्हे, तर अनुभवज्ञानहही अवश्य हवें 
व येवढ्याचसाठा कर्मयोगाची योजना आहे. हा कमंयोग निष्कामतेनें, अनासक्तत्वानें 
न्वालविला व अखंड ध्यान परमात्मस्वरूपाचेच असलें म्हणजे बुश्वेयोग होतो. आत्मानात्म- 
विवेकाने मन प्रकाशित होऊन गेलें व मनननिदेध्यासानें मायेचे धुके पार विरून गेलें म्हणजे 
सव्यासत्याची निवड करितां येते व इश्‍य विषयाच्या शुष्क उपभोगाची व्यथंता स्पष्ट होऊन 
केवळ चित्तशोधनाचें म्हणजे अभिमान व वासना ह्या दरयीच्या निरासाचें कार्ये लीलेने होत 
जातें. अर्थातच शुद्ध झालेछें चित्त परमात्मस्वरूपाकडे म्हणजे स्वस्वरूपाकडे आकर्षित होतें 
त्र त्या चित्ताला देवीसामध्येही प्राप्त होते. असल्या स्थितप्रज्ञांस त्या दिव्य व परमर्मगल 
आत्मस्वरूपाचा प्रकाश गोचर होऊन आत्मस्वरूपावर हे त्रिगुणात्मक दइऱ्य विश्व विवर्त- 
रूपानें कसं भासमान होत आहे, याचा स्पष्ट खुलासा होतो. तसेंच ज्या भासमान 
बिषयात्मक पिंजऱ्यामध्यें ते लोक अज्ञानवशात्‌ सांपडले होते, त्या विषयांशी जीवाचे 
छम लावणाऱ्या इच्छासंततीचाही त्याग स्थितप्रज्ञांस करितां येतो. तदनंतर-ह्यांच्या 
देहावर विषयल्हरी येऊन आदळतीलठ, पण त्यांच्या आत्मस्वरूपाला त्यांची खबरही 
लागणार नाहीं! आत्मसंयमनाचें व इंद्रियदमनाचे कार्यही हे लोक उत्कृष्ट रीतीनें करूं 
शकतात. हें असलें दिव्य सामथ्ये सर्व जीवांस प्राप्त होईल. पण एक अट आहे ती 
ही की, जीवांनी आपलें सामथ्ये विषयलोळुपतेमध्यें सांडून टाकण्याच्याऐवजीं, तें सर्व 
सामथ्ये जीवाच्या भ्रेष्ठ व भ्रष्टतर भूमिका संघटित करण्यामध्ये उपयोजिळें पाहिजे. असें 
आपण वागलो तर सात्र आपल्यांस वरील दिव्य सामर्थ्य प्राप्त होईल; आणि असें 


॥ ९०१] 


न वागता विषयर्चितनच करीत आपण राहिलों तर आपलें असलेले सामध्येही मट होईल: 
ध्यानांत ठेवावयाचे हं को, विषयांचे चिंतन हीच आत्संबिधातक रांक्षसींण आहे. हिंठा" 
कामक्रोधादि मुलें होऊन ती जीबात्म्याचा घात करिते. विषयध्यान, इच्छा, काम, 
क्रोध, (हा आत्मप्रकाशावरील एक काळाकुट्ट ढगच होय़ ), मोह, स्म्तिश्रंश (येथ आत्म- 
स्वरूपाची ओळखही बुजून जाते ) बुद्धिनाश, या अधोगर्तांस नेणाऱ्या अबनतीच्या 
पायऱ्या होत. बुद्धिनाश झाला म्हणजे शुद्ध पशुस्वरूप प्राप्त होतें! ! या 
स्थिर्तातील मनुष्ये म्हणजे चालको बोलकी प्रेतेच होत! ! ! जिकडे विषयांची 
वावटळ यांस ओहून नेईल तिकडे यांच्या देहनौका ( सुकाणू व डोलकाग्या नाहीशा 
झालेल्या नौका ! ) वाहवत जाऊन शांतिझून्यरूपी खडकावर आपटतात आणि फुटतात. 
हा एका विषयचितनाचा परिणाम होय. हा चुकाबिणें असेल तर-विषयस्वरूपी 
काळोख्या रात्रीचा आपल्यास खरा कंटाळा व वीट आला असेल तर-आपल्या मनाचे 
सुकाणू आपण दिव्यप्रकाशनिधीचा उगम जो आत्मरूपी देदीप्यमान घवतारा तिकडे 
वळवून आत्मर्चितनाचे व निर्विषयत्वाचे शीड बुद्धिपुर.सर हातांत घेतेलें पाहिजे. 


४ आठव्या अध्यायांत सांगितलें आहे कौ, कम ह्मणजे भूतभावोद्धव करणारा, 
अव्यक्ताला व्यक्तास्थितीत आणून ल्यांची विरृष्टि करणारा जो व्यापार त्याला कमे 
असें ह्मणावं. सारांदा, सप्तभूमिकात्मक जे विश्व आहे, त्याचा सर्ग, स्थिति व बिलय 
करण्याचा हा जो दिव्य व्यापार ते विसर्ग संज्ित कम होय. एखादी क्रिया लीळेनें करणें 
याचें नांवही कमच होय. हे स्थित्यात्मक ( कमे अथवा “शक्ति? ) असते. लंबकाचे 
आंदोलन हें कमे गव्यात्मक आहे. सूयाचे अस्तोदय, विश्वांतील सवे लहान मोठे व्यापार 
ही कर्मेच होत. या सवांस निल्यनियमांनी बद्ध करून टाकलेले आहे. हे नियमही 
कर्मेच होत. या कमंसंतताला व तिच्या विपाकाला केव्हां प्रारंभ झाला व यांचा अस्त 
केव्हां होणार हे सांगतां येणें अशक्‍य आहे. कमे अनादि ब अनंत आहि. हें म्हण- 
ण्याचें तात्पर्येच हें आहे कीं, कमोचं मळसूत्री ( त्कूसारखें ) वतुळ आपणांस, जीवांस- 
क्रुषींस देखील-पूर्णत्वाने दिसत नाहां. फारफार तर या कर्मविस्ताराचीं दोन शिंगे-वतुळांत 
अंतभूत होणाऱ्या कंकणाची दोन शिंगे-कल्पनागोचर होऊं शकतात. ही कंकणे म्हणजें 
प्रभव व प्रलय होत. सृष्टीला आरंभ झाला म्हणजे कमंप्रभव दिसतो ब सृष्टिलयकालीं 
कर्मप्रलयही कल्पनागोचर होतो. हो शिंगे झांकण्यास जी अभेद्य व इंश्रयांगोचर जबानिका 
म्हणजे पडदा आहे, लापलीकडे अव्यंक्ताचें साम्राज्य लागठे. याठा' अव्यक्त. असे 
सांख्य हमणतीळं वब इतर लोक ' बारायणरुपी आत्मिक गभस्ताचे शेयस्वरूष 
असे ? म्हणतील. या अव्यक्तापासून अथवा नारायणाच्या शेयखरूपापासून विश्वो- 
त्याति होते ष॒ येथेंच विश्वळयं होतो. एर्वच आत्यंतिक प्रलय असा केव्हांही नाहीं. 
श्वासोद्ठासाप्रमाणें उत्पतिलम क्रह्मस्वर्पांत होतात. ह्या ब्राह्मी आंदोलनाचे जे 
नियमचक्रत त्याला कम अख झणावे. हे आंदोळन समजून घेऊन त्याप्रमाणे 
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चालणे ह्याचेख नांव घम होय. हा धर्म निष्कामत्वाने आचरिला म्हणजे आपण 
*क्रमेंचक्राच्या बाहेर जातों, अथात ब्रह्मस्वरूप होतों. 


शरीरांत राहून ' आपण शरीरी आहो, शारीर नव्हा ' असें समजणे 
आपण परमात्मस्वरूप असून आपले शुद्ध, निर्मळ, अद्वेतज्ञान व व्यवहारांत दृश्य होणारें 
विश्वनियम हें आपलें उद्धारक साधन आहे, असा निश्चय करणें हं प्रत्येकाचे कतव्य आहि. 
व्यवहारांत विश्वचक्क हा यज्ञ आणि परमेश्वर हा यज्ञपुरुष, यजमान, आहे. त्याचप्रमाणें 
संसारांत शरीरवक्र हा यज्ञ व तेथें उपाधीनुरूष असणारा जीव हा यजमान “आहे. या 
परिच्छिन्न यजमानाने मुख्य यजमानाचें आचरण समजून घेऊन विश्वचक्रानुसार स्वदेहांत- 
गत चक्राचा निण्काम विनियोग केला ह्मणजे लाचे व ल्या यजमानाच्या सहचरांचें कल्याण 
होऊन तो सिद्ध पदवीला जातो. अथात्‌ प्रत्येक पुरुष इंश्रराचा सेवक आहे व परत्ये- 
काच्या हातून इंग्रराला प्रिय होइल अक्ला सेवा झाली पाहिजे. ही सेवा सेवकाच्या 
नात्यानें म्हणजे विनयपूवक झाली पाहिजे. अशी सेवा भक्तिपूवक झाली, इंश्रराला 
आवडेल असेंच व आपल्या अधिकारानुरूप ज्ञानवधन व निष्कामकर्तव्याचरण व परोप- 
कार बरेच जन्मपर्यंत झाले म्हणजे तो सेवक महर्षीपदाला जातो व पुढें सेव्यसेवकभाव 
मावळून जाऊन तोच मुख्य यजमान इंश्ररतादात्म्यानं होतो. 


आपल्या पुराणाप्रमाणे एकंदर सात भूमिका अगर सात लोक आहेत. पैक्री तीन 
लोक क्षर ह्मणजे विकारशील आहेत. या तिघांवर * कामाची * सत्ता आहे. शेवटचे 
तीन लोक दैवी आहेत, म्हणजे तथे पुरुषात्मकता ( आत्मिकता, ज्ञातृत्वता ) आहे. येथें 
या तीन लोकांत मन, बुद्धि आणि आत्मा हे अनुक्रमें राहतात. या सवे क्षर लोकांवर 
म्हणजे स्थूल-सूक्ष्म-कारण-शरीरांवर व कामावर, मन, वुद्धि व आत्मा यांची सत्ता 
आहे. आणि ' यज्ञपुरुष ) ( अध्याय श्होक. ४ पहा ) म्हणजे स्ष्टिमध्ये विसृ्टि उत्पन्न 
करणारा जो काम ला कामाची बुद्धि होय. ' धमाविरुद्धो भूतेषु कामो5स्मि भरत- 
षेभ ) हें सांगितलें आहे, लाचे तात्पये हेंच आहे को, यक्षपुरुष हा सात्विकपूणे 
कामाची बुद्धि आहे. 


७ हे विश्व परमाथतः एकच आहे; व्यक्त स्थितींत मात्र त्याला वैचित्र्य आलें आहे. 
या व्यक्त स्थिर्ताचे आंदोलनात्मक नियम आहेत, म्हणजे संकोचविकासनामक असें कांहा 
ठरलेले नियम आहेत. देवाकरितां यज्ञ करणं हा एक ठराविक नियमच आहे. असो; त्या 
नियमानुसार निष्कामदृत्तीने जीव चाळू लागले म्हणजे सववत्र शांतता, आनंद व एकतानता 
उत्पन्न हातात. पण या नियमांविरुद्ध सकाम कन होऊं लागून परस्परविघातक अशीं 
इच्छेची आंदोलने होऊं लागली म्हणज घर्षण, दुःख आणि गोंधळ उत्पन्न होतात. यासाठीं 
सृष्टीचे नियम काय आहेत, हें समजून देणाऱ्या शास्रांचे अध्ययन करून ल्या त्या प्रामा- 
णिक शाखांतील नित्य सिद्धांतांस, रूपनियमांस, आपली इच्छा ससपेण केली व ज्ञाखनिय- 
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मान॒सार वर्तन केलें, अथोतच फलाकांक्षा ठेविली नाहीं, म्हणजे 'त्राह्मणो लोकरक्षकः 
हें पुराणोक्त वचन सार्थ होऊन आपण केव्हां तरी हें सृष्टीचे आंदोलन मंद करूं राकता' 
आणि योग व भक्ति यांच्या साहाय्यानें रामदमाचा व प्रेमाचा उत्कषे झाला, परमावाधि 
झाली, म्हणजे मुक्त होतो. पण सृष्टीचे आंदोलनात्भक नियम जर आपण अधिगत 
केले नाहींत, तर आपलें वर्तन हातांत काठी नसणाऱ्या अंधळ्याप्रमार्भे विसंगत होतें, 
दुःखद होतें, वैरात्मक होतें; कासक्रोधादिकांचें ठाणें आपल्या मनोभूमीवर बसल्यामुळे 
आपल्या मनाचें अधःपाती आंदोलन जोरानें होतें व शेवटी आपण मनुष्ययोनींतून 
खालच्या योनींत जाऊन पडतो. सारांश, जन्ममरणाच्या चक्रांत जोरानें 
सांपडतो. तेव्हां विश्वाची उत्कांति हा एक यज्ञ समजून त्या यज्ञाची पूर्तता 
समंत्रक विधीनें ( सष्टिनियमांच्या ज्ञानाने) व आपल्या इच्छांच्या समर्पण विधीने मात्र 
होणार आहे. कलियुगांत यज्ञ होतनासे झाले, म्हणून अवषेण, जरी, मरी इत्यादि अधि- 
भोतिक ब द्वेष, मत्सर, , असूया इत्यादि अध्यात्मिक विघ्तांची गर्दी होऊन, आमची ष 
आमच्या हिंदुस्थानची देना झाली आहे. विश्वनियमानुसार नीति नाहीं, विश्वनियमानु- 
सार धमे नाहीं, विश्वनियमांचें ज्ञान ज्या वेदांवरून, स्मृतींवरून, पुराणांवरून, व इतिहा- 
सांवरून होणार त्यांचें रहस्य समजून घेण्याचा कधीं प्रयत्न नाही, केवळ सखवतःची इच्छा 
पूर्ण झाली म्हणजे इतरांचे, सगळ्या विश्वाचे काय वाटेल तें होवा, असें म्हणणारे अयाशिक 
पुहुष उत्पन्न झाले, म्हणून आज या विपत्तिचक्रांत आह्यी सांपडलो आहों. सर्वेविश्व 
एकमूल आहे, एका ब्रह्मांतच आपल्यास व आपल्या समाजास जाणें आहे असें ज्ञानबि- 
ज्ञान झाले, तरच आपला तरणोपाय आहे, 'विश्रव हें व्यक्त ब्रह्म आहे, 
आणि ब्रह्माची खरी पूजा उन्नतीच्या ( विश्वोत्कांतीच्या ) मार्गानें जाऊन जगाचें निष्काम 
कल्याण करणें ही होय. ' असें मरत सुरू होईल तेव्हां समाजाची खरी सुधारणा होईल. 
लोककल्याण करणें हें सणासुदीचे काम नसून ईश्वराचे देणें फेडण्यासाठी हें काम कराव- 
बयाचें आहे, असा प्रह होईल, तरच इष्ट कार्य सिद्धीस जाणार आहे. पूर्वीच्या सप्तर्षीस, 
ब्राह्मणांस, जे श्रेष्ठत्व मिळालें त्याचें कारण हंच आहे को, “" अनाथांस सहाय्य करण्यामध्ये 
आपलें सर्वस्व समर्पण करणें हेंच यांचें त्रत होते. ' सप्तर्षींनी वेदमंत्रांचा अथे समजून 
घेऊन त्याप्रमाणें वर्तन केळे ब इतरांकडून करविले. "1पेकाय १९09 क्यात प्राटटा 
(11111710९2 ( वागणी संन्याशाची आणि विचारणा विश्वनियमांची ) अशी या महापु- 
रुषांची स्थिति होती. त्यांच्यामध्यें पौरस्त्य आयाची सात्त्विकता आणि अवीचीन युरोपियन 
लोकांची कर्तृत्वशक्ति होती. वेदांचा अर्थ त्यांस बरोबर रीतीनें समजत असल्यामुळें ते योग्य 
चेळीं वेदमंत्र म्हणत असत व विश्वानियम त्यांस अवगत असत ह्मणून ते ज्या वेळीं जी 
जी तपश्चयी करणें अवश्य असे, ती ती कर्मे करित असत म्हणून आणि मंत्राच्या 
( अक्षरसमूहाच्या ) नियमबद्ध ब स्वरबद्ध उज्वारांनी ब कर्षांनी केलेल्या यज्ञांनी पर्ज* 
न्माच्या कारणांवर संस्कार घडून पजेन्य पडत असे. ही जादू नव्हे, तर उत्कांतीच्या 
पंथाने वेथील दये भे७ पदवीळा नेणारे बिश्वानियमांस ज्ञानभक्तिपूंबेक , सहात््य करणें होय, 
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६ मी प्ररिच्छित्र आहे असें भान आहे, तोंपर्यंत “सृष्टि! हदी “मायिक नसून 

*एका अनंत व विश्वव्यापी व बिश्वनियामक अस्तित्वाच्या उत्क्रांतीचं अधिष्ठान आहे, असें 
शान असतें. ही उत्कांतीची उन्नति जसजसी श्रेष्ठभूमिकचें आक्रमण करात जाते, तसतसें 
जाणीवेश्रंही, ज्ञानाचंही, उत्कमण होऊन कल्पनागम्य जीविताची भूमेका सिद्ध होते. 
म्हणजे परब्रह्म आहे, असें कळावयास लागतें. या सवे उत्क्रांतीचा ब सवे भूतांचा निया- 
मक जो परमेश्वर तोच यज्ञपुरुष होय, असें मागे सांगितलेंच आहे. हें न समजतां देह 
प्राप्त झाठेले-परिच्छित्र, परंतु ईश्वरी अंश असलेले-जीव, अहंकारयुक्त होत्साते उत्कांति- 
चक्कावरच फिरत असतात: पण सत्कमाोने व इंश्वरी दयालत्वानें त्यांस सदनुभव आला तर 
त्यांचा अहकार एका आयुदायांस सुद्धां थोडासा कमी होतो आणि सत्संगतीनें 
निष्कामकमाची व परमेश्वरा भक्तीची ज्ञानपूर्वक निष्टा त्यांचे चित्तांत बाणली तर ते जेथील 
रहिवासी त्या सल्यलोकाकड निवृत्त होऊं लागतात ब इतर  लोकांसही 
निवृत्त व्हावयास लावितात. विश्वज्ञानाचा, नीति, धर्म इल्यादिकांचा व आत्म- 
ज्ञानाचा प्रसार करून असले लोक विश्वाच्या उन्नतीला साहाय्य कारेतात आणि जन्म- 
जन्मांतरी पृर्णत्वबाने ज्ञानविज्ञानी झाळें म्हणजे मुक्त होतात. तसेच, या भासमान बिश्वांत- 
सुद्धां व्यवहारकालीं निलत्वानें असणारे नियम समजून घेण्यासारखे असतात; ह्या 
नियमांचे ज्ञानविज्ञान महर्षास मात्र असत. या ज्ञानावेज्ञानाचा विनियोग ते मह्यपुरुष लोक- 
शिक्षणांत करून विश्वनियमानुसार पुढील उत्कांतीचा मार्ग ठरवून ठेवितात, म्हणूनच 
त्यांस याशिक अशी संज्ञा देण्यांत येते. यांचा मार्ग म्हणजे निद्रातिमूलक प्रवृत्ति व 
निवृत्तिपयेवसायी प्रवृत्ति उप्तन करण्याचा आहे. ठे स्वतः निवृत्त असून स्वतःच्या 
नित्रतिमूलक प्रवुत्तीने नित्यशः लोकसंग्रह करीत असतात. सांख्य ह्मणजे ज्ञानमागे ब 
योग म्हणजे कममागे हे दोन वस्तुतः एकच आहेत. ज्ञानोक्त कम केल्याखेरीज ज्ञानाला 
अपरोक्षत्त्व, विज्ञानत्त्व, येत नाही व कमोला ज्ञानाचें अधिष्ठान असल्याविना तें ज्ञानपोषक 
म्हणजे वित्तशोधक होत नाही. दोन्हीची एकवाक्यता ज्ञानपूबेक निष्काम कमामध्ये होतें. 
याश्षिक कमे बद्धक नाही, लोकसंग्रह करणें अवश्य आहे, प्रकृतीत राहून कमे न करणें 
अशक्य आहे, इत्यादि प्रकारचा उपदेश अजुनास केला आहे, त्याचें रहस्य हेंच आहे कॉ, 
मुमुक्षने निष्काम कमे करून आपलें चित्त शुद्ध करावें आणि नंतर शास्तानें उत्पन्न भथवा 
प्रकट झालेल्या ज्ञानाला परोक्षत्वाचा झगा काढावयास सांगून त्याला अपरोक्षत्वाचें स्वरूप 
अंतबोह्यतः द्यावे. निष्काम यज्ञकमोने केवळ येथील जीवांसच उन्नतीचा मार्ग सुगम होतो 
असें नाहीं, तर सीच्या राज्यांत अनंत कामावर देखरेख करण्यासाठीं व विश्वचकराच्या 
नियमनासाठी ज्या अनंत देवता ठेविल्या आहेत, त्यांचाही संतोष होऊन त्या देवताही 
इश्वराज्ञेनें सुज्ञ मनुष्माचें कायमचे हित करणाऱ्या होतात; आणि देहस्वाथोमुळें उत्पन्न 
होणारें जे सामाजिक घर्षण व सामाजिक अव्यवस्था या उभयतांचे चंदन करून सर्बोसच 
उद्धारक साहाय्य देतात. एवंच बह्मयज्ञान, सद्धसे, परोपकार, विश्वज्ञान यज्ञयागादि कर्मे 
हो अवर्य' उद्धाराची नित्य साधनें आहेत. श्रीकृष्णांनी ' अक्षरापासून त्रेद, त्यापासून 
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कमे, कमोपापून यज्ञ, यज्ञापायून पज य, पर्जेर्‍यापा _न अश, अमापासून भूते उत्पन्न 
होऊन रडि प.वयात हें जें सतरा मक हानमंडलळ सांगितलें आहे, तें वस्तुतः खरें, 
आहे हें उपानेषद्ञ्तांस सांग बयासच नको. यज्ञाम ये जो अनि प्रज्वलित होत असतो, 
त्याने वातावरणांत गडबड उ:न पज या मऊ मेघोदरांत अनुकूल परिस्थिति होते हें खरें; 
पण ज्या मंत्रादिकांनीं देवतांचे आबाहन होत असतें, त्या मंत्रांमध्यें ब॑ त्यांच्या विन्यासा- 
मध्यें अश कांहो चुंबकता ठेबिलेली आहे कौ, जिच्या सार्थ प्रकटीकरणानें पजन्यदेवता 
आकर्षित होऊन त्या देवता आमच्या तप्तभूमीस जलसिचनानें शांत कारेतात व तिला 
फलद्रूप करितात. मात्र वेदपठन सार्थ व सप्रयोग झालें पाहिजे. सव विद्येचे अधिष्ठान 
वेद आहेत ब जसजसं विश्वज्ञान ब्रद्धिगत होत जाइल, तसतसे वेदांतील अभंग सिंद्वांतचिं 
स्वरूप प्रकट होऊन हेच वेद जीवाची उन्नाते करण्यास समथ होतील. नुसत्या बेदपठनानें काहीं 
अकिंचित्कर कार्य होइल हे खर; पण वेदाचे सांगोपांग अध्ययन सयुक्तिक ब सप्रयोय 
पद्धतीनें होईल तर विश्वज्ञानासंबंधानें सुद्धां आपऱ्यास इतरांच्या तोडाकड पाहण्याची 
फारशी पाळी येणार नाहीं. 


ज्याला मोक्षपुखाचा म्हणजे शुद्धज्ञान व शुद्धानंद यांचा नित्य अनुभव स्वस्वरूपाने 
हवा आहे ल्ानें नि'काम कमाचा अवलंब कहुन लोकसंग्रहाकरितां बिश्रनियमानुसार उद्धॉ- 
रक कमे स्वीकारले पाहिजे. हेच खरे याहलिक कर्म होय. या यज्ञांत ळोकसंप्रहार्थ 
स्वप्नाणाची आहुती व आत्मारामाप्रीत्यथ पंचक्राशात्मक देहाची आहुति द्यावयाची असते. 
हा यज्ञ मात्र परमेश्रराला संमत असतो; कारण तो उद्घारक असून परमेश्वरही नित्य तोच 
यक्व चालवीत असतो. पहिली आहुति ' ळोकसंग्रह ' नामक यज्ञांत द्यावयाची असल्यामुळें 
यजमानाला मानवी दु खाचे उपशमतासाठो यज्ञ करावा लागतो. दुसरी आहुति 
म्हणजे स्वसुखाचा विधियुक्त होम होय. तिसरी ध्यानरूप आहुति अपण स्वरूपाची 
: असते. हिचे फल अखंडज्ञानावासि आहे. हेंच खरं वैराग्य आहे, व पुरुषार्थही तोच 
आहे. सवेब्यापित्व या यज्ञाने अधिगत होतें. ब्रह्मापंणानें परमेश्वराचे ध्यान व लोक- 
संग्राहक कमे या दोन्ही परमेश्वरीसद्रणांचा आधेलाभ होतो; समाजाची उन्नति ब स्वतःचा 
उद्घार अह्मापण विधानेंच हातो. विश्वांत शांतीचा उदय करण्याला एक अह्यार्पय यक्षन 
समथ आहे. सनातन धमयोग तो हाच होय. 


असो; गीताशास्रांतील “यज्ञ ' नामक कर्माचे कांही विवरण स्पष्ट हवें होते, ते 
एका महापुरुषांचा ळेख मठा जसा आक्रमण करितां आळा, त्या प्रेरणानुसार हें विवेचन 
केळे आहे. 


िबबंबबब 
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खंड २, 
आणखी कांहीं विचार. 


यस्य देवे पराभक्तियेथा देवे तथा गुरौ । 
तस्येते कथिता हाथोः प्रकाडान्ते महात्मन: ॥ 
श्वेताश्वतर. 


परमेश्वरावर ज्याची अनन्य श्रद्धा आहे व लाचप्रमाणें स्वगुरूवरही जो निःसीम 
पूज्यभाव ठेवितो, त्याला ह्या खालील गोष्टी सांगावयाच्या आहेत, व त्यानें 
समजून घेगेच्य़ा आहेत. हा शिरोलेखांतांलळ उपनिपन्मंत्राचा स्थूलाथ आहे. जो 
सत्यान्नेषी मुसुक्ष आहे, त्याच्यासाठी परमभेश्वरनिष्ठा व गुरुभाक्त ह्या दोन उत्तम 
सोपानपरंपरा आहेत. यांच्याद्वारां मात्र धमपंथ समजणे शक्‍य आहे. तेव्हां जर संसति- 
चक्तांतून सुटून मोक्षाच्या स्वानंदसाप्राज्यांत जावयाचे असेल तर श्रृतिप्रणात धमेग्रेंथ ब 
त्यांतील अपोरुषेय शुतिभाग हो. आपल्यास अवश्य समजून घेतलीं पाहिजेत. शुति ह्या 
इेश्वरप्रणीत आहेत व म्हणूनच त्या प्रमाणभूत आहेत, असें आमचें लोक मानितात ब तो 
त्यांचा समज खराही आहे. हा ग्रह अनुभवानें ठरतही चालला आहे. 


२ प्रत्येक जीवाची इच्छा पाहिल्यास असें दिसेल कॉ, त्याला अखंड, अद्वितीय 
अश्या झुद्ध ( निर्भेळ ) सोख्याचा लाभ व स्वस्वरूपाची जाणीव हवी आहे. 
पाश्चिमात्य व व्यावहारिक नीतिदष्टीने पाहिळे तर आपण तात्कालिक ब ऐहिक 
सुखाकारेतां धडपड करीत असतों, असं ह्मणतां येईल. पण आत्मिक दृष्टीनें पाहिलें 
असतां आमच्या इच्छेचे पयेवसान एका शुद्ध, अखंड आनंदामध्ये, समाधानामध्यें मात्र 
होणार आहे असें दिसते. गातेमध्यें जो मार्ग सांगितला आहे तो अखंडानंदाचा आहे 
व अंतिम पुरुषाथही ज्ञानमयच आहे. आतां तात्त्विक अथवा ब्रह्मव्टीनें पाहिलें असतां 
आत्मा हा ' अजो नित्यः शाश्वतोष्यं पुराण: | ' या *ठोकांत सांगितल्याप्रमाणें सर्व- 
व्यापी, निर्विकार आणि अव्यय असा आहे; तेथें व्यवहार, प्रपंच, दुःख, उत्कराते, 
पूज्यपूजकता, इत्यादि प्रपंच मुळींच नाही. तो आत्मा आपल्या स्वस्वरूपानें निर्विकार 
स्थितींत निरंजन आहे. तो हलत, बोलत, डोलत नाहीं. तो सताच्या पलीकडे आहे 
व जाणीवेचा आणि आनंदाचा गाभा आहे. त्याच्या सत्तेने न्यावहारिक प्रपंब चालतो 
व चालतोसा दिसतो. ही सवे माया आहे म्हणजे हा मिथ्या, अपूण अस्तित्वाचा, अपूण 
जाणीवेचा ब अपूण सुखाचा भास आहे. *मी ज्ञानी आहे' अश्ली जाणीव उत्पन्न 
झाली कॉ मायेचें म्हणजे कार्यकारणादि संबंधाचे, कालस्थलाचें, गुणधर्मकियाचें उद्भव- 
ज्ञान व उत्कांतिज्ञान सुरू द्वोते. पण “मो ज्ञानी आहें' असें ज्ञान तरी कां उत्पन्न 
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होतें? हा प्रश्न व्यावहारिक प्रमाणांनीं सुटावयाचा नाहों व आत्मद्टीनं 'मी आहे! हें 
सुद्धां ज्ञान नाहो. एअंच हा प्रश्न अवघड तर खराच; व ब्रह्ममूलक व्यावहारिक दइृष्टाने विचार 
कला असतांहीा या प्रश्नाच्या उत्तराचा जरी पत्ता लागणार नाहो, तथापि क्रमशः जीव- 
जाति कसकशो उत्क्कांत होत चाळली आहे व ज्ञानमयादा कसकशी वाढत आहे, हं 
पूर्वीच्या व हल्लोंच्या अनुभविक शास््रांवरून पाहतां येईल. खनिज, वनस्पति, 
व जौवपृष्टीचा विचार केला, शरीररचनाशासत्ररीनें शरीराची पूणता व सोन्दर्य विदित 
झालेलो असलीं ( कार्यक्षमता अधिक कशी वाढत असते हें पाहिलं ) म्हणजे आत्मस्वरूप 
प्रकट करणाऱ्या आत्मिक मार्गाची आपली थोडीशी तरी ओळख होते आणि आत्मस्वरूप 
आविभूत करण्यासाठी जीवशरोर उत्तरोत्तर कसें श्रेष्ट होत जातें हेंही समजतें. अन्नमय" 
कोश, प्राणमयकोश, मनोमयकोश, विज्ञानमयकोश व आनंदमयकोश हे या उत्क्रांतीचे 
मागावरील टप्पे आहेत. प्राथमिक जीव प्राणमयकोशापर्यंत येऊन अन्नाचा व प्राणाचा 
मात्र उपभोग घेतात. यांस, या प्राथमिक जीवास, मनासह वादि नसते असें नाहो, पण 
ती अत्यंत सूक्ष्मावस्थेमध्यें असतें. या अवस्थेत शरीर जिवेत ठेवणाऱ्या व वाढविणाऱ्या निय- 
मांचा उदय झाल्यास फारसें आश्वये नाहो. पण मनोमयकोशाला पृर्णस्वरूव मानवी - शरीरांत 
येते; ह्मणजे बाह्यसष्टीच्या ज्ञानाचा अनुभव मनुण्ययोनांत बर्‍याच पृणेत्वानें येतो. या 
अनुभवाला व्यवस्थित स्वरूप देण्याचें कामही मनुज्यच कारितो. बाह्यसृष्टि पाहणेंव ती 
दिसतें तशीच आहे, असं समजून तिचे यथारषट वर्णन करणें हें मनोमयकोशांतर्गत 
जीवाचे काम आहे. सव वर्णनपर ग्रंथ, इतिंडास भूगोल, वनस्पतिशास्त्र, खजिनशाकें 
इत्यादिकांची उत्पाते मनोभूमिकेवरूनच शक्य हेते. असो; विज्ञानमयकोश प्रकट झाला 
ह्मणजे कार्यकारणादिकांचा व आपण व्यवस्था वॉरतां त्याप्रमाणें अनुभव येण्याचा क्रम सुरू 
होतो व सत्र तक व तकानुजीविशास्त्रांचा व तसंच प्रयोगथिद्वशञाख्रांचा उद्वम होतो, व याच वेळो 
“मी काण आहें! ' असा प्रश्न उत्पन्न होण्याचा संभव जसतो. हा प्रश्न उत्पन्न होऊन त्याची 
शात्रविहित व्यवस्था लागली म्हणजे आनंदमय्रवोशाचे कपाट उघडते, आणि जसजसा 
आनंद होत जाईल, तसतसें ज्ञान वाहून व बुद्धि स्थिर होऊन तादात्म्यवृत्तीचा आविभोव 
होतो. पहा कीं, पुष्कळ विषयांचा अनुभव आल्यानंतर, विपय पुष्कळ असले तरी 
अनुभव घेणारा एकच आहे, तो अव्यय आहे, तोच सवे इादरियज्ञानाची व्यवस्था लावितो; 
द्रव्य, गुण, कर्म इल्यादि कल्पना तोच उत्पन करितो, लांच्यांतील परस्परसंबंधाची शहा- 
निशा करून विश्वानियमांचा शोध तोच लावतो, असे आपल्या विचारी पुरुषास कळतें. 
ही ज्ञानाची प्रगति होत आहे, तिच्याबतेबरच त्याची इच्छाशक्तिही प्रबल होत जाऊन 
तिचें स्वातंत्र्यही दिअसानादिअस अभिव्यक्त होत जातें. याप्रमाणें * स्वाभाविकी ज्ञानबल- 
क्रिया च' हे जे परमेश्ररी सट्टग ते क्रमराः प्रकट करवून देणारी मानवी शरीररचना प्राप्त 
झाली ह्मणजे जिज्ञासा आणि विक्रीषा या उभयताही अभ्यासाने वृद्धिंगत होऊन पराकाष्ठेचे 
. अंतिमत्वरूप धारण करतील अशी बळकट आशा उत्पन्न होते. सारांश, हाच पुरुषाथे 
होतो, हणजे सर्वक्ञता, सर्वेशक्िमत्व व सर्वात्मकता ठे जे परमात्म्याचे मुख्य गुण लांची 


[१०८] 


संघटना आपल्यामध्ये होऊन आपण परमात्मस्वरूपाशीं तादात्म्य प्रृत्तीने एकवट होऊन 
“जावें, सर्वत्र भ्रेममेाचा वर्षाव होऊन आपली साहजिक वृत्ति, रागद्वेषादि, सुखदुःखादि 
ब॒ शीतोष्णादि दुकलांच्या ताब्यांतून बाहेर काहून तिला पूण स्वातंत्र्य द्याचे, मायेला जे 
आपण वश्य असतों, ते आपण मायेचें स्वामी व्हावे, आपणच सर्वांभूती असून निरतिदय 
भनेदसागराशीं एकस्वरूप झालो आहों व कालस्थलातीत व कार्यकारणातीत झालों आहों, 
असा अनुभव येऊन शेवटं त्रह्मात्मक व्हावे, असा प्रत्येकाचा अंतिम पुरुषार्थ असावा व होतो. 


३ हा अद्वितीय व परममंगल पुरुषार्थ ( ह्मणजे मोक्ष ) सिद्ध होण्याला अर्थातच 
मोठ्या कालाची व दढ अभ्यासपूर्वक वैराग्याची, तसेंच श्रद्धेची व ज्ञानाची अपेक्षा असते. 
परब्रह्मदष्टीनें बंघमोक्ष हा विचार नाही, व कर्तव्याचाही विचार नाहीं हें सांगाबयास 
नकोच आहे. विचार करावयाचा आहे तो व्यवहारांत सांपडलल्या, मायेच्या स्वाधीन झालेल्या 
अज्ञानी पण जिज्ञासूचा आणि सुमुक्षचा विचार कतेव्य आहे. ज्या मायेच्या 
भावऱ्यांत जीव सांपडला आहे, तिच्या नाशाचा बिचार कतगव्य आहे. अथवा 
ब्रह्मज्ञांच्या भाषेने बोलावयाचे म्हणजे ज्या असत्य मायेच्या भोंवऱ्यामध्यें जीव सांपड- 
छासा दिसतो, त्या मायेचा म्हणजे अध्यासाचा ब्रद्मज्ञानाने बाध करावयाचा आहे. तेव्हां 
अनादिकालापासून संचार करणारा माया नष्ट करण्यासाठीं ज्ञानाजन करणांऱ्या जीवाला 
बराच कालावाधे लागेल, हें उघड आहे. याचप्रमाणे, ज्या सकाम कर्माने ही माया 
उत्पन्न केली, त्याच्या तोडीचे, किंबहुना त्याहुन जास्त सामर्थ्याचे निष्काम कर्भ जेव्हां 
आपल्या हातून होईल, तेव्हां, व साहजिक व्रह्मज्ञान अप र्‍्यास पृणत्वानें प्रकट होइल तेव्हां, 
मायेचा व कर्मांचा निरास होणार आहे. अथोतच याला पु'कळ कालावाधि लागणार. 
“ अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गति असं श्रीभगवानच स्वतः सांगत आहेत. हें 
आप्तवाक्य झालें, पण अनुभबही असाच आहे. रानटी लोकांस गहन विषयांची रहस्यें- 
एकदम नव्हे, तर कालांतरानें सुद्धां-कळत नाहींत. आपल्यास वाटतें कौ, “अमुक गोष्ट 
सर्वास अमुक कारणाकरितां मान्य व्हावी; पण प्रत्येकाची विषयज्ञानशक्ति व इ*छाशक्ति 
ह्या दोन्ही त्या त्या मनुष्याच्या भिन्न भिन्न कर्माने उत्पन्न झाल्या असल्यामुळें भिन्न असतात. 
पहा को, एका मनुष्यास गहन प्रमेये एवदम समजतील व दुसऱयाला ती पांच चार 
वषषीच्या अभ्यासानेही समजणार नाहींत असें होते. हा हरकार जर एकाच वर्णात व्टीस 
पडता, तर एथ्वीवर मनुष्यांची उत्पात्ति झाल्या दिवसापासून ज्यास शास्रीय शिक्षणाचा 
गेध नाहीं, असे भिल्ल लोक व अ) झूट लोक यांच्या बुद्धीची घटना व आज हजारों वर्षाच्या 
आनुवंशिक संस्कारांनी ज्ञानशील झालल्या आयलोकांच्या दुद्धीची घटना, यांत महदंतर 
असणार व एकास जो विषय अवगत असेल तो दुसऱ्यास अगम्य राहणार यांत काय 
आश्चये आहे? तात्पये सांगावयाचे हें आहे को, झ्ञानाचें व इ*्छच अधिष्टान जो बुद्धि, 
तिची प्रगति अंत मंदत्वाने होत असते. खरा व अभिव्यक्त होर्‍यासारखा संस्कार 
होण्याळा एकदोन पिढ्या पुऱ्या होत नाहीत. इतकेंच नव्हे, तर अनेक जन्मही पुरे होत 
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नाहींत. हो सामान्यतः व्यावहारेक विषयज्ञानाची व्यवस्था, तर यावरून पारमार्थिक 
ज्ञान व पुरुषार्थसिद्धि व्हावयाला किती काळ लागेल याचा अंदाज सहजच करितां येईल. 
“ मुखीं नाम हाती मोक्ष । ऐसी साक्ष बहुतांसी। ' असें श्रोतुकोबा महाराज म्हणतात; 
किंवा ज्ञानं लब्ध्वा परां शांतिमचिरणाधिग*छाति ' ह्या श्रोमद्भगवद्रीतांतर्गत मंत्र; यांचें 
म्हणणें खरे आहे. पण तुकोबा म्हणतात तो अनन्यनामयोग, व भगवान्‌ म्हणतात तो 
ज्ञानयोग सिद्ध होण्यास किती तरी जन्म ध्यावे लागतात! जास्त दिवस लागतात, म्हणून 
निराश होण्याचें मात्र कारण नाहीं; कारण 'न भे भक्तः प्रणशयाति ! * स्वल्पमप्यस्य धसेस्य 
च्नायले महतो भयात्‌' असें त्याच परमेश्वराचे अभिवचन आहे. तेव्हां कोणत्याही संकट- 
परंपरेला किंवा प्रतिकूल परिस्थितीला न डममगतां श्रद्धेने ब निण्कामचित्तानें बणाभ्रमकतेन्य 
शञानपूवेक करून ता परमेश्वराला अर्पण करण्याचा पाया घातला म्हणजे शांतीचा अरुणोदय 
होऊं लागतो; व पुढील मार्ग क्रमण करण्याला हा शांत्युदय उपयोगीं पडलो, हें खरें आहे. 
तथापि पराशांतीचा मध्यान्हसूये डोकोवर येण्यास अनेक युगे बव अनेक जन्म अवश्य 
आहेत. आपलें कर्तव्य इतकेंच आहे की, कालच्या पुढ आपण आज आत्मोन्नतीप्रोलर्थ 
कांहीं प्रयत्न निष्काम चित्ताने केला कां नाहीं, हें पाहणेचे आहे. याच प्रगतिमार्गानें 
आपल्यास गेलें पाहिजे. भोग घेण्यासाठीं म्हणून कोठेंही थांबावयाचे नाही. असो; हा 
प्रगतिसंस्कार अहर्निश सुरू असावा. तसंच, पूर्वसंस्काराची उजळणीही अहर्निश आणि 
प्रत्येक जन्माच्या बालपणांत होतच असते. पहाः वेद्यशासत्रास अवश्य असें जें शारीरिक 
विज्ञान त्याचा प्राचीन, अवाचीन व पाश्चात्य पद्धतानें ज्यांनी अभ्यास केला आहे, त्यांस 
विदित आहि को, आपला मनुष्मदेह गभावर्थेंतच अनेक योनींची रवरूपें धारण करून 
रूपांतरे करितो, व जन्म पावल्यानंतरही पूवक्रमित अनक योनींची आव्रासि, करीत असतो. 
हें शरीरसंबंधेंच रूपांतर होते, असें नाही, तर अंतरिक्रियांचे म्हणजे मनोबुडीचंही रूपांतर 
होत असतें. 'तत्र त॑ वुद्धिसंयोगं लभते पोबदेहिकम्‌' या भगवत्सिद्वांतारचें तात्पये तरी 
हेंच आहे. एवंच, पाठीमागील सव उजळणी झपदिशीं आटपून जिज्ञासु व सुभुक्ष जीव 
पुढीळ मार्गकमण आस्ते आस्ते करुं लागतो. 


याप्रमाणे * उद्धरेदात्मना55त्मानं ' या न्यायाने मानवी प्राणी आपली, आपल्या 
कुटुंबाची व आपल्या समाजाची उमति करूं लागून कांहीं एका बिदिष्ट स्थितीला येऊन 
पोहोचला म्हणजे त्या जीवाला गुरुकषपेची अपक्ष उत्पन्न होते. हायड़ाजन व ऑक्सिजन 
वायूंचें मिश्रण केल्यानंतरही विद्यळायोगाशिवाय जसें या वायूस जलरूप प्रास होत नाही, 
अधिक कढत व म्हणून अधिक पातळ होत जाणारें पाणी शंभर अंशावर जाऊन पोह्दोंच- 
ल्याबरोबर ज्याप्रमाणें एकदम वायुरूप धारण करिते; जमीन उत्तम असली, मेहनतमशा- 
गत चांगली केली, तरी पिकाच्या उत्पत्तीला बीजासह पजेन्याची जशी अपेक्षा आहे, ललाच- 
प्रमाणे आत्मिक उन्नतीचा कढीण घाट चढणाऱ्या जीवपांथिकाची गुरुकृपेसंबंधे स्थिति 
झाडे. हा कांद्दी विद्षेष मार्ग बहन ग्रेळा म्हणजे पुनः पुढें जाण्याच्या अगोदर 
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ल्याला एक अथांग दरींवरून उटी मारून जावें लागते. ती दरी म्हणजे सांत ब अनंत 
थांस विभागणारी खाडी होय. ही खाडी तरून जाव्याला गरुकूपा किंवा भगददनुग्रहच 
झाला पाहिजे. '* तेषां सततयुक्तानां भजतां प्रातिपूदकं । ददामि तद्धियोगं त॑ थनमामुप- 
यान्ति ते) हें भगवंताचे वचन किंवा श्रीसझ्ागवतांत एका भगवद्धक्ताने मागितल्या- 
प्रमाणें * अतः संसाराव्धेस्तरणसराणं मामुपदिशन । स्वघुद्धि श्रोतीं मे वितर भगवंस्त्व हि 
कृपया ॥ ( म्हणून संसारसमुद्रांतन तरून जाण्याची नोका दाखविणाऱ्या हे दयाळू 
भगवंता ! मला श्रृतिविहित वुद्धि कृपा करून द्या? ) अशी परमेश्वरास प्रार्थना करण्याची 
किंवा ' अधीहि भगवो ब्रह्म' असें विनयपूर्यक श्रीगुर्स विनवून प्राप्त होणाऱ्या श्रीगुरु- 
कृपेची व इशयानुम्रहाची अपेक्षा असते. ही स्थिति प्राप्त होइपयंत मायेच्या स्वाधीन 
राहून मयादित ज्ञान व मर्यादित इच्छा संपादन होतात. पुढें जीवाला परमात्म्याशी 
एकरूप व्हावयाची आकांक्षा उत्पन्न होइल, तो परमेश्वर जसा विश्वाचा पिता, 
धाता, माता, भता, पितामह असून स्वतःच्या स्वतंत्र सलसंकत्पानें विश्रव्यवस्था करितो, 
त्याला जशी अनादि व अनंत कालांतील वस्तस्थितीची साहजिकतःच ज्ञानसपत्ति स्वस्व- 
रूपानें प्राप्त झाली आहे, त्याची बुद्धि आणे मनोवृत्ते ( 1”६-1011- ) जशीं एकच एक 
सत्स्वरूप झालेलीं आहेत, तसें तर आपल्या ससुक्षूस व्हावयाचे असेल, तर त्यानें आपलें 
ज्ञान वृद्धिंगत होईल, आपली इच्छा स्वस्वरूप होईल, असा योग प्रयत्नेकरून साध्य 
करून घेतलाच पाहिजे: सत्य कोणते, असल्य कोणतें, हें सहज रीतीनें कळण्याचें सामर्थ्य 
उत्पन्न होऊन सन्मागानें वागणें हे वुद्धिस्वातच्य श्रीपरमेश्वराप्रमाणें मुमुक्षूच्या हस्तगत 
झालें पाहिजे; आणि हें अवघड काम सिद्ध व्हावे हणून शतीची, गुरूची ब -भगवतूपेची 
आवश्यकता आहे, असे सांगितले हे खरेच आहे, मलवस्तूचा मात्र अनुभव असणाऱ्या 
व ऐहिक जगांत वागणाऱ्या जीवाला अमरत्वाची ब स्वर्गाची ओळख स्वत:च्या परिश्रमाने 
होणें अत्यंत दुरापास्त आहे. ही ओळख श्रतिद्वारानें होते. पण श्रुतीचा परिचय होण्याला 
च तेथील रहस्ये विज्ञात होण्याला तत्त्वदर्शी पंडिताचें साहार्य घेतलेच पाहिजे. “ उपदेक्ष्यान्ति 
ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तत्त्वदर्शिन: ” ( पहा श्रीमद्धर अ० ४ “लहो० ३४ ) स्थूल सूक्ष्म-कारणदेह 
टाकल्यानंतरही आत्मा निःशरोर स्वरूपाने अस शकतो हें ज्ञान, व दुःखविरहित सुख असू 
शकतें हा अनुभव, ज्ञानी बह्वावेत्यांकहूनच मिळावयाचा. ह्या गरुकृत उपदेशाचे 
साथेक्य व्हावयाचें असेल, व श्रतिगत महावाक्‍्यांचा साक्षात्कार करून घेणे असेल तर 
“ स्वे स्वे कमेण्यभिरतः ' ' स्वघर्मे निधन श्रेय: ? “ स्वकमंणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दान्त 
मानवा: ' “ तस्माच्छाल्ल॑ प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवास्थतो ? इत्यादि गीतावाक्‍यानुसार कम 
करावयाचें व * ध्रद्धावोह्रभते ज्ञान ? या उपदेशानसार सद्ठरूवर अमयोद श्रद्धा भक्ति- 
पुरःसर ठेवावयाची, व ते सांगतील त्याप्रमाणे महावावयांचे "चिंतन एकाग्र व एकन्द्ठेने 
करावयाचें, ह्या गोटी आधीं सिद्ध करून घेतल्या पाहिजेत. देदवावयें अपोरुषेय आहेत. 
तीं वाक्यें पुरुषकृत म्हणजे विकारवश माणसांना वेटेलीं नाहींत. श्रुद्धालु, मुमंश्व . 
घ क्षादी पुरुषांस स्वानुभवी साक्षात्काराच्या इशवरी प्रसादाने जा भन्न- 
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वाक्ये उपलब्ध झालीं व लोकसंग्रहाप्रीत्यथ जों सिद्धमुखांतून गंगानदी- 
प्रमाणे बाहेर पडलीं, त्यांचा संग्रह हणजच श्रुृतिमंत्र आहेत? 
अतएव ते अपोरुषेयच आहेत. असो; तेव्हा गुरूंच्या ठिकाणी एकनिष्ठ पूज्यभाव, 
श्रतीवर पराकाष्ठेची श्रद्धा आणि त्या सृटटिस्थितिप्रलयकारी दयाळु पण निर्विकारी परमा- 
त्म्यावर अखंड ज्ञानपूवक प्रेम, हो. सज्ज असली, गुरु सांगतील तसें आनंदानें 
वागण्याची अनिवार होस असून उत्तम प्रकारचें विषयवैराग्य बाणलें, म्हणजे गुरुमुखांतून 
निघणार्‍या मोक्षद ज्ञानसरस्वतीचा प्रवाह प्रेमाच्य़ा अनिवार जोरानें बाहेर निघून शिष्य- 
गत अज्ञानपवताचा भेद करितो; आणि शिष्याच्या अंतःकरणांत असलेली श्रद्धापूर्वक 
जिज्ञासा व ज्ञानपूर्वक मुमुक्षा या दोन पवित्र गंगायमुना नद्यांस मिळतो. हा त्रिवेणी- 
संगम झाला म्हणजे ज्ञानसूग्राचा उद्य होतो व कार्यसिद्वि होण्याचों कारणें स्पष्टपणें 
आविभूत होतात. हें झालें म्हणजे गरुस्मरूपाचे श्रद्धापू्वथा अखंड चिंतन आणि त्यांनी 
सांगितलेल्या ब्रह्मज्ञापक महावाक्यांचे श्रवण, मनन व निदिध्मास हो सर्वे अभंगत्वानें 
चालली, म्हणज व परब्रद्माचा साक्षात्कार झाला म्हणजे ' भिद्यते हृदयम्राथारळछयन्त सर्वसं- 
शया: । क्षीयन्ते चास्य कर्माण तहतमिन्ह्टरे परावरे ( हृदयमग्रंथीचा भद होऊन सर्व 
संशयांचा उच्छेद होतो. त्याचीं सवे कर्मे संपतात. ) “सव कमाखिलं पाथ ज्ञाने 
परिसमाप्यते ' या वचनान्वये माक्षस्थाते प्राप्त होते. हा अवघड गड सर होण्याला - 
सट्टुरस्वरूपांचा श्रद्धापूवक पूर्गसाक्षात्कार, परमात्म्य़रावर अनन्यानिष्टा, हॉ. अवश्य 
हवीत, हें पुनः पुनः सांगण्याचा उदेश हा आहे काँ, सद्गुर्वर व ईश्वरावर 
निष्टा असली म्हणजञञे विपद्रोपभोगांचे अनुसंघांन मुळांच राहावयाचे नाहो. 
६० हजार वर्षे तपश्चग्री करून विश्रामित्र फसले, एवढाले इंदइचंद्रादि देव दुष्ट 
कामाच्या नारकी झयाऱ्यांत सांपहून निंद्यत्व पावळे, गोतमानें आपली तप्रोराशी माती- 
मोळाची करण्याला कारण त्याचा क्रोध झाला, इत्याद उदाहरणें लक्ष्यांत ठेवून संतांवर 
निष्ठा, परमेश्वरावर प्रेम आणि ज्ञानावर-ब्रह्मज्ञानावर-पूण श्रद्धा ठेवावी, महावाकयांचें चिंतन 
करावें ब आपलें वतन लोकसंम्राहक़ होइल असे ठेवावें. 


४ ब्रह्मह्ञान अतींद्रिय असून अलॉकिक आनंद देणारे आहे; तेव्हां हें ज्ञान देण्याचें 
महत्कार्य श्रतिरहस्यांचा साक्षात्कार अनुभवणाऱ्या तत्त्वद्र्याकहनच झालें पाहिजे. * अशब्द- 
मस्पशमरूपमव्ययं । तथा5रसं नित्यमगंधवच्च यत्‌ ॥ अनाद्यनन्तं महतः परं धुव ( शब्द, 
स्प, रूप, रस व गंध यांच्य़ाहून विलक्षण आणि म्हणूनच कर्णनेत्रादि ज्ञानोंद्रेयांस 
अगोचर असणारे अव्यय, नित्य, अनादि, अनंत, महताच्या पलीकडचें व धुव ) असें 
ब्रह्मत्व' समजून देण्याचें काम आमच्या पार्थिव शरीरांचो बिचारी सोपाधिक इंद्रियें किंवा 
मन च बुद्धि काय करणार? ही आपलो ज्ञानेंद्रिये अनित्य विषयांचे उपभोगात्मक ज्ञान 
करून देग्र्यांत पटाईत आहित; कदाचित्‌ विधयांच्या व्यावहारिक स्नखूपाचे न्यवस्थिद 
ज्ञानही 'यांच्याकडून मिळेळ, प्रण “इंद्रियायि पराण्याहुरिं्रिय्रेम्यो परं मनः । 'मनसत्तु पप 
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बुद्धियोबुद्धेः परतस्तु सः' हा जो परमात्मा, याचें कज्ञानाविज्ञान होण्याला श्रद्धापूर्वक वेद- 
वीक्‍्याचें-अपौरुषेय व अलीकिक मोक्षद मंत्रांचे-अधिम्रहण यांच्या करवीं होणें प्रायः 
असाध्यच होय. हें कार्य योग्य श्रीसहुल्कडूनच झालें पाहिजे. म्हणजे 
अधिकारानुसार समाजपोषक ब आत्मोभातिकारक वणोश्रमधमोर्चे ज्ञानविज्ञान होऊन 
* आपला आत्मा अमर आहे, असा निश्चय होतो. स्वतःकारितां, कुटुंबपोषणार्थ, 
समाजपुष्टीस्तव व ईश्ररानुग्रहाथ नित्यनमित्तिकांच्या भाविक आचरणांचें फल येथें मिळालें 
नाहीं, तरी तें स्वगत मिळतें असा निश्चय होतो. पुढें “यो यच्छृदः सएवसः! ब 
“ये यथा मां प्रपय्मन्ते तांस्तथेव भजाम्यहम्‌” ह्या वाक्यांची प्रतीति गेऊन, आपण वेद 
विहित कमे केळे तरच आपल्यास येथें व परत्र सुख मिळेल ही श्रद्धापुरःसर बाद्वि 
निमाण होते. सारांश, * अयं लोको नास्ति पर इति मानी” असें मानणाऱ्या नास्तिक- 
पंथाच्या पुढें जाऊन “ स्वर्ग' आहे अशी ' प्राप्य पुण्यक्रतोळीकानाषेत्वा शाश्वती: समाः 
या श्रीकृष्णवचनावरून श्रद्धा उत्पन हाते. चिरकाल सुख देणारे तें पुण्य व चिरकाल 
दुःख देणारे तें पाप, असा तारतम्याने विनिश्वय होऊन हा आमचा मुमुक्ष जीव कांहीं बर्षे 
₹ गीत कृतकमानुसार सुख अनुभवितो; आणि ' क्षीणे पुण्ये मर्त्येलोकं विशन्ति ? पुण्यकर्म 
फल संपताक्षणी पुनः मृत्युलोकांत कर्म करण्यासाठा येतो. हा कर्मठ मार्ग आहे. या 
मागोने उठ्ठामी जीवात्याला वरच ज्ञान व विज्ञान आप्त होते. सामान्य मनुष्यांपेक्षा यांचें 
ज्ञान जास्त रासस्कृत आणि याचें आचरण जास्त साधुभावाचे असतें. पण ह्या स्वगस्थ 
व येथील विषयसुखाचा पूर्ण अनुभब घेण्यासाठीं हजारों जन्म घेतलेल्या मुमुक्षंस कैव्हां तरी 
एकदां असें आढळून येतें कॉ, हें विषयसुख ( मग तें स्थूलविषयांपासून प्राप्त होणारे स्थूल 
सूशेम सुख असो वा सूडमविषयांपासूत होणारें सूश्म स्थूल सुख असो. ) अंतिम समाधान 
देणारे नाही, या सखाला भरती ओहोटी अपून ती ही आपल्या स्वाधीन नाहॉ. शिवाय, 
व्यवहारांत हें सख नसले तर तें नाहा म्हगून दुःख, व असलें तरी तें नाहींसें होईल कीं 
काय, असें भीतिजन्य दु:ख असतें! एवंच जावात्म्याची तळमळ हांत होत नाहीं, असें एक 
प्रकारचें आनंददायी वेराग्य स्वानुभवाने उत्पन्न होत असतें. हें वैराग्य दढ होत चाललें 
*्र्णजे मग ' मात्रास्पर्शास्तु कोंतेय शीतोष्णसुखदुःखदाः? या भगवत्सिद्धांताचा अनु- 
भव येतो; म्हणजे हीं विषययुखें फार तर बुद्धीप4त प्रवेश करून तेथें कांहीं काळ मात्र 
जिवंत राहतात, आत्मारामापर्यंत त्यांचा शिरकाव होत नाहीं, हं त्याला स्पष्टपणानें 
कळतें. तसेंच हीं सुखदुःखे होत असतां जीवात्मा मुखदुःखी होतो असें बाठत 
होतं, तो श्रम़ असून आत्मा सदैव निर्विकार असलो, असें गतिच्या दुसर्‍या 
अध्यायांत सांगितलें आहे, त्याची अंधुक साक्ष पटते. अथातच आत्मा हा विषयाहून 
शरीराहून, इंद्रियांदून, फार तर काय? पण अहंकाराहूनही विलक्षण आहे असा 
विचारदष्टीनें अनुभव येऊं लागतो. झालें ! याप्रमाणें विषयसुखासंघंधी तर अत्यंत तिट« 
कारा आला. पण विषयापासून विभक्त कसें व्हावे, देहांत राहून देहातीत वृत्तीने कसें 
रहते, मारमरुसाचा अततुभन करा न्यावा, हें त्यास शतःच्या इुदीने समजल भाहे. गेंथें. 
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पुनः गुरूच्या साहाय्र्याची अपेक्षा आहे. तौन्र इच्छा उत्पन्न झाली को, कोणत्या तरी 
ट्श्य, अहश्य, चराचरस्वरूपानें गुरु अथवा युरुतुल्य प्रेरक विचार, कट होतो आणि पुत 
भंत्रोपंदेश करितो. त्याच्या अनुम्रहानें ब श्रतिपरिश्षीलनानें असें स्पष्ट समजतें की, 
आत्मा ह्या दऱ्यविलक्षण व बिषयाविलक्षण आहे. ह्या विषयापासून व इटियांपासून-सारांश 
माथेपासून आपल्यास परमेश्वरी साहाय्यानें त्या सोपाधिक आत्म्याचा भास आहे असें 
वाटणाऱ्या जीवाला सोडवितां येईल. या वेळीही श्रीगुरुजी पुनः नित्यनेमित्तिक व लोक- 
संग्राहक कर्मे वर्णाश्रमधर्मानुसार करावयास सांगतात; त्यांत ' असक्तः सततं कार्य कम 
समाचर' हा विशेष आहे. म्हणजे पूर्वी वेदिक कमें व शास्त्रोक्त कर्मे कां होतना, पण 
अभिमानपूवेक ' व वासनायुक्तत्वानें कर्रात होता, त्यांतीळ अभिमान व वासना काढून 
टाकून द्यावयाची असा उपदेश गुरुजी करितात.  ' असंगशसख्रेण टढेन छचित्त्वा! हवा 
उपदेश लक्ष्यांत घेऊन, आपण प्रामाणिक म्रेथांनी व मंत्राने विहित जी कर्मे करितों, त्यांच्याी 
संग ठेवावयाचा नाहीं हें ध्यानांत येतें. ' कार्यमित्येव यत्कमे नियत क्रियते$जेन * हें लक्ष्यांत 
घ्यावयाचें व कर्तव्य कमे ह्मणून करावयाचें; फलाशेनें करावयाचें नाही, अभिमानानें करावयाचें 
नाहीं, हा नवीन गुरुमंत्र गीतावाचकांच्या दकपथापुढे अनेक वेळां आलेला आहे. बेदोरूपाने, 
गरूमुखानें अगर विवेकाज्ञेने प्रकट झालेली परमेश्वरी आज्ञा सांगते म्हणून बिहित कमे 
करावयाचें, ' कमेण्येवाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन? हें तत्त्व ध्यानांत ठेवावयाचे, आणि 
परमेश्वरावर निःसीम प्रेम करून त्याला आवडेल तेंच शास्त्रोक्त कम निःसंगत्वाने म्हणजे 
जयापजय़राविषयीं उदासीन राहून करावयाचें, ह्या मागाचा स्वीकार आमचा मुमुक्षु करितो. 


७, फलल्यागान्वित कमाने ह्याप्रमाणें कांही. काल घालविल्यानंतर, क्षेत्र म्हणजे 
काय, ( पहा अ० १३ ) ईश्वराच्या परा, अपरा प्रकृति कोणत्या, (पहा अ० ७) गुणांचे 
स्वरूप, त्यांचीं कार्ये, त्यांचें फल, ( पहा अ० १४ ) देर्वांसंपात्ते व आसुरीसंपाति यांचें 
स्वरूप ( पहा अ० १६ ) इत्यादिकांविषयीच मुमुक्षूचे ज्ञानाला व कल्पनेला विस्तृत स्वरूप 
येते; हें विश्व ब्यावहारिकरण्या काय आहे, त्याच्या उत्पत्तिस्थितिप्रलयांची कारणें कोणती 
व विश्वाचा व आपला संबंध किती व कसा, ह्या विश्वगत पदार्थांचे गुणधम काय ह्यांचे 
ज्ञान आमच्या एकनिष्ठ मुमुक्षूळला परोक्षत्वाने होतें. नंतर ' क्षत्रक्षत्रज्ञयोक्ञानं तत्तज्ह्ञाने 
मतं मम ? या उपदेशानुसार एकाग्रमनानें हा जिज्ञासु चिंतन, मनन करितो. अर्थातच 
त्याला विश्वज्ञान कांहीं कालानंतर पृणत्वानें प्राप्त होते. हें ज्ञान अत्यंत आवश्यकत्वानें संपा 
दन केळे पाहिजे. विश्वनियमांची अकुंठित गति, त्यांचें एकरूपस्व, अविकार्यत्ब, इत्यादि 
कांचें पूणे ब निःशंक ज्ञानविज्ञान झाल्याखेरीज अह्मज्ञानाचें चिंतन करण्याची पात्रता 
येतं नाहीं, हें जितक्या लवकर आमच्या लोकांस समजेल, तितके उत्तम आहे. आपल्या 
श्ञानसाधनांस दाढे यावे, आपली पुरुषार्थदष्टि बळकट व्हावी, अशी जर इच्छा असेल, 
तर अंतबीह्य विश्वाचे ग्हणजे परा आणि अपरा प्रकृतींचे यथास्थित ज्ञान आपल्याला ह्या 
'शन्मीं करून घेतलें पाहिजे, किंवा पूर्वजन्मी तें झालें असलें पाहिजे. हें परापराप्रहृतीचें 


क्क्याळळ च पि आखा 
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ज्ञान व विकसित विचारदष्टि असली व नसली म्हणजे काय भिन्नता होते, ती पहाः अह्म- 
जिज्ञासेनें विरोचन राक्षस व देवपाति इंद्र ब्रह्मदेवाला शरण गेले व त्यांनी “ अधीहि भगवो 
ब्रह्म“ अशी त्याची प्राथना केली. तेव्हां “अन्न ब्रह्म: तद्विजिज्ञासस्व' असा 
ब्रह्मदेवांनी उपदेश केला असतां विरोचन अन्नोपभोगांत निमभ होऊन राहिला व 
नाश पावला, हें कथानक उपनिषद्दाचकांस अवगत आहेच. आपली सद्यःस्थिति विरोच- 
नाहूनही जास्त विलक्षण झाली आहे. ज्ञान म्हणजे ब्रह्मज्ञान असें आपण समजतों, हें 
ठीक आहे; पण ज्ञानांत विश्व्ञानाचा अंतभाव करीत नाहीं, हे मात्र ठीक नाहीं. “येन 
भूतान्यशेषेण द्रक्ष्यस्यात्मन्यथयो मयि ' हा भगवदुपदेश आहे. “न हि ज्ञानेन सदशं पवित्र 
मिह विद्यते) असें हें पवित्र ज्ञान-ब्रह्मज्ञान, विश्वज्ञान व आत्मज्ञान-याचा आम्हां 
परित्याग केला व “ मा ते संगोस्त्वकमोणि ? हा उपदेश झुगारून देऊन आलस्यामध्ये 
आसक्त झालों ह्मणून आमचा परमार्थ बुडाला, आणि तो बुडाला ह्मणून आमचा 
स्वार्थही नाहींसा झाला, अशी आमची आधुनिक स्थिति आहे ! असो; सांगावयाचें रहस्य 
हें कॉ, ब्रह्मज्ञानाला म्हणजे आत्मज्ञानाला साक्षात्‌ किंवा परंपरया बळकटी देणारें जे विश्व- 
ज्ञान, त्याचें आपण यथास्थित चिंतन केलें म्हणजे आमच्या बुद्धि सूक्ष्म पण दढ होतील व 
आमची करतव्यनिष्ठा जोरदार होईल. असो; याप्रमाणें बुद्धयादि सवे अंगोपांगें रृढ झाली 
म्हणजे कृपाळू श्रीसहुरुराज प्रसन होऊन आपल्याला-मुमुक्षूळा-उपदेश करितात की, 
*“(“ अविनाशी वा5र$यमात्मा$नुच्छितिधमा? [ पहा बृहदा. ४-५-१४] हा आत्मा 
अविनाशी असून अव्यय, निरंजन, निर्विकार आहे. ) तसेंच “न जायते श्रियतेडवा कदा- 
चिन्नायं भूत्वा भविता वा न भूयः: । अजो नित्यःश्ाश्वतो$्यं पुराणो न हन्यते हन्यमाने शरीरे 
हा श्रीकृष्णोक्त उपदेश ज्या विषयीं करितात, तो आत्मा, निल्य, बुद्ध, शद्ध आणि मुक्त 
असा आहि. तो आनंदरूप व ज्ञानरूप आहे. तो एकच एक असून अद्वितीय आहे. त्याच्या सत्तेने 
हीं सवे अनंत कोटी ब्रह्मांडे उत्पन होऊन ब्रह्मामध्येंच विळयाला जातात. जीवात्मा हा परमा- 
त्माच आहे. व्यावहारिक दृष्टीने मात्र तो ' मभेवांश आहे ' जीवशिव एक, एकात्मकच आहित, 
असें ह्ञानविज्ञान होणं हा परम पुरुषार्थ आहे (ब्रह्मभूतः प्रसन्नात्मा विशते तदनंतरम्‌). 
जीवात्मा ब परमात्मा एकच आहेत, असा निश्वय जोपर्यंत झाला नाही तोंपर्येत निरवधि 
सुखरूप तर मिळणार नाहींच, पण या जगांतील जी सुखदुःखे आहेत, जी तळमळ आहे, 
जें अज्ञान आहे, जें विकार्यत्व आहे, जे शोकमोह आहेत, तेही सवेथा नष्ट होणार नाहींत. 
सारांश, उपनिषत्कथित व गीताप्रणीत जें “ एकमेवा$द्वितीयं ! हे जह्ञानविज्ञान आहे, हें मिळ- 
बिणे आणि अस्तिरूप म्हणजे ज्ञानरूप म्हणजे सुखरूप होणें हा पुरुषाथे आहे व वेदविहित 
आचरणाने श्रीसट्टरूच्या साहाय्यानें आणि परमेश्वरी कृपेनें मात्र तो साध्य होणार आहे. ” 
हा श्नीयुरूचा उपदेश केव्हांही विसरतां उपयोगी नाहीं. 


पण हा नुसता उपदेश झाला; नसते श्रवण झालं. ह्यानें-ह्या श्रवणानें-सव संशय- 
नेवात्ते होते असा भाग नाहीं. उलट जीवात्मा व परमात्मा एक कसे असूं शकतील एतद्विषयां 
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मन शेकाकुल होतें. गुरूपदेशानें व प्रेथश्रवणानें आणि युक्तिपद्धतीनें ऐक्य प्रस्थापितां येतें हें 
खरें, “ पण सर्वे भूतें आपल्यामध्ये व सर्व भूतांमध्ये आपण, तसेंच आपणच परसेश्वर* 
असें सवंत्र जांपर्येत दिसू लागलें नाहो, तोंपर्यंत गुरूपदिष्ट ज्ञान परोक्षष असते. ह्याला 
योगसहित मनन आणि निदिध्यासनं अवशय आहेत. पुनः, या ऐक्यस्थापनेला भक्तीची, 
ऐकांतिक भक्तोची, पराभक्ताची अत्यंत आवश्यकता आहे. कमोनें भोगविषयक अज्ञान 
नष्ट होईल कदाचित्‌; पण भक्तियोगाचे साहाय्य जोपर्यंत नाही, “ जनीं बनीं' जोपर्यंत 
सच्चिदानंद ब्रह्माचे स्फुरण होऊं लागले नाहीं, तोंपर्यंत इष्ट कार्य होत नाहो. याकरितां 
भक्तिपूवेक अखंड ध्यान हा विहित मार्ग आहे. ' समः सवेषु भूतेषु मद्वाक्ति लभते परां । भक्त्या 
मामभिजानाति यावान्यश्वाफस्मि तत्त्वतः ही स्थिति जर हवी असेल, ब्रह्म व्हावयाचे 
असेल तर “ मचित्तः सततं भव हा पंथ स्वीकारला पाहिजे. ध्यानपंथ जसा जास्त रूढ 
होईल तसतसे इंश्ररावरील प्रेमही निःसीम होऊन अंतःकरणांतील सर्व किल्मिषं अशेषतः 
बाहेर पडतील आणि *जाीवाला अभिनव शांति मिळेल. याप्रमाणे निझरोदकतुल्य आपलें 
मन रवच्छ झालें, संकल्पविकल्प संपले, कार्यकारणभाव हरपला, कालस्थलादि उपाधि 
गडप झाल्या म्हणजे त्या स्वच्छ अंतःकरणाच्या छुभ्न पटावर परमेश्वराचे शुद्ध बिंब यथारूप 
प्रकट होऊन जीवाची वि (स्वयंप्रकाश चित्कलाच ती ) त्या महाभासमान, महातेजस्वी 
आत्मप्रकाशामध्यें विरून जाते आणि जीवशिवांचं ऐक्य होऊन ती लोकहितकारी व्यक्ति, 
तो मुमुश्ठ, पुरुषार्थ मिळवितो, मुक्त होतो; “ लभते ब्रह्मनिर्वाणमृषयः क्षीणकल्मषा: । छिन्न 
द्रैधा यतात्मानः सव भतहिते रताः' सारांश, तो निर्वाण पदवीला, सब्चिदानंदाच्या अखंड 
स्वरूपाला जाऊन मिळतो. 


६ ह्यावरून हं स्पष्ट झालेच कॉ, मोक्ष नामक पुरुषाथ मिळविण्यासाठी जीवाला 
ज्ञानपूणता (111161]1ट ६] ]0॥(९ल०७.) आणि वृत्तिपूणता ( 10110110181 
' तुलर९९00.) यांचा अधिलाभ झाला पाहिज. बुद्धि आणि वृत्ति यांची एकवाक्यता 
झाली पाहिज. मस्तकामध्यें वास्तव्य करणारी बुद्धि आणि हृदयांत अधिवास करणारी 
मनोवृत्ति ( 1101101015 ) या उभयतांस पूर्णत्व येऊन हां दोन्ही एकरूप झालीं पाहि- 
जेत. वद्धि ( [111€]]10 ) बासना ( ७1]! ) आणि मनोवत्ति (1001178) ह्यांचा एक 
जीव होईल, तेव्हां जीव एकरूप होइल. या तिघांचा एकजीव होण्यासाठी त्यांस पूर्णत्व 
दिलें पाहिजे. अखंड ज्ञानप्राप्ति ही वुद्धीची पराकाष्ठा, आत्म्यावर अखंड ठढ प्रेम ही 
वृत्तींची पराकाष्टा आणि अखंड अस्तित्व ही वासनेची पराकाष्टा. तेव्हां सचिदानंदाचें 
ऐक्य वठाविण्यास या तिनही व्रत्तींची एकवाक्यता, एकार्थता झाली पाहिजे. आतां, मूळांतच 
त्या एकरूप आहेत; म्हणून यांच्या भिन्न भिन्न उन्नतांत फारसं वैषम्य आढळून येत नाहो; 
ज्ञानाची पराकाष्टा होत असतां भाक्तिव्ृत्ति क्षीणवत्तीने राहीळ, असें सहसा होत नाहीं; 
किंत्रा भक्तीचे अंतिम स्वरूप इग्गोबर होत असतां ज्ञानवृत्ति स्वस्थ बसेल असेंही नाहीं. 
एक वृत्ति वाढीला लागली म्हणजे दुसरीलाही उनत स्वरूप प्राप्त होते. विश्वश्ात 
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व्यवस्थेने वाढत गेळे तर ईश्वरी भाके इढतर होत जाते घ भक्तिवृत्तीला 
भरती आली तर शानवृत्तीचा परिपोष होतो असा पूवी अनुभव येत असे; 
पुढेही येईल; सध्यां मात्र ज्ञानाच्या अव्यवस्थित फुगण्यानें इं्री भाक्ते कोठें कमी झाल्या- 
सारखी दिसते व भोळ्या व भाविक भक्तीच्या अमयोद लब्र्पणानें ज्ञानवृत्ति किरकोळ 
झाल्यासारखी दिसते. हा अपवाद आहे पण तो नश्वर व क्षणभंगुर आहे. विश्वसोंदर्य 
पाहून घेत असतां, विश्वपतीच्या कोशल्याला लुब्ध होऊन आपलें प्रेम कसं वाढते हें 
तज्ज्ञांसच विचारावे. असो; या एकस्वरूपी पण भिन्न तर्‍हेने प्रकट होणाऱ्या दृत्ते 
एकमेकांवर संस्कार व प्रतिसंस्कारा करीत असतात आणि सामान्यतः सरवोचीच 
बाढ होते. 


७ येथपर्यंत जिज्ञासु मसुक्षचं मार्गकमण आपण पाहिलें व त्याला सद्ुरूची व 
श्वराची कृपा केव्हां व कशी संपादन अरून ध्यावी लागते, याचाही विचार केला. जर 
बळकट जिज्ञासा आहे व मोक्षाची खंबीर इच्छा आहे, तर तो जिज्ञासु मुमुक्ष केव्हां तरी 
मुक्त व्हावयाचाच. वाटेंत हजारो अडचणी आल्या, परिस्थितीने. वाटेल तितका प्रति- 
रोध केला, तरी निश्चयाचं बळ ज्याजवळ अभंग आहे, तो परमपदाला जाऊन पोहोंचलाच 
पाहिजे. * मम वत्मानुवतते मनुष्याः पार्थ सवराः ' असं भगवंतांनी दोनदां सांगितलें 
आहे. तात्पर्य हें को, मनुभ्यकोटींत जन्म घेऊन जो जिज्ञासेच्या व मुसुक्षत्वाच्या कांसेला 
लागला, तो मक्त झालाच पाहिजे. आतां त्याला जरी स्वज्ञानानें व स्वकमानें हा मोक्ष- 
मार्ग कंठावा लागतो, तथापि मागे एक दोन वेळ सांगितल्याप्रमाणें त्याला उत्कट इच्छा 
झाली असतां गुरुकृपेचा लाभ होतो; निदान त्याच्या चिंतानिकेंत त्याला कांहीं कठीण 
प्रश्नांच्या उत्तराचा उत्तरं तरी मिळतात व ह्या-बाह्य-बाह्य कसल्या £ आंतरच म्हणावयास 
हरकत नाहीं-साहास्यानें विश्वव्यवस्थेचें बरंचसं खरं चित्र त्याच्या ज्ञानचक्षंस रग्गोचर होतें. 
हा मोक्षाचा मार्ग आक्रमण करीत असतां मुमुक्षूला याप्रमाणे क्रमशः सोकय प्राप्त होतें. 
“वूर्बाभ्यासेन तेनेव ऱ्हियते$वशो5पि सः' येथे तरी भगवंतांनी हेंच सांगितलें आहे. 
आमच्या आरयलोकांच्या तत्त्वज्ञानाचा इतिहास पाहिला असतां जे अनेक पंथ व जीं अनेक 
दशेनें उपलब्ध होतात, त्यांचें रहस्यही पण हें आहे को, भिन्न भिन्न मुमुक्ष आपल्या ज्ञान- 
संग्रहाने व इच्छासामर्थ्याने मोक्षमागाचे आक्रमण करीत असतां 'भिन्न भिन्नकाली निर- 
निराळ्या मुमध्क पुरुषांस कोणत्या प्रेरणा झाल्या, यांचाही संकलित इतिहास म्हणजे आम- 
९्यांतील भिन्न पंथ व भिन्न दर्शनें होत. 


आमच्या इकडील कांहीं उतावळे पुरुष “ श्रुतयश्व मिन्नाः स्मृतयश्व भिन्ना नेको मुनि- 
येस्य वचः प्रमाणे) म्हणूं लागे आहेत व अलीकडील स्वार्थेकपरायण आणि भोगिकतृप्य 
पुशषांस तर “या ब्रह्मघोंटाळ्याच्या देशांत कुठळे आपण जन्माला आलों ' असं पद्चात्ताप- 
पूबैक वाटतें, पाश्वात्य लोकांनीं तर अनेक वेळां आमच्या घमोची, शाक्षीयज्ञानाची आणि 
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तत्त्वावेचारांची आपल्या भाविक दुराग्रहाच्या समाधानास्तब टर उडविली आहे; व (१) 
तीच टर घेऊन, (२) आमच्या उद्रंभरी भिक्षुकांचें ब उपदेककांचें गालिच्छ बतेन पाहून 
आणि (३) आपलीही सवेस्वी हीनदशा देखून, कित्येक अबोचोन अवोच्य लेखकांनी ब 
वक्तथांनीं तर नाहीं नाहीं तसल्या घाणेरड्या टीका करण्यास आरंभही केला आहे! ह्या 
सवांच्या समाघानाथ एखादें ' रामबाण पेय काढण्याचे माझें सामर्थ्य नाहीं हें खरें, पण 
या से वावदूक जिज्ञासूस माझी सविनय विनंती आहे कां, त्यांनीं निष्पाप मनानें एकवार 
सर्वे ददीनें व त्यांवरील भाष्ये वाचून पहार्वांत; त्याचप्रमाणें पुराणे, उपपुराणे, हे म्रंथहदी 
वाचून पहावेत; ज्या कालांत हे ग्रंथ निर्माण झाले, त्या कालांतील विशिष्ट शेकांचें समाधान 
करण्यास हीं साधनें योग्य होतीं कॉ नाहीं, याचा विचार कराबा आणि ' सुधारलेल्या 
पाश्चात्य देशांत अज्याच प्रकारचा, .पण येथल्याहून कमी दजाचा प्रकार झाला कीं नाहीं 
हॅ पहावें. हे लांनी निष्पाप मनानें पाहिलें तर, उपनिषदग्रंथांत भविष्यत-पंथांचीं ब दशेनांची 
बीर्जे आहेत, हें त्यांच्या लक्षांत आलें तर, त्यांस असे समजेल को, विचाराची उन्नति 
होत असतां ज्या अनेक कांत्या होतात, अनेक मतांतर होतात, त्याचें स्पष्ट, स्वच्छ आणि 
मूतिमंत चित्र हवें असल्यास तें आमच्या गेथें मात्र सांपडेल. सारांश, कोणत्याही वणो- 
तीळ व कोणत्याही आश्रमांतील कसलाही पुरुष जिज्ञासु व मुमुक्ष प्राप्त झाला असतां त्याचें 
समाधान करील व त्यास समजेल, असा एकना एक तरी पंथ आमच्या येथें विद्यमान 
आहे. माझा पक्का निश्चय झाला आहे कॉ, कोणत्याही धार्मिक अपेक्षेच्या पुरुषाची धार्मिक 
आकांक्षा पूण करणारा एक तरी पंथ आमच्या येथें आहे. सासंश, इंधरपराप्तीसाठी 
अवश्य असणाऱ्या धमाप्रीत्यथ आम्हांस धर्मातर करण्याची मुळींच आवश्‍यकता नाही. 
पुनः, जे अनेक पंथ आहेत व अनेक दरीनें आहेत, त्यांच्या ब्यवास्थित परिशीलनानें 
सत्त्वादि प्रधान बुद्धिविशेषांस निर्विशेष होण्याला, बुद्धीला स्थितप्रज्ञत्व देण्याला आणि 
मोक्षमाग सोकर्यानें अनुसरण्याला, उत्तम प्रकारची सोय होते, हा विशेष लाभ आहे. 
अद्वेतवेदांताला तर कोणत्याही पंथाशी किंवा दशनाशीं विरोध करण्याचें कारणच नाही. 
कारण तो सवं ज्ञानाचा व सर्व कलांचा मुकुटमणी आहे; तो स्वाधार, सवेनियामक व सर्व- 
पययेवसान आहे; म्हणून त्याला कोणाशीही विरोध करण्याचें कारण नाहीं.. पहा की, 
भली मोठी इमारत रचतांना पाया, भिंती, खांब, तुळया, आठे, इत्यादिकांची अवश्य 
जरूर असते; प्रत्येक भाग आपापले नियमित कार्ये उरकीत असतो. तेव्हां त्या इमारतीला 
कोणत्याही भागांशी विरोध करितां येत नाही, इतकेंच नव्हे तर इमारतीच्या दृष्टीने प्रत्ये- 
कारचे काम घेऊन व सवांचा प्रत्येकांशीं व आपल्याशी मेळ धाळून सवे डोलारा व्यबास्थित 
क्रराबयाचा असतो; तसाच अद्वेताचाही प्रकार आहे. मात्र खांब किंवा तुळ्या, हेंच आपलें 
पर्यवसान आहे, असें असें इमारतीस मानितां यावयाचे नाहीं, तसेंच चार्बांकादि शुद्ध 
आधिभौतिक तत्त्वज्ञांपासून तो शुद्धादैती वद्ृभाचायापर्यंतच्या प्रत्येक पंथाचे ब प्रत्येक 
दर्शनाचे अभियुक्तत्व जाणून व केवलाद्वैताखेरीज प्रत्येक पंथ एकदेशी आहे असें 
समजून मह्मज्ञानाया पंथ आकमिला पाहिजे. ज्या वृत्तीस जो पुरुषार्थ इष्ट असेळ, 
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तो साध्य करून घ्यावयाचा व पुढें जावयाचे ही जी मामेवी 
“इच्छा तिची परिसमाप्ति * एकमेवाद्रितीयं ' “ज्ञानी त्वात्मेव मे मतम्‌? येथें होऊन इच्छा, ही 
ज्ञानरूप व सुखरूप झाली म्हणजे कार्य संपते, ज्ञान होतें; आणि सुक्तिही मिळतें. प्रलेकानें 
कुटुंबाच्या उन्नतीसाठा आपापले योग्य कम योग्य रातीनें बजाविलें म्हणजे जसं कुटुंब- 
पोषण उत्तम होऊन प्रेमरसानें परिपूण अशी कुटुंबोच्नाति हाते, किंवा समाजांत व राष्ट्रांत 
तसें आचरण झालें तर समाजोन्नति किंवा राष्ट्रोन्तात होते, तसीच प्रेमरसाने सव पंथांचा 
मेळ घालून जीवाची आत्मोन्नात करण्याचा अद्वेताचाही हेतु आहे. श्रष्टकनिष्टत्वाचा येथें 
प्रश्न नाहो, “स्वे सवे कमंग्यभिरतत्वाचा ' सव भाग आहे. तेव्हां 'जावत्कालपर्यंत * मोच श्रेष्ठ 
असा कोणताही पंथ परमाथंदष्टीनें हणत नाहीं, तोंपर्यंत त्या त्या पंथाकहून स्वकम करून 
घ्यावयाचे व “न बुद्धिभेदं जनयेदज्ञानां कर्मसंगिनाम? हे व्रत ज्ञानपूर्वक चालवावयाचे हें अद्वेतसि- 
द्वातांचे अबाधित, व अगाधमहात्म्याचें ' बिरुद ) च आहे. श्रतीत, पुराणांत, हाच अनुवाद 
आहे, '* यजंते सात्त्विका देवान्यक्षरक्षांसे राजसा: । प्रतान्भूतगणांश्वान्ये यजन्ते तामसा 
जनाः असें ग्रीतंतही सांगितलं आहे. * अधिकारा ऐसे दावियेले मार्ग । चालतांना मग 
कळों येतें ।” अशी श्री साधुवय तुकाराम महाराजांची वाणीहा हेच सांगण्यासाठी अभंग- 
रूपाने अवतीण झाली आहे. सवांचे तात्पये एकच आहे, ते हेः ' स्निदोनंदरूपी मोक्ष 
एकच आहे. ल्याचा मार्गही एकच आहे; तो हा का, ब्रह्मज्ञानानें अविद्येचा भेदबुद्धीचा, 
व्यक्तित्वाचा, सांतत्वाचा नाश करावयाचा आहे. हें तत्त्व लक्ष्यांत ठेवून व आपापल्या 
स्वभावसिद्ध बुद्धिविछासाप्रमाणें आपापला शक्‍य तो पुरुषा्थ ठरवून तो सिद्ध करावयाचा 
आणि पुढे मार्गक्रमणा करावयाची. सारांश, येथे विरोध नाहीं, भासमान विरोध असेल, पण 
पारमार्थिकतः सर्वे एकात्मकच आहे हें तत्त्व-हें अपूरचे आणि अश्रवतपूबे तत्त्व-एका सना- 
तन वैदिक आर्यंधर्मामध्यें जितक्या तेजानें प्रकट झालें आहे, तितकें कोठेंच झालें नाही, 
हें आमच्या येथील धमेसहिष्णुतेनेंही साहजिकतःच सिद्ध होत आहे. मात्र या * सहिष्णु 
तेला' अलीकडे जे नेभळें स्वरूप आलें आहे, तें मात्र कालेंकरून नष्ट केले पाहिजे. ' 
असो; हे नाना पंथ, व हीं नाना मते, इंश्वरप्रणीत असून सवही सत्स्वरूप आहेत. सवाचा 
उपय्रोग आहे. “ उपयोग नसता व दुरुपयोग होत असता, तर ल्या सर्वेमंगल, सर्वदया- 
घन, आणि सवज्ञ विश्ववत्सलानें हा भिन्नमतें कशाला निमाण होऊं दिलों असती? असे 
प्रश्ममूलक बिधान स्कंधपुराणांत आहे, ते. सवथा सल्य आहे. कारण मभमिन्नभूमिके- 
वरील भिन्न लोकांच्या पुरुषार्थसिद्धांला त्याचा अत्यंत उपयोग असतो. शेवटी हे सव 
अनेक पुरुषार्थ मुख्य पुरुषाथाला येऊन मिळतात, हें सांगावयास नकोच आहे. श्रीकृष्णा 
नदीला ज्याप्रमाणें वेप्या, कोयना, भीमा, तुंगभद्रा इत्यादि नद्या मिळून पुढें ती महानर्दर 
समुद्राशी एकस्वरूप होते, त्याप्रमाणें ह्या मोक्षमागांला येऊन मिळणाऱ्या गोण मार्गाचा 
प्रकार आहे. कृष्णाखोऱ्यांतील प्रत्येक पाण्याच्या ओहोळाला जसें कृष्णानदीसच मिळतां येत 
नाहीं म्हणून तो जवळचा ओढा अगर छोटेखानी नदी स्वाकारितो आणि शेवटां कृष्णा 
नदीळा आपला देहृ नामरूपासह्‌ अपण करितो, त्याचप्रमाणें प्रत्येक पुरुषाला प्रथमच अद्वेत- 
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सिद्धांतांचा प्रादुभीव करणाऱ्या वैराग्याचा किंवा अभ्यासाचा अवलंब करितां येणें अशक्‍य 
असते ह्मणून तो लहानसा पुरुषार्थ स्वीकारून साध्य करितो, आणि पुढें जातां जातां अभ्यास' 
व वैराग्य संपादून घेऊन नामरूपासह आपले तिन्ही देहांचा व पंचकोशांचा आणि ज्ञान* 
विज्ञानांचा त्याग करून विश्वरूप होतो. हा विश्बनियम हिंदुस्तानांतच समजला 
गेला. इतर बुद्ध, खिस्ती, महेमदो देशांत हें तत्त्व न समजल्यामुळे धमंछलासारखे महा 
अनर्थ धर्माच्यापायी झाले. असो: विचार जाग्रत ठेवा, त्याचा जिवंत झरा केव्हांही बंद 
करूं नका; आर्ये६मे तुमच्या आड कथोंही येणार नाहीं. शुद्ध भावना असूं द्या, अद्वेत- 
वाद तुझांला केव्हांही प्रतिबंध करणार नाहीं. 


८ आतां चार्बाकासारख्या मदा नास्तकांपासून तों. जनकयाज्ञवल्क्यादे महा 
अस्तिकांपर्यंत येथें ज पंथ प्ररूढ झाले, त्यांचा इतिहास द्यावा व येणेंकरून आयेमनो- 
वृक्षाची वाढ कसकशी झाली, हें पहावें असा विचार केला असतां तो फारसा फलदूप हो- 
ण्याची मुळींच आद्या नाहीं. कारण, एक किंवा अन्य स्वरूपाने येथील वित्रमान व अविद्य- 
मान पंथ इतिहासाच्या आरंभापासून तारुण्यावस्थेंत म्हणजे जाग़तावस्थतच आहेत असें 
दिसतें. ' पिंडे यिंडे मतिर्मिना) या न्यायानें ह्याचे अस्तित्वही योग्यच आहे, हें आतांचं 
सांगितलें. तेव्हां या पंथांतील प्रमुख मतांचं संकालित स्वरूपाविष्करण करून हा विषयखंड 
आटपता घेतो. व्याबहारक भाषनुसार आतां उपक्रम करू. जीवाची उत्पत्ति होऊन 
मतुष्ययोनी निर्माण झाली आणि या मानवी जातीच्या उमतिप्रीत्यथ निल्य प्ररूढ असणारे 
विधि व नियम प्रकट झाले म्हणज मानवी प्राणी आपली देह्यात्रा सुरू करतो. पणया 
बालवगयस्क मानवी जातीला प्रथम प्रथम ऐहिक सोन्दयांची, ऐहिक उपभोगाची स्वाभा- 
बिकतःच विशेष आवड असले कारणानें शास्त्रोक्त नित्य विधिनियमांकडे त्याचें दुलेक्ष्य होतें 
आणि अनाचार म्हणज भोगेकव्यवहार वाढतो; पण याच वेळीं कित्येक मानवी जीवांस 
अनाचार आवडत नसल्यामुळें किंवा अनाचाराचा वीट आल्यामळें ऐहिक भोगाहून निःशेष 
सुखप्रद अशा दिव्य भागांची लालसा व दिव्य लोकांच्या ज्ञानाची जिज्ञासा उत्पन्न होते. 
हो लालसा व जिज्ञासा तीत्र झाली घ या “ सात्विक ' लोकांचा छल होऊं लागला म्हणजे 
ईश्वरी अवतार होऊन “ यदा यदा हि धर्मस्य * या न्यायाने अधिकारानुसार धमेसिद्धांताचें व 
बरह्मसिद्धांताचें आविष्करण होतें. वेद प्रकट होतात आणि धमेप्रचार जोरकस होतो. हें 
फल आलें म्हणजे अवतारी पुरुष निजधामास जातात आणि धर्म आणि ज्ञान यांची वाढ 
करण्याचे काम जातीवर येऊन पडते. उघडच आहे की, स्वतंत्रता असल्यानंतर आपल्या 
ह्ञानाज्ञानाचा, मनोवृत्तीचा व कार्यक्षमतेचा जसा परिपोष होतो, तसा तो राजाश्रयानें, 
ओआचारयीश्रयानें किंवा ताताश्रयानें होत ताही. * उद्धरेदात्मना55त्मानं ) ह्या न्याय येथें 
लागू पडतो. अवतारा पुरुष निघून गेल्यावर कांहीं काठपर्यंत सवे ठाकठीक चालतें. 
पंण मानवाची उपभोगतृष्पा अनावर असते म्हणून कालांतराने त्या त्या बर्णाचें कमे उप- 
भोगपर न्हावयास लागते आणि उपभोग वाढत असतांना आळसही वाढतो, त्याप्रमाणें 
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अज्ञानही वाढतें; म्हणून पुनः अनाचाराला सुरुवात होते. *“ स कालेनेह महता योगो.नष्ट: 
परंतप * या सिद्धांतानुसार बुद्धियोग नष्ट होतो, अतौंद्रिय सिद्धांतावरील विश्वास लप्त होतो 
झ्षाणि कांहीं अपवाद खेरीज करून बाकीचे सव सामान्य लोक ' यददृष्टे तत्सत्यं ' या सोप्या 
सिद्धांताचे अनुसरण कारेतात. ज्या थोड्या लोकांस वेदविज्ञानाचा विश्वास वाटत असतो 
त्यांची ही शोधकब्रुद्धि योगनिद्रतच असते. यामुळें वेदांत सांगितलेल्या कमेकांडोक्त 
तंत्राची कवाईत मात्र केव्हां केव्हां बरोबर होते; पण या लोकांस ' तुह्मां असें कां कारितां 
किंवा आम्हांस असें करावयास कां सांगतां१ ' असे प्रश्नपूवैक विचारलें तर “ असें कराबें 
म्हणून सांगितलें आहे म्हणून आह्यी असें कारितो ' यापेक्षां जास्त किंमतीचे उत्तर देतां 
येत नाहीं. धर्मप्रचारकांसच जेव्हां सोपपत्तिक ज्ञान नसतें, नुसता ' आंधळा विश्वास 
असतो, तेव्हां समाजांतील विचारी लोकांच्या मनांत या स्वार्थेकपरायण आणि नवविद्वेषी 
धमेप्रवतकांचा ब ल्यांच्या पद्धतीचा इतका तिटकारा येतो काँ, हे विचारी लोक श्राति, 
स्मृति, पुराणें, संत्र, तंत्र इत्यादि सर्वे अतींद्रिय वस्तूंस अविचाराने झुगारून देतात! इत- 
केंच काय, पण हटरियांस अठय असे जे अनमानप्रमाणसिद्ध सिद्धांत, त्यांचाही अव्हेर 
करितात ! या लोकांचें भगवंतांनी “ असत्यमप्रतिष्ट ते जगदाहुरनीश्वरं ' या सोळाव्या 
अध्यायांतील ८ व्या शलोकापासून १८ व्या शहोकापर्यंत खासें वणन केळें आहे. वेदश्रति 
लोपल्य़ा, तेव्हां मरण हाच मोक्ष, उपभोग हेंच सुख असा अनिवार समज झाला, म्हणजे 
उपभोगेकपरायण नास्तिकांचा पंथ प्रादुभूत झाला असें समजावें. हेच चार्वाक होत. 
“ देह हाच आत्मा ” असें म्हणण्यामध्यें नास्तिकत्वाचा कळस होतो. लोकायतिक. मत तें 
हेंच होय. ' इंद्रिये हे एकच सत्यान्वेषणांचे साधन, प्रत्यक्ष हेंच प्रमाण, 
देह हा आत्मा, मरण मोक्ष, उपभोग हेंच सुख आणिराजा हा देव' ह्या 
क्षणभंगूर सिद्धांतावर त्यांची आयुष्ययात्रा चालते. 


उपनिषत्कॉल, 


९ पण जिवंत समाजांत हा समज कधींही चिरंतन होऊं शकत नाहीं. ' उपभोगानें 
सुख मिळत नाहीं, विषयत्यागानें सुख मिळतें ' हें व “ त्यागेनेके$मृतत्वमानशुः हें तत्त्व ज्या 
समाजांत जोरानें प्रचलित नाही, तो समाज कधींही जोरकस असणार नाही. अर्थातच 
वरील उपभोगेकत्रतांचे अभिमानी जे चार्वांकादिक लोक त्यांचा पंथ थोड्याबहुत दिवसांत 
बलहीन होतो. कारण समाजांतील विचाराचा झुद्ध ओघ कधींही सवंथा बंद होत नाहीं. 
ह्या विचाराच्या साहाय्यानं जुन्या व नव्या लोकांत मतक्रांति होळं लागते तों, पुनः इश्वरी 
अवतार होऊन हा महापुरुष असं स्पष्ट प्रतिपादितों कौ, ' तुम्हांस जर खरो- 
खर येथोळ किंवा स्वगातील क्षणभंगूर व कालभंगूर विधयसुखाचा शरा 
तिटकांरा आहो असेल, शोकमोहापासून तुम्हांला खरोखर परात्रस व्हाबयाचें 
असेछ, सदेव पारेश्रमण करणाऱ्या जन्ममरणात्मक दुःखद चक्तांतून तुझ्यांठा जर खरोखर 
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मुक्त व्हावयाचे असेळ आणि पुनः जन्म न येणाऱ्या परमपदालठा जाऊस शुद्धानेदाचा 
. निरामय आस्बाद घ्यावयाचा असेल, तर वस्तुस्थिति कशी आहे, ती तशी कां आहे, 
याचें पारमार्थिक ज्ञान तुह्यांलहा करून घेतलें पाहिजे.” '* त्रेयान्दव्यमयाचयज्ञाज्ह्ञानयजञ: 
परंतप ? हें तत्त्व सांगून पुनः ' मम योनिमहदत्रह्म तस्मिन्ग्भ दधाम्यहे * हें जें जग- 
दुत्पत्तीचे तत्त्व त्याचें दिग्दशेनही सांगून तें प्रत्यक्ष कसें करून ध्यावें याची गुरुकिडीही 
सांगून देतो. या अवतारानें उन्नतमनस्क होऊन वेदमार्गानेंच ज जुने लोक या तत्त्वाचा 
विचार करितात, व बेदांस अनुकूल तेच सिद्धांत खरे, असा ज्यांचा समज असतो ब, 
श्रद्धा असते, ते लोक विचार करितां कारेता समाधिस्थ झाळे म्हणजे ल्यांस इंश्ररी प्रेरणा 
होऊन उपनिषदग्नंथांचा अवतार होतो. आणि सर्वस्थलों व सर्वेकाठी व सवेप्रसंगी 
निराबाधत्वानें चालणारे तात्त्विक सिद्धांत प्रकट होऊन त्यांच्या आधारावर धमेसंस्थापना 
होते. आतां या उपनिषद्वत सिद्धांतांचे पूण रहस्य या कालीं कळतें असेंच नाहीं; ज्ञानाच्या 
वृद्धीबरोबर या मत्रांच्या अथाची वृद्धि होते. आणि त्यांचें पूर्ण रहस्य 
सर्वज्ञ भगवान्‌ किंवा सवेज्ञता प्राप्त झालेळे व्यास, सनकसनंदन, जनक, याझवल्क्य, 
शेकराचाये, ज्ञानेश्वर इर्ल्याद जीवन्मुक्त यांस मात्र कळते. पण विश्वाच्या 
आरंभीं विश्वांतीलळ सर्वकाठीन व्यवस्थेचे नियम प्रकट करणें हें परमेश्वराचे अबश्य 
कतेव्यच असतें. न 


दशेने व नास्तिक पंथ यांचा अवतार, 


वेदावर श्रद्धा ठेवणाऱ्या लोकांस उपनिषदांसारखें माक्षद रत्न सांपडतें व तें प्रकट 
करणारांस व त्याचें पूणे रहस्य समजून घेऊन ल्याप्रमाणें वागणारांस मुक्ति मिळण्यान्या 
मार्ग सोपा होतो हें खर; पण सववोचीच बुद्धि सारखी नसल्याकारणानें व वेदांह्रू हुसकून 
देणाऱ्या प्रलक्षवादी चावीकादि लोकायतिकांचें खंडन करावयाचें असल्यामुळें हे मध्यम 
बुद्धीच लोक, खंडन करण्यास अति उत्तम शाख जें (अ) तकंशासत्र, तें अनादृत करून 
' ( शोधून काहून ) एक वादपद्धति तयार कारितात, आणि या पद्धतीर्ने किंवा दर्शनाने 
वेदाचे प्रामाण्य ठरविण्याचा प्रयत्न कारेतात. तकंशात्ञाच्या जोरावर हे वेदवाक्यांचें 
सत्यत्व सिद्ध कारेतात. चावोकाची प्रत्यक्षप्रमाणावर मात्र झोड असते, तर हे. 
अलुमानभप्रमाणावर विशेष भिस्त ठेवतात. अनुमानानें यश्वावत्‌ गोष्टी सिद्ध करितां 
येतील, अक्षी यांस आतोरक्त श्रद्धा प्राप्त झालेली असते. फार तर काय? पण तर्क- 
शास्त्राने प्राप्त झालेल्या सिद्धांताशी प्रातिकूळ असा वेदमंत्र आढळला, तरहेलोकत्या 
वेदमंत्राचा अर्थ फिरवून आपल्या मानवी तर्कजन्य सिद्धांताला अनुकूल असा त्याचा 
अध कारेतात ! अथातच हा आतिरेक झाला. आत्मा , पुनर्जन्म, ईश्वर इत्यादि जे अती- 
द्रिम्रविषय आहेत, त्यांविषयांचा विचार केवळ मानवी बुद्धीच्या जोरानें करणें झणजे 
सूयीत्त काजन्र्यानें उजेड दाखविल्याम्रमार्णेच हास्यास्पद होय. बिचारसंगतीबर किंवा 
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कार्यकारणांवर अधिष्टित झालेलें तरकंशास्र जव्हा कार्यकारणांचे स्वरूपाचा विचार कारते, 
किंवा ज्याच्या सत्तेने वादि आपले व्यवडार चालविते त्या आत्म्याचा किंवा गुणत्रयात्मक 
प्रकंतीचा विचार करण्याचें धाडस जेव्हां आमची बुद्धि कॉरते, तेव्हां पुद्धीची सर्वथेव 
फजीती होऊन ह्या तकेदरीनांचा आश्रय घेतत्यागुळे झाठेला शीण केवळ वृथा होतो. 
दृष्टवस्तूंचा शोध करण्याला अनुमानप्रमाण (मग तें सप्रयोग असा, वा निष्प्रयोग असो ) 
उत्तम साधन आहे. पण हा निश्चित रीतीने आंखठेळा कार्यक्रम टाकून देऊन जेव्हां तं शास्त्र 
अतींद्रिय ब जीवन्मुत्तांस मात्र प्रकट झाळेत्या वस्तंचा शोध करण्याचा प्रयत्न कारतें, 
तेव्हां सुपारी कातरण्याचा अडकित्ता आपण वज्र तोडण्याच्या उपयोगाकडे लावितो, असें 
होतें. प्रत्यक्ष प्रमाणांवर आतारक्त बिश्रास ठेवून जसे नारितक सवंतोपरी फसले, 
तसंच अनुमान प्रमाणावर फाजील विश्वास ठेवणारे ता्किकही फसले. “यया विश्वाचे 
उपादानकारण * भाण, ( & [11101 ) असून परमेश्वर केयळ निभित्तकारण आहे. जीव 
हानह्ञान गुण असुन मनोबुद्धीच्या पदा्थसंज्निकपानं मात्र जीवाला ज्ञान होऊन सुखदुःखाचें 
भान होत. जाव हा अमर आहे; पण देहातिारिक्त, असूनही “मोच देह आहे व 
मत्ये आहे, ' अश्या याला भ्रांति झाली आहे. परमेश्वराचा अनुग्रह झाला म्हणजे 
जीवार्चे सत्स्वर्प समजतं व त्याचीही त्रांति विनष्ट होते, दुष्ट मनोतति विलीन 
होतात, कम संपते, जन्ममरण अस्तंगत होते, आणि दुःखाची आत्यंतिक निवृत्ति होते. 
मोक्ष तो हाच हाय. येथे जीवाची व मनोवुद्धाीची सगरमिठी तुटली, विस्मरण 
झाले आणि जीवास ज्ञानशन्यत्वाचें स्वरूप प्राप्त झालें ! ” हं यांचें तत्त्वज्ञान ! तसेंच 
या तार्किकांचा कटाक्ष ब माठा भिस्त ञारंभवादावर आहे. वैशषिक व नेयायिक 
असे यांच्यांत दोन पंथ आहेत; पण वरील सिद्धांत उभयतांसही मान्य 
आहिंत. आतां या लोकांचा * अण ? वाद, परमेश्वराचे निमित्तकारणत्व, जीवाचे ज्ञान- 
शून्यत्व इत्यादि इंत्रियागोचर सिद्धांत यांनी भ्रमशीळ य॒द्धीच्या साहाय्याने सिद्ध केळे आहेत 
आणि म्हणूनच ते चुकले आहेत. या दशनकारांस वेदांचे प्रामाण्य मान्य आहे ह्मणून 
मात्र यांस जन्या पक्षांत ठेखाबयाचें; वाकी सव उपनिषदांची एकवाक्यता करून व 
महावाकयांचा विचार करून मग यांनीं आपल मताचे प्रणयन केलं असतें तर हे मत 
सवेथा अग्राह्य झालें नसतें. असो; नास्तिकमतांचे खंडनापुरतें व प्राथमिक भूमीवरील 
लोकांचे समाधानाकरितां हें मत विशेष उपयोगी आहे. (आ) सांख्यासारखे ( कपिल- 
महासुर्नांसारखे ) तत्त्वज्ञ ऐतिहासिक कालांत फारच थोडे झाले असतील, असें सांगून 
त्यांचे सिद्धांही गीतेच्या या सामान्य उपसंहारांत अन्यत्र दिले आहेत. हे परिणास- 
वादी आहेत. प्रकृति व पुरुष हीं दोन तत्त्वें असून ज्ञानी, पुर्षाच्या संगतीने प्रकृति 
परिणत होते, परिणाम पावते, विसृष्ट होते, उत्कांत होते. ( 6०४७७ ) 
व॒ त्रिगुणात्मक प्रकृतीच्या संगतीने पुरुष सुखदुःखभोक्ता व परतंत्र 
होतो. “मी प्रकृतिजन्य बुद्धि नव्हे, स्वतंत्र आहे' असें ज्ञान झालें म्हणजे 
प्रकातेनिवात्ति होऊन केवल्य मिळतें. हा सांख्यवाद होय. कपिलमहामुनींच्या नांवावर 
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जा सांख्य पंथ आला आहे लांत इंब्रपचे आह्षितः्व प्रामाणिक असं मानिले नाही. 
सांख्य़ाचा परिणामवाद हा ताकिकांच्या आरंभवादापेक्षां विशेष वुद्धिञाह्य व सयुक्तिक 
आहे. तथापि प्रकृतीचे पारमार्थिक अस्तित्व, जीवांची अनंतता व भोकतृत्व इत्यादि तकंबाह्य 
गोटटी यांनीं बुद्धीच्या व कालभंगुर अनुभवाच्या जोरावर ग्रहीत केल्या, हें अतिक्रमण झालें. 
व्यावहारिक शास्रांच्या उत्पत्तीला ब परिपोषाला हं सांख्यदशन कारण झालें, तार्किकांचें यांनीं 
खंडन केले, इत्यादि उनतिप्रद व आनंददायक कम यांच्या हातून घउली हें खरें; पण वर 
आतांच सांगितलेल्या व मानवी चुद्धीस अगोचर असणाऱ्या पदार्थस्वशावाचा वुद्दिद्वारा- 
विचार केला हणून अयोह्पेय उयनिपदांस व गतेस यांचे मत सवेथा ग्राह्य नाहो, 
म्हणून तें प्रामाणिक नव्हे. पतंजली हे योगाचे प्रशत होत. यांनीं इंथरर मानिला आहे. 
पण प्रकृतीचे पारसाथिकत्व इत्यादि रांख्यनिद्धांतत यांस संमत असल्यामुळें 
सांख्यमताप्रमाणच योगदडशनही वेदनातदाळ अरोळ तेथे अप्राय् होय. याप्रमाणें 
वावावर्गादे नाशिकांछां वा्गगद्धांची सलत, करावयाची हाणून व बेदांचें प्रामाण्य 
स्थापन करावयाचे णून न्याय, वेशधिशा, याग यायि दोन प्रकट झालीं. न्याय- 
वेशषिकांनीं तकांची पर्छात म्टणज दशन रतके सेशर कें आहे का, अलोकडचें युरोपियन 
तकशास्त्र आसच्या दरानान पुष्वाळ वळ अगदा थड होऊन जाईल. गराधराची तप:प्रणाठिका 
पुढें चालली असती, व तयाच पद्धतीनं विश्षगत पदाथाच्या सुणधमाचा शोध पुढें चाळू 
राहिला असतां, तर आविभानिफे य आधगानासिक शाखांच्या संबंधानं आम्हांला पश्चिमे- 
कड, पश्चिनेच्या तोंडाकडे, पचिभेच्या छ्ानसुटादठे, गावित रावित पहावे लागलें नसतें. 
पण गदाधराठिकांना, तकागम्प जा अध्यात्मवाद, तिकांड्य आपल्या टाडा फिरविल्यासुळें, 
या तर्कशासख्राच्या प्रणालिकेनं आमयी सवय तकंगावर भोतिक मानसक शास्र संस्कृुततर 
ब व्यवहारोपयोगी होऊन जे आमच काटकन्याण व्हावयाचे होते, तास मात्र आह्मी 
अंतरलो; आणि “ घटपटाच्या खटगटोत  सांपदल्यानुळें सुल्य गोण मिळावयाची ती 
"मिळाली नाहींच; उलट जे मिळाबयाचं होते. तलाच मात्र आंचवलो !' तसाच कांहीं 
प्रकार सांख्य़योगदरशनांचाही शाळा. आरंभवादाने केव्हांडी समाधान होत नाही. हाणून 
परिणामवादाची, उत्कांतिवादाची, सांख्यांना कांस धरली; आणि जगदुत्पत्ति 
झाल्यानंतर जगाचा विस्तार कसा होत. गेला, सुख्य तत्त्वे काय आहित, प्राण 
इंद्रिये, मन, बुडि, अहंकार हीं सव जड कां आहेत, इत्यादिकांची मीमांसा सांख्यांनीं 
उत्तम तर्‍हेनें केली, ब॑ आत्मतत्त्वाचा शोध करण्यासाठीं एकाग्र चिंतनाचे उत्क्रष्ट मार्ग योग्यांनीं 
शोधून काहून मानसशात्रांची बे शरीर-शात्वांची मामांसा उत्तम तऱ्हेने केली. डार्विन, 
हक्‍सले, स्पेन्सर इत्यादि उत्कांतीच्या पुरस्कर्त्यांनी जे विश्वासिद्धांत आज दिमाखाने 
युरोपांत प्रकट केल आहेत, त्यांचा बाज सांख्यांनी आमच्या भूमोत आज दोन हजार 
वर्षांपूवी पेरून ठेविली आहेत, आणि कपिल पतंजराचे बत जर त्याच जोरानें पुढें 
चाललं असतं, तर आज पूर्वेच्या ज्ञानसूयांचा प्रकाश सर्वे एश्वावर पसरून आमच्या- 
सारखे ज्ञानी आक्यीच राहिलो असतो ! पण सांख्याचाटी ओढा आध्यात्मिक व अतींद्रिय 
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विषयांकडे विशेष असल्यामुळें लांनी बुद्धीच्या साहाय्यानें आत्मगडाचा बालेकिल्ला सर 
करण्याचा प्रयत्न केला आणि फसले ! मेस्मारेझम्‌, हिभाटिझम्‌, त्पारेच्युआलझम्‌ 
इत्यादि युरोपांत नव्या वाटणाऱ्या चीजा आमच्या हातचा मळ होत्या! पण आतां 
काय? गोष्ट फसली ती फसली. शिवाय या चारही दशेनकारांचा कटाक्ष “ अंधळ्या 
श्रद्धे ' विरुद्ध असावयाचा तो समूळ व सर्वांग श्रद्धेविरुद्ध झाल्यामुळें श्रद्धा ठेवण्या- 
सारख्या गोष्टींचा छडा ते मानवी बुद्धीनें काढूं लागळे, ह्मणून सवेथा विश्वसनीय वेद- 
सिद्धांतांपासून त॑ फार दूरवर लांबले; हो चुकी झाली ती निराळीच; 
पण खरोखर पाहिलें असतां या विचारशरण दरदोनक्तारांचा येथे कांहीं उपाय 
नव्हता. वेश्वदेव करण्याचें वेळीं * वेणुधमन्या प्रबोध्य ? असें ह्मणण्याचें ऐवजी * अयो- 
धमन्या प्रबोध्य ? असें लाखंडी फुंकणी घऊन काँ ह्मणावयाचें नाही, असे प्रश्न शुद्ध कमे- 
ठांरा विचारले तर त्यांचा योग्य जाब त्यांस देतां येत नसे, म्हणून आमची दरशनकार 
मंडळी उलट बाजूला गली; ह्मणजे तिनें श्रद्धेची राखरांगोळी करून, केवळ बिचारास 
योग्य दिसेल तेंच खरें, असा आग्रह धारिला. या सर्वांचा वेदांतील कमकांडावर व 
ज्ञानकांडावर विशेष कटाक्ष होता. (इ व उ ) तेव्हां हें कमेकांड शुद्ध व मजबूत पाया- 
बर ठेवावें म्हणून ' जैमिनी ' व ज्ञानकांड जिवेत ठेवावें म्हणून बाद्रायण या मीमांस- 
कांचा उदथ झाला. यांनी व्याकरण, शब्दरचना, वाक्यरचना इत्यादि शास्त्रांची प्रमेये 
व नियम यांचा अंत लावून व वेदगत सिद्धांत अनुभवाशी तंतोतंत जुळतात असे तर्क- 
शास्त्राने सिद्ध करून, तकंबाह्य गोष्टींचा विचार निराळ्याच पद्धतीनें केला. यांनी कमॅ- 
कांडांतील व ज्ञानकांडांतील वेदमंत्रांचा अथे वेदमंत्रांच्या व तकेशास्त्राच्या आधाराने 
उत्तम रीतीर्ने सिद्ध करून ठेविला आहे. यालाच मीमांसा असे म्हणतात. या दशेनाचे 
दोन भाग आहेत. एक पूवेमीमांसा आणि एक उत्तरमीमांसा. उत्तरमीमांसेलाच शारी- 
रिकसूत्रें अथवा अह्मसूत्रे म्हणतात. पूवेमीमांसंत कर्मकांडांतील याज्ञचिकादि विधींची 
विचारमीमांसा आहे व शारीरिकमीमांसंत शरीरी जो देही ( आत्मा ) त्याची व विश्वाची 
विचारमीमांसा केली आहे. आतां वेदांचे संबंधाने जरी या दोन मीमांसांत एकवाक्यता 
आहे, तथापि कांहो मुख्य प्रश्नांसंबंधानें या उभयतांत विलक्षण वितारभेद 
आहेत. पहा कीं, वेदांती हा (१) हें विश्व त्या नित्य आणि सर्वज्ञ परमेश्वराच्या 
सत्तेने उदभूत झालें आहे, असें म्हणतो; व कर्मठ हा हें विश्व तद्वत प्राण्याच्या 
कमोनुसार संस्कृत झालेल्या अणूपासून उत्पन्न झालें आहे, असें म्हणतो व सवेश्ठ 
इेध्वराची अपेक्षाच नाही, असें म्हणतो. (२ ) वेदविहित कमे यथासांग केलीं 
म्हणजे मोक्ष मिळतो. 'यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्वितः । नान्यदस्तीति- 
कादिनः | ' असें कमेठ म्हणतो आणि कमे व कर्मफल अनित्य असल्यामुळें नित्य मोक्ष 
संपादण्याला ज्ञानाची अपक्षा आहे (न हि ज्ञानेन सद पवित्रमिह विद्यते । स्व कमोखिलं 
पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते। ) असें वेदांती म्हणतो. बौद्धांनी वेदावर व विशेषतः कर्मकांडावर जो 
कडाका उडविला, त्याला उत्तर देतांना कमेठांनीं कमांचें स्तोम आतिदाय वाढविले, तें इतकें 
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की, ' कमाने मात्र माक्ति मिळणार; मुक्तीला ज्ञानाची मुळींच अपेक्षा नाहीं; निषिद्ध 
कर्मांचा त्याग आणि विहित कर्माचें निष्काम परिपालन केळे असतां नवें कम उत्पन्न होत 
नाहीं; संचित संपले म्हणजे पुनः जन्म प्राप्त होत नाही, आणि नित्यकमाचरणानें पूवेपात- 
कांचा क्षय होतो ' असं हे कमेठ म्हणूं लागले. ' इंश्वर नाहीं! हें विधान सुद्धां बौद्ध ब 
अहेत्‌ यांनीं स्वतःच्या पैगंबरांस-धर्मसंस्थापकांस-दिव्य सर्वज्ञत्व व अमानुष इंश्वरत्व दिलें, 
त्याचें निराकरण करण्यासाठीं आहे. म्हणजे बुद्ध व अहत्‌ यांस * देव ' मानण्याचा प्रसंग 
येईल, या भीतीनें ह्या कमठांनीं इश्वराचं अस्तित्वच निषिद्ध केलें! बेद हे नित्य व स्वयंभू 
आहेत; ते कोणीही केलेले नव्हत; उपनिषदांत जो इंश्वर्तुतिविषयक भाग आहे, तो 
नुसता अर्थवाद आहे, असें कर्मठ म्हणतात. वेदाध्ययन व कमांचरण करावें, हा कर्म- 
ठांचा पंथ आहे. (२) पण वेदांती म्हणतो को, कमेकांडाचा उपयोग केवळ चिसशोाध- 
नाचा आहे. निष्काम कमे वेदप्रणीत मार्गानें केल म्हणजे चित्तशुद्दि होते व शॉनसॅ- 
पादनाचा अधिकौर मात्र प्राप्त होतो. उपनिषदांतील ग्रंथ हा अथवाद नव्हे. पार- 
मार्थिक स्थितींत ब्रह्म व व्यावहारिक स्थितींत इंश्रर यांचें अस्तित्व साथ ब नित्य असून 
त्याच्या सत्तेनें ह्या विश्वाची उत्पत्ति, स्थिति व प्रलय हां होतात. हें विश्व नित्यशः इंश्- 
रामध्येंच आहे. तसेंच वेदांती म्हणतो कॉ, नुसत्या विहितकरमांचरणानें नित्य व निरा- 
मय अशी मुक्ति मिळणार नाहीं. कमेकतो किंवा कमसाक्षी जो जीव' त्याचें स्वरूप त्याला 
मिळाल्याशिवाय नुसत्या कमाने कांहीएक व्हावयाचे नाहीं. नैप्कम्यानेंच मोक्ष मिळाला 
तर घरें, पवत, तारे, धव हे सुक्तच असते! मुमुक्षूंस ज्ञान अवश्य हवें. सुक्ति मिळवून 
परमानंदाची नित्य अवाप्ति करून घ्यावयाची असेल तर, अज्ञानानं हा संसारबंध उत्पन्न 
होऊन जन्ममरणाचें-सुखदुःखाचे-शोकमोहाचें-चक्र आपल्यामागे लागलें व ज्यानें जीवाचे 
ज्ञानस्वरूप झांकून टाकिलें आहे ( अज्ञानेना$5बृतं ज्ञानं तेन मुह्यानित जन्तवः ) त्या अज्ञा- 
नाचा सवंस्वीं नाश ज्ञानाने केल्यावांचून मुक्ति मिळावयाचीच नाहीं. तें ज्ञान म्हणजे 
सववेव्यापी ब्रह्माचे अस्तित्व, त्या ब्रह्माचे विश्रयोनित्व, सवज्ञत्व, सर्वनियामकत्व, अंतर्या- 
मित्व व सर्वकारणत्व हें होय. हें ज्ञान झालें तर मुक्ति मिळेल. असो; आतां या 
वेदांतमतांतही माध्व, रामानुज, वष्ठभ, शांकर इत्यादि अंतर्गत भद अहित; पण त्यांचा 
विचार दुसरीकडे केला असल्यामुळें येथे पुनः पुनराक्ति करीत नाहो. 


(ऊ ) आतां बौद्ध आणि अईंत्‌ यांच्या पद्धतीचा थोडासा विचार करून हें प्रकरण 
आटपू. करमोचे तांत्रिक प्रस्थ अतोनात माजले; तेथील विवारदष्टि सवंथा माल- 
विली गेली, व मंत्रांचा यथास्थित उच्चार झाला व सुत्रान्वर्ये त्यांचे प्रयोग यथाविधि 
झाले, म्हणजे काम झालें, मंत्रांचा अथ समजण्याची मुळींच आवश्यकता नाही, हें 
मत-हॅं कर्मठी मत-जव्हा अनिवार झाले, जातिभदाचा कडक अंमल जेव्हां सुरू झाला 
तेव्हां, व चावांक पद्धतीच्या उपभोगैक सरणीनें नीतीची, ज्ञानाची व समाजसंघटनेची 
माली होते असं जेव्हां समजलें, तेव्हां, पूर्वजन्मी कांहीं पुकृत केल्यामुळें ज्यांच्या लभा- 
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वावर सात्विक गुणाची कांही थोडी छाया पटली आहे, असे विचारी लोक नौतिमार्गानें 
र्तर चाळू लागलेच; पण विचाराची प्रगति घनिर्वाथपणें व्हावी अश्या आदोनें ह्या जिज्ञासु 
परंतु अज्ञानी लोकांनी पहित्या प्रथम देदांचा अधिकारच निषिद्ध केला. कर्मठांच्या 
अत्याम्रहाचा हा परिणाम होता हे खर; पण या लोकांनी वदाचा आधिकार झुगारला ही 
गोष्ट कांही चांगली कळी नाटो. त्यांनी वेद जगाल, तेव्हां अथातच कर्मकांडाची मात- 
व्बरी संपली; म्हणजे येथ सत्कर्म केळ असतां पुढील लोकी तरी त्याचे फळ मिळतें, हा जो 
कममंठांचा मुल्य सिद्घांत त्याला हरताळ लागली, इतकेंच नव्हे, पण उलट जेनवोद्धानी असा 
सिद्धांत बांधिला कां, जीव हा अनिल्ल आहे आणि येथोळ कमाचें फळ त्याला कोठेही 
भोगावे लागत नाही! ह्या छोकांचे ध्मएररकत वुळ आणि अहत होत. “ इंध्रर नाहीं, 
इश्वरानं ही सृष्टि उत्पन्न केळी नाही, किवा तिये निखपालत करणाराठी वोणी नाही, 
येथील सर्वे चराचर वस्तु स्वयंभू आहत च क्षणजींबी आहित; ललांज्या अरितत्वाच्या 
मागील क्षणांतही त्या अर्सू ठाकत नाहात; सय दु खसय आहेः नीव व जगत्‌ निलय 
समजणे हे अज्ञान होय. या. अज्ञानाने कसम होते आण कमाने जीव बद्ध होतो. 
“ सवे दुःखमय आहे, होणओदा आहे, स्पसंभ़ आहे, जायला क्षणजादा आहे ' हे ज्ञान 
झाले म्हणज बंध सुटतो व मोक्ष निळता या साशाख्विलाीत जाणीचचा एक संतत प्रवाह 
असतो, तो शुद्ध असतो; दरय जगतात्या व तठत पदाथाच्या कल्पनांनी तो मलिन 
झालेला नसतो. ” हें बोठअत होय. यांच्या पुढ गेलेल शूर्यवादी “सव शूर्‍्यत्व येणें? 
हाच मोक्ष समजतात. 


कि 


क 


१ 


अहेतानुयायी म्हणतात कौ, ' पदार्याला नियतकालिक असें निलत्व आहे. 
तसंच जीब हा ' अगर पश्सागु' किंवा ' विभुर्पास्माण) नराचे तो. शर्रागच्या आकारा- 
एवढा असतो; व गतकालीन कमाचे फळ व्यास नवि पशाळात भोगाय लागतें. ) ' स्वतंत्र 
सवेशक्तिमान इश्वर नाहो: असे वोद्धाप्रमागे हे लॉक म्हणतात; पण उत्क्रांतीच्या पद्धतीनें 
सर्वपापमुक्त होऊन व सर्तबंधयाश तो7न सुकत झाला जीव सवज हातो, अले हे लोक 
म्हणतात, ते बोद्धांस रांगत असेल यरोवाटन नाही. “ जावांउपराकनाचे आघात परमाणुंबर 
होतात आणि विश्वघटना होते. नित्य व अनित्य मिळून प्रत्येक पदार्थ बनतो. पापकर्मानं व 
अज्ञानाने जीवास अनेक देहू घ्यावे लागतात, हाच बंध होय. कम संपल म्हणजे जन्म- 
कारणें नष्ट होऊन मोक्ष मिळतो. मोक्षस्थितीत केबवलानंद व अनिबध ज्ञान हीं असतात. 
अहेतावर पुर्ण श्रद्धा ठेऊन सद्वस्तूचे ज्ञान मिळविणे, सद्वतंन ठेवणें आणि पापविमुख 
असणे, हो तीन मतें चालतील तर मोक्ष मिळणे अत्यंत सुलभ आहे. ” 


११ असो; नात्तिकांच्या आतवानें व कमंठांच्या आग्ररानें विचाराला प्रगति 
मिळाली व त्या योगाने सांख्यादि सहा दरारवे प्रकट झालो, तसेच बुद, अहत इत्यादि 
प्रंथ निमाण झाले, ही सवथा मंगलप्रदच गोष्ट झालो. विवारानें केव्हां केओही अविचाराचा 
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प्रसंग उत्पन्न होतो व अभ्रद्धाही वाढते हे खरे: पण या दोन गोडी वगळव्या म्हणजे 
विचारमीमांसा ही सदेव कल्याणकारीच आहे. वेदाचा अधिकार वद्धादिकांनीं झुगारून 
दिला ह'णून वेदाचे प्रामाण्य मोमांसकांनी प्रस्थापिले; व विचारप्रास्त सिद्धांतांवर ज्याप्र- 
माणें विश्वास ठेवणं अगर्‍्याचें व अनिवाह पक्षाचे आहे, त्याचप्रमाणं वेदांत सांगितलेल्या 
व वेदांतांत सुचविलेल्या कारणांसाठी व कारणानुसार मात्र अनभव प्रलक्ष होऊं लागला, 
म्हणजे वेदवाक्यांवर विश्वास ठेवणे अगल्याचें व अनिवाहपक्षाचेंच होतें. सारांश प्रामा- 
णिक अनुभव ही विचाराची कसोटी आहे. विचार वाढतो तेव्हां चालू अनुभवाच्या 
प्रतिकूल त्याचा आघ असतो. पण अनुभव शुद्ध होत चालला म्हणजे विचार ब अनुभव 
एक होतात हा नियम आहे. तथापि उम्हाळब्रांतील गलिच्छ व किड पडलेल्या पाण्याला 
थुऊन स्वच्छ करणाऱ्या नर्वान पाण्याचा जेव्हां महापूर येतो, तेव्हां सवच पाणी गढूळ 
होतें खरें: पण कांही काळानं शुद्ध, स्वच्छ व प्रसन्न उदक जसें लोककल्याणार्थ वाहूं लागतें," 
त्याचप्रमाणे जीणे आणि हाणून कुजून नासत चाललेल्या मतांचा विध्वंस करणार बिचा- 
रांचा जेव्हां वषाव होतो, तेव्हां कांही वेळ विचाराच्या व आचाराच्या राज्यांत अव्यवस्था 
होते. पण कांही. काळाने विव्यालचा असयादपणा जाऊन तो नियंत्रित होतो, व 
सदासवंदा तो सुखदायीच होतो. हा विश्रानयम आहे व तो अवश्यही आहे. तेव्हां 
नवार्वांकास किंवा वुद्धास किवा अहतास दिव्या देण्याचें किंवा त्यांची निदा करण्याचें 
आपल्यास कांही प्रयोजन नाही. खळेपणाने वाढत जाणार॑ जातिभेदारचे बंड 
बौद्धांना मोडिळे, €अटिसा परमो धर्म: ' हा श्रॉनिगत सिद्धांत जनांनी इतका पुढें आणिला 
कौं, त्या योगाने सव हिदुसमाज स्व जगाला वंदनीय झाळा, ही काय लहान कामगिरी 
झाली £ बुद्धाचे अनुयायी भराभर वाढत जात आहेत, असें पाहून, सामान्य लोकांची 
आत्मिक तळमळ दृर होइल असा, व त्या सामान्य ठोकांस समजेळ असा, भजनपूजनाचा 
मार्ग सनातन वैदिक धमाच्या परिपाळकांनी प्रकट केला; ह्यासाठी तरी आपण सर्वोनीं 
. प्रथम बोद्धांचे व त्यानंतर अवतीण झालेल्या क्षापल्या पूर्वजांचे आभार मानाबयास नकोत 
काय? यज्ञयागादिकांतील प्राणाहननाचा मार्ग स्तर्ध होऊन ' पिठाचा प्चु' हुत व्हाव- 
यास लागला हे जनांच उपकार नव्हेत काय? हेही असो; पण सद्यःकालोही बेदांवरील 
श्रद्धा सामान्यतः उडाल्यासारखा झाली आहे. तेव्हां (१) ज्यांची श्रद्धा उडाली आहे, लांनी 
नोद्ध धमांचे आलाडन केळे, आणि नंतर आमचा उपनिषद्रत धर्म व तदंतर्गत ज्ञान यांचें 
परिशीलन केलें, तर बाद्धांचे ग्रंथांतील शंकांचे समाधान होऊन पुनः सनातन धर्मावर दढ 
श्रद्धा बसणार नाही काय? तसेंच, (२) धर्ममागीस व ज्ञानमार्गास एकीकडे सारून प्राय: 
आपण पुष्कळ वेळां चावांकाच्या मतानेच चालतो. ही चाल मोडावयाची असेल तर 
आपल्यास चावांकपंथापासून होणारे अनर्थ समजऱ्यासाठीं त्या धर्माचें अध्ययन करावयास 
नको काय? सारांदा, प्रत्येक पंथाकडे कांही नियमित कम आहे आणि तें नियमित कार्य 
मात्र जोपर्यत त्या त्या पंथाकडून होत आहे, तोंपर्यंत तो तो पंथ उपयागीच आहि. फार 
लांब कशाला १ हलली ज्याचा आपण विदोष आदराने अभिमान बाळगिता, त्या अतर 
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दशनासंबंधानें जर कोणी असें प्रतिपादन करूं लागला कीं, “कमे हें बद्धक आहे, एक 
ब्रह्मच काय तें सत्य आहे, बाकी सर्व मिथ्या आहे तर आपण ल्याला काय ह्मणू बरें? 
“बाबा! कमे बद्धक आहे असें आपण सांगतां, तें हें आपलें म्हणणें कमच आहे ना? 
पण-आपण सांगण्याचे कम जाणूनसवरून करीत आहां, तेव्हां हें आपलें कमे तरी बद्धक 
नसेळ. एवंच आत्मद्टीनें आत्मपदाकडे नेणारी सवे कर्मे बद्धक नसून विमोचक असतात, 
असा आपल्या बोलण्याचा रोंख आहे. तेव्हां ' न कमेणामनारम्भान्नैप्कर्म्य पुरुषो5इनते ! 
किंवा “ काम्यानां कम्णां न्यास संन्यास कवयो विदुः ' ही जीं सर्वेज्ञ श्रीकृष्ण- 
सुखाने उद्धत झालेलो वाक्यें आहेत हींच खरीं आहेत. आपलें एकपक्षी म्हणणे खरें 
नाहीं. आत्म्यास विषयांत गुंडाळून ठेवणारी-पण आत्मारामाला कोण गुंडाळून ठेवणार 
म्हणा ! तेव्हां भ्रांतिकृत चमत्काराने जीवास विषयामध्ये गुंडाळून ठेवणारों-कर्मे बद्धक 
असतात. पण अज्ञानपटल दूर करणारी कर्मे विमोचकच असतात, हं अद्वेताचें मुख्य तत्त्व 
आहे. हें तत्व पूर्णत्वाने ओळखील, तरच आपला ऐहिक व पारमार्थक उद्धार होईल, 
अन्यथा होणार नाहीं, हं ध्यानांत ठेवा. तसेंच ब्रह्म काय तें सत्य आहे, असें आपलें 
म्हणणें ना£ कबूल आहे. पण ब्रह्म सत्य आहे, हें आमच्यासारख्या अज्ञानी 
मनुष्यांस समजून देण्यासाठीं व जगत्‌ भ्रामक आहे हें सिद्ध करण्यासाठीं, आपल्याला 
सर्व जमतांचा, त्यांचे गुणधमाचा पारेशोध करावयास नको काय १ रज्जूच्या, शिंपल्याच्या 
किंवा गंघवेनगरीच्या दष्टांतांनी आपली खातरजमा झाली असेल. पण आमर्चे ल्याने 
समाधान होत नाहीं, तेव्हां. आमचं समाधान व्हावे अशी जर आपली इच्छा 
असेल तर आपण विश्वगत पदाथाचे न्यायरीत्या व प्रयोगपद्धतीनें परिशोधन जेव्हां कराल, 
पदार्थातील नित्य व अनित्य धर्म कोणते हे जेव्हां आम्हांस समजून सांगून आमचा निश्चय 
होईल अश्शी व्यवस्था कराल, तेव्हां आम्ही आपला पंथं स्वीकारू. आमंची आपल्यास 
मरजच नसेल, ब उद्धाराचा सवेच्या सवे मार्ग ज्याचा त्यानें पाहिला पाहिजे, असें आपण 
म्हणाल, तर आपल्याला श्रम दिल्याबद्दल माफी मागून आम्ही इतकोच विनंती करितों 
को, ठोकसंप्राहकाचा हा मागे नाहीं. ” असो; तेव्हां अद्वेतमागाच्या अप्रतिदहत सिद्धिसाठीं 
अद्वेतसिद्धांत्याला इतर सवे पंथांचा निदान निषेधपद्धतीनें तरी उपयोग आहे. 


१२ आतां एकच मुद्दा माझ्या समजुतीने राहिला आहे, तो हाः “*' देव नाहीं, 
धम नाहीं असें हणणार कांहीं भाविक लोक आहेत. ते असें म्हणतात की, ' देवघ- 
मोच्या कल्पनामुळें काय हित झालें असेल कोण जाणे! हारे जाणे किंवा ईश्वर जाणे असें 
झणाबयाची या लठोकांस पंचाईतश् ! “' असो; पण या देवधमाने भोळेपणा, विग्हषकता 
(620५1९0088) आलस्य, देवभ्रद्धा, विचारमांद्य इत्यादि अनेक दुष्ट परिणाम झाले इतकें 
बरीक खरें. तेव्हां हें देवधर्साचे बंड मोहून टाकून शुद्ध नीतीच्या पायावर समाजरचना ब 
व्यक्तीचे आचरण ठरविलें म्हणजे इहलोकींचे काम झालें. ” हे लोक आपलेच आहेंत. आपली 
व. भ्ाप्रल्या. समाजाची, त्याच्या कल्याणाची, त्याच्या. उन्नतीची जशी आपल्माला. तळमळ 
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आहि; तशीच ह्या नवे लोकांसही आहे. तेब्ह्दा हे ठोक नास्तिक आहेत, समाजविघातक 
आहेत, इत्यादि स्वस्ताईच्या शिव्या देऊन त्यांची बिदागी करणें प्रत्यक्ष श्रीकष्णासच संमढ 
झारे नसतें; मग आमच्यासारख्या अधवद ळोकांची काय कथा? असो; हे लोक प्रत्यक्ष- 
वादी आहेत, म्हणजे जे प्रत्यक्ष दिसत असेल किंवा दिसण्यासारखं असेल त्याच्यावर मात्र 
यांचा बिश्वास आहे. अलोकिक शब्दप्रमाणावर यांचा ब्रिश्वास सहसा वत्षणार. नाहीं. 
तथापि ह्या छोकांस जसजसा ब्रिश्वगत गुह्य गोष्टींच्या, योगाल्यासानें बिशवरदस्मांचा 
अनुभव येत जाईल, तसतशी या लोकांची श्रद्धा बैदिक धग्नीवर बसेल, यांत मळा तरी 
संदेह वाटत नाहीं. पुनः; (२) देवभोळेपगानें आमचें अंत नुकसान झाळें हें खरे; तग्नापि 
विष सवेथा मारक असतांही विषाची योजना आपण औषधाकडे करिता; ल्या मारक 
पदाथांचा सवेथा त्याग करीत नाही; त्याचप्रमाणें सद्ुणमेडित जो भगवान्‌ त्याच्यावर 
कामुक ब अतिरिक्त श्रद्धा ठेबिली म्हणून आपण पतित झालो. असलो तरी निष्काम ब्र 
श्रुतीला संमत अशी ,श्रद्धा परमेश्वरावर ठेवण्यांत कोणलाच प्रत्यवाय नाही. (३) विजा, 
रावर तरी श्रद्धा ठेवावयाची ती विचारजन्य सिद्धांतांचा आपल्यास प्रत्यक्ष साक्षात्कार 
होतो म्हणून ना? असाच साक्षात्कार श्रद्धेने व तदनकूल आचरणाने येतो. तेव्हां 
श्रद्धेवर मोग्य बिथवास ठेवण्यास काय हरकत आहे? (४ ) असुभब्राचा विचारच कराव 
याचा नसेल तर ' श्रिखारावर तरी धरा कां ठेवावयाची ' हा प्रश्न नामद्रार बाल्फार 
साहिबांमी नास्तिकवाद्यांस विचारला आहे, त्याचें तरी उत्तर द्या, विदाराखी मग्रोदा 
कांहीं मर्यादेपयेत आहे व असावाची. पहा को, १० संटिप्रेड अंशाची उष्णता ळाविळी 
असतां ब २० अंशाची लाविली असतां, पाण्यास प्राप्त होणाऱ्या पालळपणांतीळ प्रश्नाश 
काढून त्रेराशिकानें १५० अंश उष्णतेच्या वेळीं पाणी इतकें पातळ होईल असें उत्तर काढिळें 
तर तें साफ फसल; कारण १०० अंज्ञांवरच पाणी कढू लागून त्याची वाफ होऊं लागले, 
तेव्हां नुसता विचार उपयोगी नाही, आमचा अनुभब जितका बित्राराच्या भश्रयासें 
. चालतो, त्यापेक्षां त्याला जास्त आश्रय श्रद्धेचा ध्यावा लागलो.  ( ५ ) शेवदीं झावळ्या 
येथ जे दुष्पारणाम झाले ते सकामवर्तनानें झाले, देव खोटा म्हणून झाळे नाहींत, हें 
आमच्या नव्या बंधूनी विसरतां कामा तये, तस्वज्ञान तसेळ, शाखहान ब पम्ेह्ान 
नसेळ, तर नीलीला पायाच राहणार नाहीं. नीलीच नक्का असेळ, तार ब्राकव लको; 
पण नीति जर . हवी असेल तर ज्याच्या योगानें नीतीला “ असुक जांगळें व असुक 
याहेट ' असें झणज्याचा अधिकार येतो, तो घमे ब ले॑तत््वह्ञान ही अवाज हवीत; 
मात्र त्यांत स्वायपरायणता, अभिमान, ब्रिओषण ह्रिरणार नाहींल इतकी सरदारी 
घेतकी म्हणजे शाळे. भसो; हेंच सांगण्याकारेतां दक्षनाचा ब्र ग्रीलेजा अत्नहार आहे, 
हे ग्रंथ तिण्यापजुद्धीनें वाचून मग तरी त्यावर अभिप्राय पूरे करिचारानें ग्रावा, हाके 
सांगून हा खंड श्रेपब्रिलॉ. 
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१. कमे उपासना आणि ज्ञान ( ५ लखा, 05101, 110०७1९02०) ही 
तौंन कांडें आहेत, त्यांत आमच्या देशांत ज्ञानकांडाला प्राधान्य देऊन कमे उपासना 
ह्यॉरचिं नियामकत्व ज्ञानास अर्पिलें आहे. आमचा ज्ञानसंग्रह (8701088 0 
४९01671088, 711105011४ ) म्हणजे ब्रह्मज्ञान होय. ब्रह्मज्ञान उपनिषदांत सांगितलें 
आहि. उपनिषदांचे तात्पये लक्ष्यांत ठेवून श्रीव्याससुर्नानी ब्रह्मसूत्रांची योजना केली. 
आणि तोच अर्थ मार्मिक रीतीने, रहस्यरूपाने, सोप्या भाषेंत सर्वास कळावा यासाठी, 
प्राचीन कालींच श्रीभगवदिष्ट गातेचा अमृतप्रवाह आस्तित्वात यावा, अशी योजना 
झाली. एवंच, उपनिषदे व त्यांच्या दोन शाखा ( ब्रह्मसूत्रे व अगवद्वीता ) यांमध्यें 
असळेली एकवाक्यता प्रकट करून दाखविणे हे प्र्येक आचार्यांचे काम आहे. असे 
आचार्य आपल्या देशांत बरेच झाले. आजमितालाही शांकरमत, वल्ठभमत, रामानुज- 
मत व मध्वमत अशी चार मतें प्रमुखत्वाने सर्व देशभर प्रचालित आहेत. श्रौशेकरप्रणीत 
सिद्धांताप्रमाणे ब्रह्म हें खडेसाखरेच्या किंवा शुद्ध मिठाच्य़ा खड्याप्रमाणे अंतबोह्य एकच 
स्वरूपाने राहणार, एकरसात्मक आणि निर्गुण असे ब्रह्म काय तें परमाथतः सत्य आहे. 
श्रीवल्लभांच्या दृष्टीनें चिदचित्स्वरूपी प्रकृ्ताचें नियमन करून, अनंत विरुद्ध घर्मांचा 
संग्रह करणारें व अनंत धर्माचें अधिष्ठान असणार सर्वे कार्यकारणकर्तक सयुणनिर्युण ब्रह्म 
परमार्थतः एकच आहे. श्रीरामानुजांच्या दृष्टीनें चिदचित्स्वरूपी सत्मकृतीचें नियमन करून 
अनंतकल्याणगुणमंगलाचा सागर असणारं, नियामक व भक्तित्ञेय असें ब्रह्म सगुणत्वाने 
विराजमान होत आहे आणि मध्वांच्या मतानुसार अनंत भेदांचें नियमन करणारें व सर्व 
सृष्टीचे निमित्तकारण असणारे भक्तिप्रिय सगुण ब्रह्म, संसारी जीव आणि उत्क्रांत होणारें 
जगत्‌ हे पदाथे सत्य आहेत, असा सवेत्र प्रभेद आहे. आत्मदृष्टीनें श्रीशंकराचायोच्या 
मताचें रहस्य कळतें, बुद्धिमिश्रित आत्मदष्टीनें श्रोव्ठभमत अधिगत होतें, बुड़ीनें श्रीरामा- 
नुजमत समजतें आणि मनोमिश्रित बुद्धीने श्रीमध्वमत ज्ञात होते. श्रीशंकर मायावीदा 
आहेत. इतर सव मतवाले मायावादाचा निषेध करितात. श्रीशंकरमतानें भक्तीला 
गौणत्वब येऊन ज्ञानाला, ब्रह्वज्ञानाला, प्राधान्य येते. इतर मतानुवादी-आचाय ज्ञानाला 
गौणत्ब देऊन भक्तीला प्राधान्य देतात. श्रीशंकर सिद्धांतान्बंयें जोवशीवांचें ऐक्य प्रकट 
झाठें, तादात्म्य प्रकट झालें, म्हणजे मोक्ष मिळतो. इतर मतानुवाद्यांस हे जीवशि- 
घेक्य केव्हांही संभवनीय वाटत नाहीं. सारांश उपाधे अनादि आहे; तथापि 
सांत आहे, असें श्रीशंकराचाये म्हणतात आणि उपाधि म्हणजे माया अनादि व 
_ अनंत आहे ह्मणजे परमार्थतः सत्य आहे असें इतर मतवादी म्हणतात. आतां आपलें 
कतेव्य इतकेंच आहे की, निष्पाप मनानें श्रीमद्गगवद्रीतेचें पयोलोचन केलें असतां 
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गीताकारास कोणते मत म्राह्य होतें हें ठरवावयाचें. हा निश्चय करण्याला तीन सा्ष्ते 
उपलब्ध आहेत. (१) साधा शब्दाथ, (२) पुढचा पाठीमागचा सेदर्भ आणि (३) 
आरयेधमोचे रहस्य. आर्यंधमोर्चे रहस्य केवलाद्वेतपर आहे असें ' तत्त्वमसि ' * प्रह्ञनं 
ब्रह्म ' * अहे त्रह्माफस्मि ' “ सवे खल्बिदं ब्रह्म या महावाक्‍्यांचा सरळ अर्थ केला असतां 
स्प्ट दिसतें. अलीकडील शोधांबरून उत्पन्न होणाऱ्या तत्त्वज्ञानाचा कळ “ एकत्बच ' 
स्थापन करण्याचा आहे, असं दिसते. जो कांहां थोडा अनुभव आपल्यास आहे लाब- 
रूनही, ह्मणजे आपल्या आत्म्याचे एकरसत्व व साक्षित्व पाहिली असतां जे एकत्व स्पष्ट 
दिसतें, त्यावरूनही केवलाद्वेताचा सिद्धांत खरा असला पाहिजे, असा निश्चय होतो. तसेत्व 
नीतिदृष्टींला, ज्ञानपोषणाला, समाजस्थेयराला, राजकीय व्यवहाराला ब परमेश्वरी उपास- 
नेला वेदम्रतिष्टित व श्रीशकरप्रणीत अद्वेतसिद्धांताचा पाटिंबा मिळतो, तसा इतर मतप्रणीत 
सिद्धांतांनां मिळत नाहो. आणखी; सखाच्य़ा, विषयसुखाच्या, दृष्टीनं पाहिलें असलां 
ज्ञानाजनांत, ज्ञानखरूपांत जो आनंद, जें सुख आहे, तसला आनंद किंवा सुख जीवाला 
उपभोगानें मिळत नाहीं, मिळणारे सुख नित्य असत नाहीं, दुःखमूलक व दुःखपयेसायी 
असतें, असा अनुभव व अनुमान हीं विद्यमान आहित. ज्ञानाच्या बाजूनें पाहिलें असतां 
ज्ञाता आणि ज्ञेय (3५0९० 111 ()१]९० ) हा ज्ञानरूप झाल्याशिवाय खरें ज्ञान प्राप्त 
होत नाहीं, हा प्रमाणशासत्राचा सिद्धांत खरा आहे, असें अनुभवाच्य़ा अंती कळतें. प्रसिद्ध 
तत्त्ववेंता हेगेल याचे हेंच ह्मणणे आहे. 


२ आणखी; आपला जो पुरुषार्थ आहे, तो केव्हां तरी आपल्यास साध्य झालाच 
पाहिजे. आपला पुरुषार्थ म्हणजे दुःखाची आत्यंतिक निवात्त, सर्वेज्ञता, अव्ययीभावता, 
हा होय. तात्पर्य, आपलें दुःख सवेथा नाहींस करावयाचे असेल, तर आपल्यास 
सुखस्वरूप झालें पाहिजे. आपल्याला सवज्ञता हती असेल तर आपण ज्ञानरूप 
झाले पाहिजे. आपल्याला जन्मजरादि विकारांपासून सुटावयाचे असेल तर 
आपण अंतर्बाह्य सवव्यापी झालें'पाहिजे; सारांशा स्षिदानंदस्बरूप झालें पाहिजे. हें रूप 
मिळालें म्हणजे मोक्ष मिळाला. वाचकहो! आपलें कम, आपली उपासना ही जर नित्यशः 
वाढत असतील, ज्ञान संस्काराने शुद्ध होत असतील व श्रवणमननांच्या साहाय्यानें ज्ञान 
विज्ञान वाढत असेल तर असा एक दिवस उगवलाच पाहिजे कीं, ज्या दिवशीं आपल्यास 
ऐक्यस्वरूप प्राप्त होईल. पण प्राप्त होण्याचें काय आहे? तें आपल्यापाशी निरंतर 
आहेच. हें आपल्यास समजत नाहीं, याचे कारण आपण स्वतः व परमार्थतः अनंत 
व सवेव्यापी असूनही अज्ञानाने सांताचा ( 101६2 ) अभिमान धरिला आहे. आपण 
अनंत व परिपूर्ण असून विषयदृष्टीनें सांताची ( 11111० ) वासना धरिली आहे, आपण 
सर्वज्ञ असून एकदेशज्ञ आहों असं आपण समजतों; हें सर्व अज्ञान, ही सर्वे माया आहे. 
, सांत मायिक आहे, असं समजलें म्हणजे हें उघड होतें कौ, आपल्यास मोक्ष मिळावयाचा 
तो जीवस्थितींत मिळणार नाहीं, कारण मायेला सांतत्व , आहे; तेव्हां मोक्षाच्या आढ' 


1 ११९) 


आऑलिंलां प्रातिबंधं म्हणजे जीवस्थितीत मात्र खरी असणारी मांगा कांद्रेम टाकांवयाची 
हाहि.  कमोची व, उपासनेची आवश्यकता  थांसाठींच म्हणजे भावारूपी 
ग्रंतिबेंधाच्या निवारणासाठी ती उपासना अवश्य आहे; म्हणून करतैत्व, 
मोंबतृत्व हे माझें स्वरूप - नव्हे, असें अधिकारानुसार ज्ञान करून घेऊन 
कमे करावयाचे, आणि ज्या परमेश्वरी बिंबाशी माझें ऐक्य आहे, (हें विस- 
शन गेलें आहे, तें पुनः हानांत आणावयाचें आहे. ) त्या सश्चिदानंस्वरूपाची, प्रथम, सर्वेश 
उपकारकतो या दृष्टीनें, नंतर सर्वैश्ञ व सर्वव्यापी मंगलयुणाचिष्टान या सगण दृष्टीनें व पुढें 
सवैसाक्षी, अव्यय, नियुण ह्या दृष्टीनें उपासना अधिकारानुसार करून तत्स्वरूपाच्मा 
अधिगमासाठी उपासना करावयाची आहे. सारांश, कमे व उपासना वश्ञान हां 
साधनें आहेत. ज्ञानरूप हें साध्य आहे. हे साध्य हाताशी आठे. होणजे मात्र 
साधनांचा उपरभ व्हावयाचा आहे. 


३ असो; हं आयेधमोच्या रहस्याचें सार आहे. ह्याचप्रमाणें मागचा पुढचा 
संदेभे व उपकमोपसंहार ( आरंभोंचा विषय व शेवटचा सिद्धांत) हे. पा- 
हिले तर, वरील रहस्याला अनुकूल असा गीतार्थ असावा, असें वाटतें. * अ- 
झोच्यानन्वशोचस्त्व हा उपक्रम आहे. “* शोक करण्याचें कारण नाहीं, असं 
असतां शोक करीत आहेस.” हा उपक्रम आणि ' सर्वेधमोन्पारिलज्य' या शहोकांत 
कलेला उपसंहार हे दोन्ही एकरसत्वाची प्रतीति देत आहेत. मध्यें मध्यें अनेक ठिकाणीं 
एकात्मकत्वाचा उल्लेख आहे तो निराळाच. आणि शेबटीं, शब्दांची फारशी ओढाताण न 
करितां जो सरळ अथ उत्पन्न होतो, तो अद्वेतपरच अर्थ लागतो. सारांश फेवलाद्वेत 
प्रातेपादन करणारा व या अद्वैताच्या अनषंगानें सर्वे शात्ञांची, नीतीची ध इतर 
व्यवहारांची मीमांसा करणारा हा ग्रंथ आहे, असा माझा निश्चय झाला आहे. येथें अनेक 
श्रंकारचे उपदेश देश, काल, प्रसंग पाहून केलेले आहेत, हे खरें; पण सवाचे तात्पये अद्वैत- 
प्रतिपादनपरच आहे. त्रिगुणरहित व्हावयाचे, असरसंपत्तीचा नाश करून दैवीसंप्ती- 
शाही लय करावयाचा, भेदश्ञानाचा लय करून शेवटीं ज्ञेय वस्तूचा व ज्ञात बस्तूचाही 
सेभारोप करावयाचा आणि जीव व शिब यांतील सेवकसेव्यभावार्चे निराकरण पराभकतीनें 
करून सगुणत्रह्माच्या पलीकडे जावयाचे, हें गोतामंथनाचें सार आहे. 


उपनिषदांचे रहस्य. 


४ सं्ब शाखांचा ब सर्व पुरुषाथाचा समन्यय करणारा जो उपनिषतरणीत 
अंद्वैतसिद्ांत आहे, तो सुश्लिछ असून तत्रत्य शब्दांचा सरळ अर्थ केला म्हणजे 
स्वसमर्थन करणारा आहे, हें येथील व विलायती पंडितांस सॅमत आहे. वेदाचा 
अर्थ करण्याची जीं सहा टिंग ( सहा साधनें ) जैमिनीमुनींसी शंथलित केलीं आहेत, 
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त्यांच्या साहाय्याने मीमांसा केली असतां. अदवेतपरच अर्थ निष्पन्न होतो. दहा 
ठंपनिषदापेकी कोणत्याही उपनिषदांतील ज्ञानकांडाचा उपक्रम पहावा, व उपसंहार, 
पहावा, सामान्यतः अदवेतार्चेच अतिपादन त्यांत केलें आहे, असें दिसेल, दुसरे ठिंग 
अभ्यास हें होय. अभ्यास म्हणजे पुनरावृत्ति. नुसत्या छांदोग्य उपनिषदाचा सहावा 
अध्याय पाहिला तर ' तत्त्वससि ) हें वाक्य नऊ वेळां आलेलें आहे, असें दिसेल. तिसरें 
चिन्ह अपुर्थेतर. अपुर्यता म्हणजे सिद्धांताची (सिदि एक बेदगत शब्दप्रसाणाखेरीज 
अन्यप्रमाणानें व्हावयाचीच नाही अशी स्थिति होय. वेदगतशब्दमंत्र हे अतौंद्रिय 
, ज्ञानाचे उपस्थापक आहेत; पण प्रत्यक्ष, अनुमान व उपमान हां प्रमाणें हॉ अंतर्बाद्य 
हट्रियांनीं मात्र दाखविलेल्या वस्तूचा निश्वय करितात. म्हणून दृशय बिश्व हें हाशयिगोचर 
आहे. अथोतच इाटियपु्ट जीं प्रत्यक्ष व अनुमानप्रमाणें, तीं वेदगत ब्रह्मापर्यंत जाऊं 
हाकत नाहोत. अतएव वेदगत रब्दप्रमाण हे अपूव आहे. चवथे चिन्ह फळ. हें 
फल असें सांगितलें आहे को, अनज्ञानजन्य शोकमोहादिकांच्या प्रवृत्तीचा ज्ञानासह 
नाश होऊन ब्रह्मज्ञान्याला मोक्ष मिळेल. अभयं वे जनक प्राप्तो$सि (जनकराजा ! तुला 
अभय प्राप्त झालें ) छिद्यन्ते सर्वेसंदायाः ( सर्वसंशय नाहीसे होतात ) हॅ फल होय. 
ब्ह्मज्ञानाची स्तुति करणारा अ्थेबाद (हें पांचवे चिन्ह आहे. ) पुष्कळ ठिकाणीं 
आहे. उपपह्ति हें सहाबे लिंग आहे. उपपत्ति म्हणजे न्यायघटित सिद्धि 
श्रथेक उपनिषदांत मृत्तिका, लोह, सुवण इत्यादिकांची उदाहरणें घेऊन ब्रह्मविषयाचें 
युक्तिद्रारा जे प्रतिपादन केळे आहे, त्याचेही तात्पये अद्वेतसिद्धांतात्मकच आहे. ब्रह्म 
अभेदतामय आहे, सव टश्य व कल्प्याविश्त “ अस्तिभाति ' विषयरूप, अह्मरूप आहे 
असें सववत्र तात्पये आहे. 


गीतेत अभेदासिदांत्ल आहे काय? 


५ होय, आहे. जीवेश्वरभद, भक्तिज्ञानभेद, भक्तीचें व इंश्ररी प्रसादाचें महात्म्य, 
कमोचें आवश्यकत्ब इत्यादि भेदाभासक गोष्टींचा गीतेमध्ये उल्लेख आहे; तथापि आधि- 
कारानुसार उपदेश आहे हें एक विश्वनियामक महातत्त्व ध्यानांत ठेविलें म्हणजे पूर्व 
निर्दिट सर्व भेद्यभेदक गोष्टींचा निकाल होतो. जे कनिष्ठ अधिकारी आहेत, त्यांनी 
नित्यनैमित्तिक ब यक्चदानादिक कर्मच केलें पाहिजे, पण तें निष्काम बुडीने केळें पाहिजे 
मध्यम अधिकाऱ्यांनी उपासना केली पाहिजे म्हणजे शमदमादि निवदृत्तिपर कमे करून 
चित्तस्थैयीसाठी व चित्तजुद्धीसाठी योगसहित श्रीपरमेश्वराचे, अखंडसद्धुणमंडित सर्व- 
साक्षी परमेश्वराचे, अखंड चिंतन निष्काम बुद्धीने केळें पाहिजे; आणि उत्तम आधि' 
काऱ्यानें श्रवण-मनन-निदिघ्यासपूवेक, निर्गुण परब्रह्माचे अखंड ध्यान राहील 
नित्य समाधि असेळ, अशा प्रकारचा अभ्यास करून साक्षात्कार अनुभबिला 
सोदिजे; ह्या निरनिराळंमा भूमिका भित मिन अधिकाऱ्यांसाठी आहित, बोतही आणखी 
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पुष्कळ प्रभूमिका आहेत; हा स्बे भाग ध्यानांत ठेविला आणि निष्कामत्वाची आवश्यकता 

, सववत्र आहे असे स्पष्ट समजून घेतलें म्हणजे गीतेचें रहस्य अद्वेतपरच आहे असें समजतें. 
कमोचा, नीतीचा, ज्ञानाचा व उपासनेचा परिपाक अद्वेतामध्येंच व्हावयाचा असा निश्चय 
होऊन अपूबे आनंद होतो आणि गोीताप्रणीत मार्गांचा अवलंब करण्याचा उत्साह प्राप्त 
होऊन आपला पुरुषार्थ साध्य होईल अशी उमेद वाटं लागते. आतां गीतेतच अद्वेत- 
सिद्धांताचा अनुवाद करणारे अनेक शलोक आहेत, त्यां पेकी कांहीचा मात्र अवतार उदा- 
हरणासाठीं येथें कारेतो. 


(अ 


शि 


लभते ब्रह्मनिर्वोणमृषयः क्षंणकल्मषाः । छिन्नद्रवा यतात्मानः सवेभूत हिते रता: ॥ 
( अ० ५ श्होक २५). 

यो मां पश्यति सर्वत्र सवच मयि पश्यति (अ० ६ शहोक ३० ). 

ज्ञानी त्वात्मव मे मतम॒ ( अ० ७ अळोक १८), 


यदा भूतप्रथग्भावमेकस्थमनुपश्यति कका 
तत एवच विस्तार ब्रह्मसंपद्यते तदा | (अ० १३ स्टोक ३० ). 


वासुदेवः सर्वमिति स महात्मा सुदुलभः (अ० ७ “ठोक १९) 

सर्वभूतेषु येनकं भावमव्ययमीक्षत । अविभक्त विभक्तेषु तज्ज्ञाने विद्धि सात्विकम'॥ 
ब्रह्ममुतः प्रसन्नात्मा न शोचति न कांक्षति (अ० १८ टोक ५३ ). 
सर्वधमान्पारेत्यज्य मामेकं शरणं ब्रज (अ० १८ हक ६६ ). 

नित्यं सवंगतः स्थाणुरचलो$यं सनातनः (अ० २ ठोक २४). 


यावानथ उदपाने सर्वेतः संप्डुतोदके । तावान्सवेंषु वेदेपु त्राह्मणस्य विजानत: 
२ श्होक ४६ ). 


येन ( ज्ञानेन ) भूतान्यशेषेणद्रक्ष्यस्यात्मन्यथो माये ( अ० २ शोक ३१५). 

निट्रेंद्रो हि महाबाही सुखं बन्धात्ममुच्यते (अ० ५ लहोक ३). 

योगयुक्तो विशुद्धात्मा कुवेन्नषपि न लिप्यते (अ० ५ श्लोक ७). 

इहेद तैर्जितः सर्गो येषां साम्ये स्थित मनः । निदोषं हि समं ब्रह्म तस्माद ब्रह्मणे 
ते स्थिताः (अ ५ श्होक १९ ), 

सवेभूतस्थमात्मानं सर्वभूतानि चात्माने । ईक्षते योगयुक्तात्मा सर्वच समदरशेन: ॥ 

( अ० ६ शलोक २९ ). 
आत्मौपम्थन सर्वत्र समं पश्यति यो$जुंन (अ.० ६ श्लोक ३२). 
इत्यादि अनेक उतारे देतां गेतील, या सव उताऱ्यांत अद्वेताचें प्रतिपादन आहे. 


[१४५] 

ह्याचप्रमाणें अ» २ श्ठोक १९, २०, २५, २९, अ० १३ शलोक १२ व १३ असे ब 
आणखी बरेच लोक उपनिषदांतील मंत्रांची केवळ रूपांतरे आहेत, असेंही प्रत्ययास 
येईल. यावरूनही गीता उपनिषदांप्रमाणे अद्वेतपरच आहे, असे सिद्ध होतें. पुनः, 
अद्वेतसिद्धांताला मूळ आधार जा भायाविचार तोही “ मम माया दुरत्यया, ' * मायामेतां 
तरन्ति ते, ' ' मायया 5पहतज्ञाना:, ' * भ्रामयन्सवंभूतानि यंत्रारूढानि मायया, ' “ अज्ञाने- 
नाग्रतं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तवः, ' ' ज्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः, ' * अज्ञानं 
तमसः फलं, ' सक्ताः कमेण्यविद्वांसः ' इत्यादि उल्लेखांवरून स्पष्ट होत आहे. 


६ असो; गातेंचा आतांच सांगितलेला उपक्रमापसंहार, अट्वेतवचनांची पुनरक्ति, 
उपनिषदांतरगत शब्दप्रमाणावरून प्राप्त होणारी अपूर्वता, “ मामेवेष्यासे न संशयः, ' 
“ लभन्ते बरह्मनिवोणं, ' “ ब्रह्मेव तेन गन्तव्यं, ' “ मद्धक्ता यान्ति मार्मापे,  “ ततो मां 
तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनंतरम_ हं त्रह्मांशीं तादात्म्यता करून देणारे फल हीं कांही 
चिन्हें होत. कमे, उपासना यांचें विवेचन चाललें असतां ब्रह्मज्ञानाची जी स्तुति अनेक 
ठिकाणीं झाली, तो अ्थवाद आणि विराटस्बरूप दशनाचं प्रत्यक्ष प्रमाण, दुसऱ्या अध्या- 
यांतील सांख्ययोगांत प्रणीत केलेलें अद्वेतप्रातिपादक अनुमानप्रमाण, सूर्य, आकाश, वायु, 
समुद्र इत्यादि दृष्टांतद्वारा प्राप्त झालेळे उपमानप्रमाण, इत्यादिकांनीं-इत्यादि प्रक्रियांनी 
सद्ध झाठेलो उपपत्ति होय. येथें हो सहा जैमिनीप्रणीत लिंगे अद्वेतवस्तूचेंच प्रतिपादन 
करणारीं स्पष्ट चिन्हें आहेत. पुनः; दुसरे अध्यायांत जें जीवात्मस्वरूप परमार्थतः सांगि- 
तलें, तेंच स्वरूप ब्रह्माचे आहे, असं सातव्यापासून दहा- अध्यायांत ठरविलें आहे. आणि 
तेराव्यांत, पंधराव्यांत व शेवटीं अठराव्या अध्यायांत एकवाक्यता सिद्ध केली आहे. 


७ अजुनाला विषाद होऊन तो शोकमोहाव्रत झाला, त्याचें सूक्ष्म कारण पाहिलें 
. असतां, तो भेदबुद्धीने जित झाला होता. ल्याला कर्तेव्यपराईमुखता प्राप्त झाली 
होती, ती भेदबद्धीने ( मी निराळा * भीप्मद्रोण निराळे, कर्तव्यकमे हें पापपर्यवसायी 
आहे इत्यादि असमंजस विचारांनी ) अवतीण झाली होती. ह्या शोकमोहाची, कर्तव्य- 
पराड्मुखतेची, जी निवृत्ति करावयाची होती ती अथातच भेदजबुद्धि नष्ट कहून करावयाची 
होती. ' जें आहे त्याचा नाश कधीं होत नाहीं-नाभावो विद्यते सत:-” असें सांगून 
व भाऊ, मित्र, सोयरे, स्वशरीर इत्यादि परमार्थतः मिथ्या आहेत, ब्रह्माकडे नेणारा, 
आत्मोन्नतांचा ( कमे-उपासना-ज्ञान-घटित ) अद्वेतमार्ग दाखविणारा आत्मा व आत्म- 
विचार मात्र खरा आहे, असें प्रलयाला आणून देऊन, व भेदभावना नष्ट कलून, व 
अभिमान व वासना यांचा प्रविलय करून श्रीकृष्णाने अर्जुनाचे समाधान केलें व त्याला 
कतेव्योन्मुख केला. शोकमोह दूर होण्याला अभेदनिश्वयासारखें दुसरे साधन नाहीं. 
भेदभाव हा भीति, पापपुण्य इत्यादि शंका उत्पन्न करितों. ह्या शंकांची निवृत्ति अभेद- 
ज्ञानानें मात्र होते. राजकारण, नीति, विश्वज्ञान व तद्वतवस्तुज्ञान इत्यादि सर्वे शाक्ष- 


व्र 
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कलांच्या हानवृद्धीला, सामाजिक संघटनेला, कुदुंबसोख्याला ब॑ आत्मोभ्रतीला दी अभेदज्ञा- 


लाची आवश्यकता आहे. मोक्षाचा मार्ग सांगणाऱ्या परमाथामध्यें ज्याप्रमाणे प्रवृत्ति- 


मूळक निवृत्ति असते ( म्हणजे अहंकार, वासना, अज्ञान इत्यादिकांचा त्याग हा आत्मो- 
श्रेति, समाजसंम्रह व ज्ञानविस्तार या सदिच्छेने होऊन शेवटीं कमाची परिसमासि होते.) 
त्याचप्रमाणें व्यवहारांत निवृत्तिमूलक प्रबृत्ति असते ( म्हणजे येथें, प्रपेंचांत, ज्या यह. 
दानतपांच्या क्रिया होतात-त्या झाल्या पाहिजेत,-त्यांचा सुख्य हेत निद्वाते संपादन कर- 
ण्याचाच असतो ), सारांश निवृत्तिमूलक प्रदात्ते असू द्या किंवा प्ररत्तिमूलक ज्ञानजस्य , 
निव्रति असूं द्या, तात्पय एकच आहेः तें हें कौ, आपण पूवंजन्मजन्मांतरीं जीं जीं कांहीं 
पुष्यपापात्मक कर्मे अज्ञानाने केलीं आहेत व अज्ञानोत्पादी ज्ञानसंपादन केलें आहे, त्या 
अन्मदायी कमोचा व ज्ञानाचा बद्धकस्वभाव नष्ट करण्यासाठीं ज्ञानमूलक व निबृशिपर्यव-' 
सायी असें ज्ञान संपादन करून व तसलेंच कम करून शेवटीं अभेदात्मक अद्वेताचा अधि-' 
गम करावयाचा आणि मुक्त व्हावयाचे हाच परब्रह्मस्वरूपी मोक्ष होयू. ह्ञानाची ब कमोची 
परिसमाति ग्रेथे होते. ' जी आपली अपूर्ण स्थिति आहे, ' असें आपल्यास अज्ञानाने भान उत्पन्न 
झालें आहे, तें भान ज्ञानाने व ज्ञानपोषक कमाने नाहींसे करून आधिकारानुसार अभेदात्मक अहदे- 
ताचा अधिगम करावयाचा आहे. वर सांगितल्याप्रमाणें प्रपंचांतही हा मार्ग भ्रेयस्कर होतो. 
प्रपेचांत नीतीचे, राजनिष्ठेचं, राष्ट्निष्ठेचे आणि धमेनिष्टचं माहात्म्य ज्ञानभाहात्म्याइतकेज 
स्वोपकारी व परोपकारी आहे. पुढील सुखासांठां सद्यःसुखाचा त्याग करणें, कुडुंबसुखा- 
साठीं, कुटुंबाच्या उन्नतासाठीं, स्वतःच्या सुखाचा त्याग करणें ब स्वतःच्या उभ्भतीचा 
अभ्यास मागे ठेवणें, राष्ट्रासाठी कुटुंबाचा त्याग करणें, समाजास सुखी ब उन्नत करण्या” 
साठीं स्वसुखावर पाणी सोडून रात्रांदवस श्रम करणें, आणि अशा रोतीनें ब्रागून लठोक- 
हितांतच सुख आहे असें मानणें, इत्यादि सर्व कमेप्रेरकांच्या मूळाशीं स्वार्थत्याग आहे. 
या त्यागाबरोबरच ' मी कता नाहीं, निमित्तमात्र आहे हें ज्ञान होत असलें ह्मणजे 
आपला त्याग सुसंस्कृत होतो. प्रकृतीला बळण देण्याचे काम सोपाधिक ह्यणून 
परिच्छिभसा दिसणाऱ्या ज्ञानरूपी आत्मारामाकडे इर्छास्वरूपाने आहे. हें वळण 
प्रकृतीला सवश करणारे असलें ह्मणजे आत्मोन्नति होते, प्रकृतीच्या अकुसंधानानें 
हे. वळण लागत असेळ तर आत्मावनति होते. आत्मा सोपाधिक ह्मणजे 
जीवस्थितींत असून तो उपाधींचा सेबक जोपर्यत आहे, “ मीच उपाधि 
असं जॉपरय्ेत मानतो आहे, तोंपर्येत तो प्रकृतीच्या राज्यांत असतो. येथें 
अर्थातच त्याचें कतंत्व त्याच्या स्वतःच्या आधीन नसतें. उदाहरणार्थः सत्म बोळणें 
हें चांगले, आहे, असें ऐकल्याबरोबर आपणही सल्यच बोलाबें, अशी इच्छा त्याळा प्राप्त 
होते. पुढें सत्य बोलण्याचा जेव्हां प्रसंग येतो, म्हणजे कांहीं विषयसुखामध्यें सत्य 
बोलण्याने अंतर पडत आहे, असा जेव्हां प्रसंग येतो, तेव्हां बिषयसुख देणाऱ्या बिष- 
माच्या व बिषयसुखानुभब, घेणाऱ्या हदियांच्या आधीन लो जोब पूर्णतः असल्याकारणानें 
“ सत्य़ बोळावें' अशी इच्छा असतांही, या जीवाला सत्य बोलतां येत नाहीं, हा इच्छेचा 


[ ११७] , 


प्रकांर झाळा. पुनः; आपण अधिकाऱ्यांची मर्जी संपादन केली असतां आपली 
बढती होईल, असें अनुमान करून चाललें असतां ब आपण त्याची चरणधारणा क॑ 
मनोधारणा करीत असतांही मध्येंच कांही तरी आकस्मिक विघ्न येऊन आपले हेतु विफळ 
होतात असा अनुभव आहे. म्हणजे इच्छा असतांही तदनुसार कमे होत नाहीं. व 
इच्छा असतांही फल मिळत नाहीं. एवंच आपली इच्छा-विषयेच्छा-जर आपल्या आधीन 
नाहीं, तर विषय, त्याचें नियम, परेच्छा व परमेच्छा इत्यादि गोष्टी आपल्या आधीन कशा 
राहणार: ह्या सवे गोष्टी आपल्या आधीन असाव्या, अशी जर आपली इच्छा असेल तर प्रथमतः 
आपण कामकोधादिकांस वश करून ज्ञान-विषयज्ञान-व रशोवटी अद्वैत ज्ञानबिज्ञान 
हॉ प्राप्त करून घेतलीं पाहिजेत. हां जसजशीं स्वाधीन होतात, ला ला मानानें 
प्रक्षात, माया, आपले स्वाधीन होते, इच्छा स्वतंत्र होते, संकल्प सत्यरूप होतो, आणि 
आत्मा हा ज्ञानस्वरूपांत कता किंवा भोक्ता नाहीं, या सिद्धांताचा अनुभव येऊन नौति, 
भाक्ते, ज्ञानसंचय यांस पृर्णत्व प्राप्त व्हावयास लागतें, अभेदत्व बाणतें, आणि अधिकार 
उन्नत होतो, तसतसें ज्ञानाविज्ञान टढ होऊन पूणोनंदावाप्ति होऊं लागते. 


८ खरं सुख अभेदाचा आरगम झाल्याविना नाहो, हा सिद्धांत, विषयसख घेणें, 
गाणें शिकणे, ज्ञान संपादण्यासाठी अभ्यास करणें इत्यादि दश्‍्य गोष्टींच्या अनुभबानेंही 
खासा सिद्ध होतो. आपल्माच आचाराविचाराच्या मंडळीत आपण जाऊन बसलों ब 
आपल्या आवडीचा विषय निघून सवे मंडळी रंगांत आली असतां एकतानता उत्पन्न 
होऊन जी कांहीं बहार उडते ती पु्सच नये. याचें कारण अभेद होय. 
यांतच जर एखादा मनुष्य एखाद्या कारणानें दुमुखन आला म्हणजे त्याच्या 
भेदकी दशेनानेंच आनंदलहरीच्या उद्गभनावर कडाक्‍्याचा गारठा पडतो, इतकेंच 
नव्हे, तर सर्वे मंडळांचा विरस होऊन जातो. सारांश, भेदांत दुःख आहे, 
: अभेदांत सुख आहे. हा अभेद पृद्धिगत करण्यासाठींच नीतीची, ज्ञानाची, योगाची, 
भक्तीची अपेक्षा आहे; नुसत्या जड दिसणाऱ्या सुष्टींचीच अंतिम व्यवरथा पाहिली तर 
सर्वत्र अभेद उत्पन्न करण्याचा प्रयत्न उत्क्रांतिरूपानें चालला आहे असें दृष्टोत्पत्तीस येतें 
व अरंच पाहिजे. पहा, सवेच्या सवे हिमाचलास बंगालच्या उपसागरांत नेऊन ठेवावा 
असा श्रीगंगानदीचा अहर्निश चाललेला प्रयत्न, खवंत्र एकसारखी उध्णता अथवा शेत्य 
आणि स्वच्छता निमोण करावी ह्वा वायूचा प्रयत्न, सवे वस्तूंस एकच प्रकाशाने उद्दीपित 
करणारा श्रीभगवान सूर्य, विश्वाला एकाच कार्येकारणचक्ानें बांधून टाकणारे गुरत्वाकर्ष- 
शादि विश्वनियम, इत्यादिकांवरून असें स्पष्ट दिसत आहे कीं, ही जड विश्वसृष्टि तरी 
निदान अभेदमूलक असून पुनः अभिन अशा परब्रह्मतत्त्वाकडे चाळली आहे. जीब- 
सृष्टींत व विशेषतः मानवसृर्टांत भेदार्चे प्राबल्य दिसते; पण दूरदर्शित्व, शहाणपणा, विधि, 
कुटुंबधमे, सामाजिक नियम, राजशासन, शात्ले, व धर्म या सवाचे प्रयत्न भेदाचा निरास 
करावा, एतदर्थ चालकेळे आहेत. कारण उघड आहे की, जभेदांत सुख आहे, निळेप, , 
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लख माहे; असा अनुभव आहे. प्राचीन व अर्वाचीन शाख्रांचांही प्रयत्न अदवेततिद्वांत 
श्रैकट व प्रसृत करवे हाच आहे; परमेश्वराचे स्वरूपही अभेदात्मकच आहे. तेव्हा अ- 
भेदाची स्तुति प्रमुखत्वानें गाणारे जें गीताशात्र हें उत्तमच असलं पाहिजे. श्रति हेंच 
सांगते. युक्ति अशीच आहे आणि अनुभवही तोच आहे. फार कशाला? आपणं 
" उत्कृष्ट कार्व्यांचा रसास्वाद घेत असतां किवा उत्तम नटांचा अभियुक्त अभिनय पहात 
असतां जे तहीन होतों, याचें तात्पय॑ काय आहे? आपल्या मनांत जे कांहीं बिचार 
किंवा मनोवृत्ति कांहीं विशेष स्वरूपाने अवस्थित असतात, त्याचेंच यथास्वरूप बाहेर 
दिसूं लागलें, अर्थात अंतर्बाह्य अभेद दिसू लागला को, मन प्रफुल्ठित होऊन तें 
अभिनव आनंदाचा आस्वाद घेऊं लागतें. आपल्या इतर वृत्ति तटस्थ होतात, मूर्ति- 
मंत तन्मयत्व-तादात्म्य-अवतीण होते आणि रसपरिपाकाला मधुरत्व प्राप्त होऊन 
ग्रह्मानंद होतो, हा अभेददृत्तीचा परिपाक होय. आतां हें वाचकांच्या लक्ष्यांत आलेंच 
असेल की, हा अभद उत्पन्न होण्याला--नव्हे हा अभेद प्रकट करण्याला-आपल्या 
भेदविशषांचा सर्वथा त्याग झाला पाहिजे. हा त्याग म्हणजेच यक्ष होय. 
“ यज्ञाय सृष्टानि धनानि धात्रा । / हें प्रासादिक वचन घ्या किंवा ' यज्ञार्थात्कमेणो$न्यत्र 
लोकीा$्यं कमेबंधनः ” हा गीतामंत्र अवलोकन करा, अथवा “ हे यज्ञोपकरण सकळ ही 
श्रीज्ञानेश्वर महाराजांची त्रह्मवाहक उक्ति ऐका, तात्पये एकच आहि. तें हें की, या अभेद- 
चक्कांवर अभेद पुरुषार्थ प्राप्त करून घेण्यासाठीं जे मित्न भिन्न जींव मिश्नभिन्नाधिकारा- 
नुसार भिन्न भिन्न कार्य करण्यास्तव निमाण झाले आहेत, ते इंश्वरी संकेतानुसार अभेद- 
मागोनं अभेदचक्राचा उपयोग करून घेतील, तर मुक्त होतील; जर ते भेदमार्गानें जातील 
तर त्यांचा सर्वथा नारा होईल. भेद पापमूलक आहे, दुःखद आहे हा भेद आत्मोन्नति- 
विधातक व समाजभ्रष्ट करणारा आहे, अतएव हा भेद सर्वथा त्याज्य होय. 


५ आतां कांहीं प्राकृत व कांहीं विद्वान्‌ लोकांस अशी शंका येते कॉ, सर्वत्र 
जर अभेदाचे साम्राज्य झालें तर कमीविलोप होईल, उन्नति उपलब्ध राहील, नीति 
अदृष्ट होईल, ज्ञानाचा परिपोष होणार नाहीं, प्रकृति नाहींशीच होईल. . पण 
अशी शंका घेण्याचे कारणच नाहीं. ज्ञान हे अभेदजनक आहे, हें 
अलीकडील तरी विद्वानांस नव्याने सांगावयास नको आहि. भेद अशक्ञानानें 
उत्पन्न होतो व हे अज्ञान सामान्यतः फलभोगाच्या वासनेने, अभिनिवेशानें, उत्पन्न 
झाळेळें असतें. सुख्य गोष्ट भोगाम्रीलर्थ मात्र भोग नको आहे, भोग अज्ञानमूलक 
बज अश्ञानपोषक आहे म्हणून तो त्याज्य आहे. ' यज्ञशिष्टारिनः सम्तो मुच्यन्ते सर्व 
किल्मिंषे: ' याचा अर्थ हा की, यज्ञ करून, लोकोपकार करून, बाकी शिक्ठक राहिलेल्या 
आपल्या कमेशक्तीचा व कमफलाचा कायतो विनियोग खतःच्या उपभोगाकडे कराव- 
यांचा आहे. अनेक प्रकारचे यज्ञ करण्याचें सामर्थ्ये असावे म्हणून युक्त आह्र- 
विंह्वारांनी आपले शरीर पुष्ट ठेवावयाचे आहे. हान मिळविण्यासाठी. आणि ला 
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ज्ञानाने लोकांस ज्ञानी करण्यासाठी आपल्यास .,' आहारविहार ' करावयाचे आहेत. 
“ आहारविहारासाठी आपल्यास ज्ञान मिळवावयाचें आहे काय १ होय कारण, मुख्य* 
उद्देश सवेहता व अखंडानंदाची आवाम्ति हा नाहीं. हे. जर आहे, तर कमेविलोप कसा 
होणार १” खरें आहे. जावत्कालपर्यंत ही अभिन्न सृष्टि आपल्यास भासमान होत भाहे, 
जोपर्यंत “ माझी क्षुधातुषा निवारण करणें हं इष्ट वाटत आहे, जोपर्यंत “ अंतबीद्य ' 
एकच एक असा घनदाट आत्मरस ओतप्रोत भरला नाहीं व “'मी? सबेथा नष्ट झाला 
नाहीं तोंपर्यंत, हे सवे ठीक. पण यत्किंचितही व्यष्टिमावना जीवंत आहे, तोंपर्यंत 
कर्म जिवत राहणार. हें कमे फलाशेनें व अभिमानाने केलें म्हणजे जीब 
लिप्त होतो, भिन्नमावना धारण करणारा होतो, अर्थातच बद्ध व दुःखी होतो. . 
पण जौवानें एकदां विषयरूपी फलाशेची काळीकुट्ट घोंगडी टाकून दिली, आणि 
अभिमानरूपी अंगवस्त्र एकदांचें जाळून टाकिले, सुखदुःख, लाभालाभ, जयाजय इत्यादि 
फलवेचित्र्यांचा सर्वथा* मनःपूर्वक त्याग केला म्हणजे तो निेंप होतो, अभिन्नतानंदांस 
पात्र होतो, अर्थातच मुक्त आणि केवलानंदी होतो. सारांश, कमेबिलोप होत नाहीं 
तर क्मफलविलोप होतो. ( कमेफलाशेचा बिलोप होतो ). करम वेदशासत्रविहित बा 
नित्यनैमित्तिक वा व्यावह्मारेक असो, ते आपल्या अधिकारानुसार करावयाचे! 
पण त्यापासून अमुक फल मिळाबें अश्ी जी आपल्यास आज्या असते, असें जें आप- 
ल्यास वाटत असते, ती आझ्या व तें वाटणें टाकून देणें म्हणजे कमेफलविलोप आहे. 
ही फलाची आश्या आहे ह्मणून उन्नति स्तब्ध राहते, इतकेंच नव्हे, तर ती अव- 
नत होत आहे. विषयाची आह्या ही भेदक आहे. ही कुटुंबाचा, समाजाचा, ब 
राष्ट्राचा घात करिते व आत्मोन्नतीच्या आड येते. तेव्हां. आश्या टाकावयासी, 
कमे टाकावयाचे नाहीं. आदोचा त्याग अधिकारानुरूप कारेतां येतो, कमोचा 
त्याग कारितांच येत नाहीं. म्हणून कमे करावयाचे पण फलाद्या टाका- 
' बयाखी, हा भगवेतांचा उपदेश आहे. हा अनेक बेळ केला आहे. ज्याप्रमाणें 
“ सबेभूतेषु थेनेक॑ भावमव्ययमीक्षते ' हा शास्त्रार्थ सांगून एकात्मता हेंच परम 
सुख आहे असें सांगितलें, त्याचप्रमाणें निष्काम कमे केलें पाहिजे, ' कमेण्येवा5- . 
धिकारस्ते ,, *' कुरुकमैव तस्मात्त्व', “न कमेणामनारम्भातेष्कम्ये पुरुषोषवनुते * 
इत्यादि ठिकाणीं कमे करण्याविषयी आपम्रहाने विचारपुरःसर उपदेश केला आहे. एर्वख- 
अभेदक्षानानें कमाचा विलोप होत नाहीं. ज्ञानामुळे कमेविलोप होणें व्यवहारसष्टीत, 
केव्हांही शक्‍यच नाहीं; इतकेच नव्हे, पण आज्ञा व अभिमान ही दुकळ नाहींशी झाल्या- 
नेतर कमे करण्याला जें प्रोत्साइन येतें, ते सवेथा अवर्णर्नाय आहे व असतें. “माझ्या 
कार्मात यक्ष मिळेल कॉ नाहो £' हो एकदा चिंताराक्षसी मारून टाकिली, “ माझ्या- 
शिवाय हं कृत्य उरकणारच नाहीं, मीच कता आहे हा असला पातकी समंध नाहींचा, 
केळा, म्हणजे कतंव्य बुद्धीळा जो जोर चढेर, जो उत्साह येईल, जी निःशंकताबाटेळ ब ळें. 
कोझल्य प्रात होईल तें खरोखर. अभुतपूक्‍च होय. पशाक्षा पास होऊन नोकरी मिळबिग्या* 
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साठी अभ्यास करीत अंसतां होणारा विद्यानंद हा केवळ तत्त्वजिज्ञासेसाठीं चालविलेल्या विद्या- 
भ्यासापासून होणाऱ्या निष्काम प्रेमानंदाच्या पासंगास तरी लागेल काय: नाहीं.-पुनः; 
आपलें सवे कमे आशा-पिश्याचिकेनें घेरलेले असतें असेंही नाहीं. सुलाबाळांच्या जोपास- 
नेचें कमे, अनाथास पसाभर दाणे घालण्याचें कर्म, क्रीडाकोशल्यसंपादनाचें कम हां 
सवेच्या सर्व कांही इष्ट हेणु मनांत धरून आपण करीत नाहीं. अन्न खातांना त्ते पचेल 
कोणत्या पद्धतीनें हा शोध युक्ताहारविहारी बळकट पुरुषास जसा करणें नलगे, त्याच- 
प्रमाणें वरील कर्मे करितांना सामान्यतः आपण इष्ट हेतु मनांत सुद्धां आणू नये. मग 
असं आहे तरी तां तीं कर्मे कधीं व्हावयाची राहिलीं आहेत, किंवा कोशल्यानें होत नाहींत 
असाही अनुभव नाहीं. फार काय सांगावें? हीं कामें निष्कामप्रेमानें होत असल्यामुळें 
इतक्या सफाईने होत असतात काँ, तीं तीं कर्मे करणारे समंजस आईबाप व उदार 
गृहस्थ प्रतिविश्वामित्र, प्रतिकालिदास, प्रतिव्यास व प्रातिशंकराचार्य, किंवा प्रतिशिवाजी- 
महाराजच उत्पन्न झाळे आहेत कीं काय असा भास व्हावा! हाच अभेदाच्या तत्त्व- 
ज्ञानाचा परिपाक होय. हा केवळ स्वसंवेद्य असणार आणि ह्मणून तज्ज्ञांसच प्राप्त 
होणार ! योगाचे, तपाचे, तंत्राचे, कमांचे व उपासनेचें शिरोभूत फल हंच होय, 
व मूळही हच होय. या अद्वेत यंत्रावरच प्राणिमात्र व भूतमात्र अधिष्टित असून अहं- 
ममताव्यतिरिक्तत्वानें आपापलें नियत म्हणजे अभेदमूलक व अभेदपर्यवसायी निष्काम 
कमे अभेदरूपी इंश्ररास अर्पण करीत गेला तर त्याला अभेदतन्मयंतेचा जो आनंद 
प्राप्त होईल, तो केवलानंदच अथवा तेंच स्वानंदसाम्राज्य होय. हेच ब्रह्म, हीच अ- 
हिंसा, हाच “नेचर ' ( १॥(॥८) व हाच 'स्पिरिट' ( 81111६) होय. 
काव्यांतील आत्मा जा “रस' तोच हा होय. विश्वचकाच्या या अक्या अरींतून जो 
च्युत झाला व जो स्वार्थाकरितां मात्र जगू लागला तो ' अघायुरिंद्रियारामो मोघं पाथ 
स जिवति.' असो; अभेदज्ञान व तन्मूलक कर्म हा विश्वयज्ञ आहे. या विश्वयज्ञां- 
तील शिष्टान्नाचें सेवन हेंच अस्त होय. पुनः एकदां अद्वेततत्वाग्रताचें प्रादान यथास्थत 
होऊन तेंच प्रकट होऊं लागले म्हणजे कतंव्याला व कतंव्याच्या होशीला सीमाच रहात नाहीं. 
अभिमान विगलित झाला, म्हणजे अकतंव्याचा अकरणरूपी हद््ही नष्ट होतो आणि 
प्राप्त कतंब्य सहज व कोशल्यानें सिद्ध होतें. सुखदुःखाचा, जयापजयाचा सिद्धधासिद्धीचा 
लकडा सुटून अभेदयंत्रानुसार कतंव्यप्रेणा झाली कीं, रामदासासारखे साधु व शिवाजी- 
सारखे विश्वविजयी वैष्णव वीरच निर्माण व्हावयाचे व समाज उन्नतीच्या पंथाला लागा- 
वयाचा, हा सिद्धांत आहे. मुख्य गोष्ट फलासक्ति व कतेत्वाभिमान ही दुक्कळ विरली 
कॉ अभेदाच्य! सरवेमंगल नियमाची सत्ता अखंडत्वानें सुरू होते. इंग्रजी अथवा पाश्वाल- 
भाषेनें सांगावयाचें म्हणजे कर्तव्याच्या अहममत्वा (5901),]6०1011४ ) ला-रजा 
मिळाली म्हणजे कार्यकुशलता प्राप्त होते. आणखी ज्या अर्थी म्हणजे ज्या भेदमूलक 
कर्भाने आपल्यास उपाधि प्राप्त झाली व परिच्छिन्नत्व ( 1111121888 ) ही अंगावर 
ग्रेऊन पडले, त्याअर्थी म्हणजे त्या कमोचा,--भेदमूलक कमोचा--नाश करण्यासाठीं 
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अपरिच्छिन्न, अभेदमूलक व अद्वैतवाहक निष्काम कर्मे आपल्यास केलेंच पाहिजे, 
सारांश कमे जर होणारच आहे, तर तें कर्म निष्काम व विध्युक्त तरी करुं या» 
कौ जेणेकरून आपली उपाधि हळूहळू विगतप्राण होईल, आणि ज्याच्या 
अभावामुळे विषयानंदाचा वीट येतो, तो आपला सहज स्वरूपानंद आपल्यास मिळेल 
नव्हे, आपण तत्स्वरूप होऊन जाऊं. अथातच आपला उत्कम ' आहारनिद्राभयादि 
लक्षित ) तामसी प्राण्यापासून झाला आहे तेथून पुढें अधिकार, कोौर्ति, कुटुंबपालन 
जातिरक्षण, राष्ट्रामिमान व राष्ट्रकीकरण, विश्वाभिमान व विश्राभदीकरण, या कतेव्य- 
भार्गाने-निष्काम कर्तव्यमागानें-योग, भक्ति इत्यादिकांच्यासह अक्षेसास, मूळस्वरूपास 
मिळून जातो व आपण तत्स्वरूप, तदात्मक होतों. हा मार्ग विश्वज्ञानानं, आत्मज्ञानानें, 
म्रह्मज्ञानाने, सारांश अद्वेतज्ञानानें मात्र कंठितां येतो, असे ' नहि ज्ञानेने सद्शं पवित्र- 
मिह्द विद्यते, या भगवद्वाक्यावरून “ कमंयोगो विशिष्यते' “न मे पार्थीइस्ति कतंब्यं ' 
इत्यादि अनेक वेळ्व्या उद्गारांवरून स्पष्ट आहे. '* बहूनां जन्मनामंते ज्ञानवान्मां- 
प्रपद्धते । याचें रहस्य हेंच आहे. ' तत्र तं बुद्धिसंयोगं लभते पोवंदेहिकं, 
ददामि बुद्धियोगं तं, ह॒ नियम तरी उत्कांत होणाऱ्या जीवासाठांच सिद्ध 
झाले आहेत.  * प्रकृतिस्त्वां नियोक्ष्यात ' “* करिप्यस्यवशो5पितत्‌ ' ' शरीरयात्रा5पि 
च॒ ते नप्रसिद्धथेदकमेणः '  इल्यादि नियम सुद्धां असेंच सांगतात 
कौ कतंव्यकम केलें नाहीं तर घात आहे व कतव्यकम निष्कामत्वानें किंवा इंश्ररांपण 
बुद्धीनें केलें तरच ज्ञानप्रात्ति होऊन जीवास मोक्ष मिळेल. असा हा गीतेचा राजमार्ग 
आहे. गीताभिषिक्त वेदांती केव्हांही प्राप्तकमविमुख असत नाहीं. सारांश येथें प्रवत्ति 
निद्रत्तिपयेवसायी होते. आपल्यासाठी तयार केलेलें अन्न क्षुधातुरास देऊन बाकी शिल्लक 
राहिलेळे अन्न आपण भक्षिल्यास जसें निराहाराचें पुण्य प्राप्त होते, पण ते जसं नुसत्या 
निराहारानें प्राप्त होत नाही, आपण संपादिलेलं उद्धारक ज्ञान दुसऱ्यास अपण केलें 
असतां तें जसें टढतर होतं, पण तें जसें आपल्या पुस्तकालयाला अगर वाणीला कुलूप 
लावून होत नाहीं, त्याचप्रमाणें अभदानुसंधान ठेवून आपण केलेलें प्राप्तकतव्यही साहजि- 
कतःच निष्कर्म होतें; पण कर्मेच केले नाहीं, तर मात्र नैष्करम्य प्रास होत नाही! 
तात्पये निदृत्तिमूलक प्रवृत्ति असेळ तर परमार्थ साधतो, नुसती निद्रृत्ति शक्‍यच नाहीं, 
आणि नुसती म्हणजे केवल प्रापंचिक प्रश्नत्त घातुक होते, हें सांगण्याचा व सिद्ध 
करण्याचा मुख्य उद्देश आहे. “ अनाशभ्रितः कर्मफलं कार्य कमे करोति यः? “ काम्यानां 
कर्मणां सन्यासं ' ' सवैकर्मेफलल्यागं त्याग प्राहु: ' इत्यादि उपदेश जो एक- 
कंठार्ने केला आहे, त्याचें तात्पये हेंच आहे. तेव्हां गीतामृत पिणारा यथार्थ मुमुक्ष 
“ कतेव्यविसुख ' होईल, अशी भीति बाळगण्याचे मुळींच कारण नाहीं. समृद्रांतीळ 
लहरी ज्याप्रमाणे अनेक हेलकावे खाऊन शेवटीं समुदांत लीन होतात, वार्‍याच्या लहरी 
वाहतां वाहतां ससश्यीतोष्ण होतात, शीत ब उष्ण हां सापेक्षत्वाने परस्परविरुद्ध असणारी 
कार्ये ज्याप्रमाणें कमशः समस्वरूप होतात, त्याप्रमाणें ज्ञानी व अनासक्त कतेब्यकमकारी 
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जीवही शेवटीं * ससरत्याळा ' जाऊन समरूप व समरस होतो. स्थिर दीपज्योति निंबोत 
प्रदेशांत सर्वेप्रकाशक होते, निठेंपत्वानें राहणारे आकाश सर्वेभूतमात्रांस अवकाश देतें, 
व्याप्नमाणें संकल्पडून्य स्थितप्रज्ञाचें कतव्य स्वोपकारक व सर्वोपकारक होतें. कामघेनु 
सवास फ़ळदूप होते, त्याप्रमाणें गीतावेदांती पुरष “ आपपर भाव? विलीन .कहून 
“* समसदर्शी ' होतो. 


१० गीतेंतील बेदांत समजून घेऊन व्यवहारांत आणाबयाचा आहे. नुसता 
पोप्रटाप्रमाणे बडबड़ावयाचा नाहो. तसेंच ' वेदांती ' म्हणवून घेऊन संकलत्प- 
चौदनानुरूप वाटेळ तें कमे करण्याचा हा वेदांत नव्हे. वेदांततत्त्वांवर बुद्धिप्रागल्भ्यानें 
उत्तम उत्तम व्याख्याने झोडून व्यवहारांत वाटेळ तसे वागणारे, अनीतीची अश्रुतपूबे व 
अघोर छृत्ये करणारं व ही तामसी कृत्ये ( अपकृत्येंच ही! ! ) करण्याला उत्तेजन देणारे 
आसुरी राक्षस आमच्या देशांत पुष्कळ उत्पन झाले, आज विद्यमान आहेत च पुढेंदी 
होतीळ. पण & लोक उत्पन्न होतात म्हणून अभेदात्मक व ऊद्वेतरूपी बेदांत अनर्थक 
होय, असें म्हणणे म्हणजे अमतानें नगरे व देशच्या देश भस्म केले म्हणून अभि सवेथा 
व सवदा अनथक होय, असं म्हणण्यासारख असमेजस व अनर्थक होय. सबे वस्तु 
चांगल्या आहेत, योजक मात्र हवा. तसेंच प्रपंचांतील मुखदुःखे शून्यवत्‌ करणारा गीता- 
मार्गे अद्वितीयच आहे; मात्र अधिकारी चांगला हवा. ज्याला नुसतें विषयसुखच हवें 
आहे, त्यानें गीतामार्गाकडे जाऊंच नये, म्हणजे त्याला इष्ट अशा दुःखमूलक व दुःखपर्यव- 
सायी सुखाचा क्षणभगुर अनुभव येऊन दुसऱर्‍्याक्षणीं त्याचें चित्त अस्वस्थ होईल. पण 
ज्याला समाधान हवें आहे, अंतरात्मा थंडगार असावा अक्षी इच्छा आहे, त्याने देहविष- 
यक विषयसुखावर-बाह्यसुखावर-लाथ मारून अधिकारसंपन्न झालें पाहिजे आणि जस- 
जसा ज्ञानाधिकार प्राप्त होईल, तसतशी आपली पुरुषार्थाची मयादा ठरवून, 
म्हणजे अधिकारानुसार मार्गात मुक्काम करून शेवटी अद्वेत स्वरूपाला जाऊन मिळालें 
पाहिजे. निरुद्योगाला अभिरथांतून जाण्यापेक्षा पायी चारळूणें पथ्यकर आहे, त्याचप्रमाणें 
देहस्वार्था पुर्षाने “ आत्मानुभवाची ' खटपट न कारितां प्रथम प्रथम कुटुंबपोषणाचें 
« ज्ञान संपादन करून त्या उत्पादकज्ञानाच्या व कसाच्या जोरावर निष्कामत्वानें कुटुंब- 
पौषण करणें व आपल्या स्वासीची पूजाअचा करणे हेंच विहित आहे. या असल्या 
देहस्वार्था अज्ञान्याचे हातांत पहिल्याप्रथमच वेदांताची पुस्तर्के देणें म्हणजे माकडाच्या 
हातो कोलित देण्यासारखेंच आहे! परंतु त्याचा अथे असा नव्हे कॉ, या देहखार्थी 
पुरुषाळा कधीं उन्नतीचा प्रसंगच येणार नाही! छेः छे: ! उलट ग्रीतामाडउलीचा असा 
कटाक्ष आहे कीं, “ अणि चेत्सुदुराचारः ' पुरुष सुद्धां क्रमाक्रमाने मोक्षाचा 
ज्ञानमागाचा, अधिकारी होतो!  । कुटुंबपोषक ज्ञान चव तत्मचोदित कमे हा 
शेवट्या पुरुषार्थ तव्हे ' असें ज्ञान त्याला ' झालें असलें म्हणजे पुरे आहे. “मी 
कि च 
कुकपाति सुखच कुलसवक आहे ' असे कुदुंबांतीळ पत्येके घटकास वाढ लागलें 


क्य 
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कॉ, कुटुंबन्यवहार अभेदात्मक होतो व तेथेच अद्वेतानंदासताचा थोडासा घुटका घ्यावयास 
सांपडतो. “मी उपभोग घेण्यासाठी येथें आलो नाहीं; कमे, सत्कमे, श्रुतिविहितकम कर* 
ण्यासाठी आलो आहे. ' हो वृत्ति कुटुंबांत, कुलांत, समाजांत ब राष्ट्रांत, बाण लागली 
म्हणजे ज्ञानपरिपोष व कतव्यान्मुखता संघटित व प्रफुष्ठित होऊन सामाजिकदेह म्हणजे 
'बिराट्स्बरूप व्यवस्थित होते. हाच गीताप्रणीत उत्क्रांतींचा,-सुधारणेया-मोक्षा'चा,-मारी 
आहि. भोगात्मक, विषयसुखात्मक दृत्ति असली म्हणजे कुटुंबांतील “बायकापोरे 
नदीच्या प्रवाहांतील “ चार लांकडें ' होतात; पण तेंच गहपतीचें, गह्िणीचे ज्ञान व कम 
निष्कामप्रेमपरिपूर्ण असूं द्या की, ह्या सर्वे निरनिराळ्या व्यक्ति कटुंबग्रक्षाचे अवयव होऊन 
एकमेकांचे ज्ञानपोषक, कर्तव्यप्रेरक व सुखोत्पादक होतात. मात्र भम दैवी संपसीचे हने 

भोगाचें प्रेम नको. पहा कां, ब्रक्षाचीं मुळें, युंधा, फांद्या, फुलें ब फळें ही एकमेकांची 
कार्ये मोठ्या प्रेमानें करून एकंदर वृक्षास शोभा आणितात व त्याचा उपयोग बाढवितातं. 
आपल्या या शारीरब्रक्षाचीही अशीच गोष्ट आहे. आपल्या शरीरांतील प्रत्येक 
अवयव जोपयंत आपलें काम निष्कामत्वानें व शुद्ध रीतीनें करितों, तोंपर्यंत शरा 
राची सुस्थिति राहून त्याचें कार्यक्षमत्वही वाढत जातें. पण एकाद्या अबयवामें 
आपलें कतब्य केलें नाही, किंवा दुसरा अवयव स्वतःकडेच आपलें ब दुसऱयाचें अभ्न 
ह्मणजे रक्त ओढू लागला, हणजे हळूहळू रोगाचा उद्भव होऊन सव शरीराचा घात. होतो, 
ह्याचप्रमाणें कुटुंब काय, समाज काय, राष्ट्र काय, जगत्‌ काय, या साची गोष्ट आहे, 
ह्मणजे या सर्वाचे अवयव प्रत्येकी सर्व शरीराचे पोषण करून आपंठें पोषण करणारे असे 
हवे लागतात. हे सवे एकाहून एक वरचढ असे अभेदपोषक वृक्ष असले पाहिजेत, 
तेव्हां कुटुंबांतील वयांत आलेल्या प्रत्येक अवयवानें, त्याचप्रमाणें सामाजिक ब राष्ट्रीय 
ज्ञानी व कमेशील अवयवानें आपआपले कमे-स्वतः कारितां नव्हे, तर कुटुंबाकरिता, 
* समाजाकारितां व राष्ट्राकरितां-निष्कामबुद्धीनें व प्रेमवृत्तीने केलें, तरच कुडुंबाचा, समाजाचा 
* व राष्ट्राचा उदय व उन्नति होतात, इतकेंच नव्हे, तर अपूबे असा अभेदज्ञामजम्मं 
आनंदही उत्पन्न होत असतो. मात्र कतेब्याची होस आणि फलाची उदासीनता हो 
हूयी ज्ञानपूर्वक अवशय हवी आहे. येथें-मानवी कोटीत-व्यक्ति हा एकांक इय. 
नव्हे. कुटुंब हा एकांक होय. कारण कुटुंबांतील निष्कासभ्रेमांत अमेर्देज्ञानाचा कड 
उद्गम होतो; त्यागाचा “ श्रीगणेशा ' आपण येथंच शिकतो. राष्ट्रानंतर एश्वी, यंतर किश्व 
इत्यादि पुरुषार्थ व शेवटचा “ ब्रह्म ' नामक पुरुषार्थ ह्या पुढच्या पायऱ्या आहेत. सतेव्हां 
सांगावयाचें तात्पये हें कौ, सवोहून अत्यंत अवघड जो बह्मपुरुषार्थ त्याची माच्या, 
मामीळ सर्व पुरुषाथ ह्या जन्मांत अथवा पूर्वजन्मांत करून ज्यानें योग्य लधिकार संपा्दल 
केला आहे, त्यानें मात्र करानी, कल्याण होईल. पण हीं बडबड ककी 
असतां राजा नहुष ज्याब्रमाणें खर्मातून खार्खो पुढछा, त्याचप्रमाणें हा अनंधिकारी 

* इलो श्रहस्ततो अष्ट: ' होऊन स्वविवातक व.समाजविभ्वॅसक होईल. यासाठी * 

“अय यित. संमावाठ ! इलादि झोकरयांत: सांगितल्याजमांजि व तुका: इशरत 
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त्याप्रमाणें “ अधिकार ऐसे दावियले माग ? ( हें वचन दुसरीकडे आठेंच आहे! ) अशी 

“व्यवस्था सांगितली आहे. ही व्यवस्था आमच्या एका आयेधर्मामध्यें मात्र आहे; आणि 
आपण स्वतः परीक्षा घेऊन आपल्या ज्ञानानुसार आपला पुरुषार्थ ठरवावा व तो साध्य 
झाला ह्मणजे दुसऱ्या पायरीवर पाय ठेवण्याचा उपक्रम आपला अधिकार वाढवून करावा, 
व॒ आपल्याशी संगत असलेल्या व्यक्तांसही आपल्या वावदूकी नव्हे पण कत्यो वेदांत पद्ध- 
तीने उन्नत करण्याचा प्रयत्न भगोरर्‍थासारखा करावा. हा प्रयत्न करीत असतां न 
बुद्धिभेद जनयेत्‌ हा मंत्र व' सक्ता:कमेण्यविद्वांसः हा मंत्र विसरू नथ.असा उपक्रम अधिकारा- 
नुसार झाला ह्मणजे 'आसुरी' लोक कमी होऊन, देवीसंषत्ति वाढते आणि प्रपंच व परमाथं हे 
दोन्ही साध्य होऊन मोक्षाचा अवजड व अवघड मार्गही सोपा व सवघड होतो. कारण ' जसा 
वर्ततो लोक कल्याणकारी । जगीं वर्तती लाकही त्या प्रकारी ? (यद्यदाचरति श्रष्टस्तत्तदेवेतरो- 
जनः) हा न्याय प्रबल होतो. पुनः, ज्याने त्याने आपला धर्म पाळली पाहिजे. हा 
धमे अधिकारानुसार सिद्ध होतो. कमफलल्यागाची द्रत्ति ठोविली, म्हणजे कमे वाढून 
योग्यता श्रेष्ट होते, ज्ञान पूर्ण होत जातें आणि मोक्ष नामक पुरुषार्थ, जवळ जवळ येतो. 
कमेफलाची व विषयसुखाची आशा ठोवेल्यास तदनुसार सकाम वेदिक कम, क्षद्रदेवतांची 
सकाम उपासना व सकाम ज्ञानाजन केळं असतां लवकरच फलद्रूप होतें. पण हें सुख 
क्षणभंगुर असतें; शिवाय नित्यत्व किंवा नित्य सुख देण्याचें सामथ्ये छुद्र देवतांस नाहीं. 
आणि सकाम कमे व विषयज्ञान तर आपल्यास विषयरूप (18(061') करिते. अतएव 
विषयकाम व्यथ॑ व घातुक आहे; तो भेदवधक व आनंदविध्वंसक आहे. म्हणून 
बिषयकाम सवंथा त्याज्य होय. 


११ सांख्य म्हणजे ज्ञानयोग आणि योग्य म्हणजे कमेयोग होत. उभयतांचे 
पयेवसान एकच आहेः तें हें कीं, सर्वभूतें आपल्यामध्ये व आपण सवंभूतांमधध्यें 
*आत्मखरूपानें आहां; सवत्र अभेद आहे, हें सिद्धांतज्ञान दोहीच्या पर्यवसानीं ठरतें. 
पोक्त बिचारानं व शात्रव्टीनें तसेंच ब्रह्मज्ञानत्ट्या खरे निष्कामकमयोगानें हें ज्ञान व्यक्त 
हाऊन सवेत्र अभेद आहे, असं सवे मनोव्रृत्ति सांगू लागतात. ज्ञानाने कमे शुद्ध होतें 
आणि कमोरन ज्ञानास विज्ञानत्व येते. आतां, सामान्यतः कमे गोण, भक्ति भ्रेष्ट व ज्ञान 
ध्रष्ठतर असा सिद्धांत आहे. ल्ाचें तात्पय इतकेंच आहे का, कमे करणारा इंद्रयें मनो- 
वृत्तींच्या ( 1110110115 ) व बुद्धीच्या ( 171/-11₹0) सवेथा स्थाधीन असतात, 
हेव्हां त्यांचें कार्य मनोवृत्तीच्या अथवौ ज्ञानाच्या कार्योहून गोण आहे. तसेंच मनोग्रत्ति 
ह्या ज्ञानाच्या आधीन, असल्या कारणानें भक्ति, उपासना हेत्यादि मनोवृत्तीची कार्ये झ्ञाना- 
हून कमी योग्यतेची असतात. " ज्ञान व हान प्रकट करणारी बुद्धि ही' सवंभ्रे्ठ आहे 
म्हणून ज्ञानमाग श्रेष्ट होय. जो उपनिषद्वीत खरा ज्ञाम्हण आहे, ल्यानें ज्ञानमार्ग आद- 
रावा; जो खरा क्षत्रिय आहे, त्यानें उपासनापंथ स्वीकारावा आणि जो खरा बैश्य आहे, 
त्माने कममागे आदरावा. खरेंच आहे; बुद्धीच्या व तिच्या पलीकडीळ , आत्मा- 


७ व [ त्र ] 
रॉमॉच्या आधीति शि व. मंनोयुंति झाल्या म्ह्णजे शात्लांचा ( उलनोळ) 
बै आत्मज्ञानाचा ( 7?111030[117 ) विस्तार होऊन व मनोबति ( 1७ णजालाड ० 
1९85५17 & ])31 ) शुद्ध होऊनं परोपकार वाढतो, नौर्विवॅद्धिंगत होते, देवी ्सपॉ्स 
प्रकट होते आणि प्रेममूलक अभेदज्ञान व अभेदानंद सर्वंगामी होतो. तसेंच कर्मद्दी 
चित्तंझुंद्ें झॉल्याकारणानें ज्ञानपोषंक व उपकारक होत असतें. तेव्हां सांख्ययोग व 
कर्मयीग हे परस्परपोषक असून उपयोगी आहेत. वेश्‍्यांनी कृषिगोरक्ष्यवागिज्ये करून . 
वेदोक्त कसेही करावें; अशा रीतीनें कौ प्रत्येक कमीत 'प्रेमरस ? व उद्धारक ज्ञान उर्त्पंचं 
होतील. क्षत्रियांनीं न्यायान्यायावर देखरेख ठेवून इहपरशात्रूंपासूच समाजाचें संरकणं 
करावें आणि ब्राह्मणांनी संसारापासून प्रायः अलिप्त राहून समाजाचें ज्ञान वाढवात्रें आणि 
समाजासाठी नीतीचे, व्यवहाराचे नियम शोधून काढून राजाला व प्रजेला निभॉ्डपणाने 
ज्ञानोपदेश व॒ व्यवहारचातुये शिकवावे. शुद्र म्हणजे मतिमंद जे लोक तेच 
तें हेत. «हे सांगकाम्याचें कमे करणारे लोक दिवसेंदिवस उन्नत होत जातौल, असें 
केरण्याचें कामही माहांणांचेंच आहे. हा सांख्य व योग यौंचा मिलाफ हॉय. . शुण- 
कंमीच्या भेदप्रमेदांनी जाति व बण ठरतात आणि आतांच सांगितल्यीप्रॅमाणि 
ज्याचें कमे ल्याने केलें म्हणजे समाज पुंष्ट होतो. क्ञानानें ऐक्य, भक्तीने प्रम आणि 
कर्माने चित्तशोधन होत असतात, आणि या जन्मी किवा दुसर्‍या जन्मी उन्नति होते. 
तात्पर्य, लोकहिंतकारी ज्ञानी आणि फलवांच्छाहून्य कुशलकमे कर्ते पुढारी प्रायः एकच 
होत; हें सेपोर्दण्यासाठीं प्रत्येकाने अधिकारानुरूप कर्म करावें. ी 


१२ ऐएवँच अधिंकारपरत्वे जो धम प्राप्त होतो, तो प्रत्येक सुमुक्षेनें आदारिला 
पाहिजे. येर्थे खधर्माची स्तुति अगर परधमाची निंदा करण्याचें कारण नाहीं. ईश्वर 
श्वेत समरूप असल्याकारणानं जेथें श्रद्धा, भाक्ति, मुमुक्षा दिसल, तेथें तेथें तो साहाय्य 
करण्यास व साक्षात्कार देण्यास सदैव तत्परच असतो. प्रत्यक मुसुक्षनें एक मात्र , 
खबरदारी घेतली फाहिजे कौ, आपण ज्या योग्यतेचे खरोखुर आहो, तोच धर्म, अनु- 
संरावयाचा किंवा स्वीकारावयाचा. खालचा धम सिद्ध झाल्यानंतर जसा गौण, तसा 
वरील घम अशक्य ह्मणून अनादरणीय' होय. कमर: अभेद, ज्ञानपूर्वक अभेद वाढतो 
आहे कीं नाहीं हॅ नित्यशः पाहणें हें काम मुमुक्षचें आहे. आपला अधिकार वाढतो आहेच 
बघण्याचे काम वे तो वाढविण्याचे कामही त्रद्मार्थी पुरुषाचे आहे; कारण आपला व आपल्या 
समाजाचा-उद्घार करण्याचे त्वातंत्र्य प्रत्येक ज्ञानी मुसक्षस आहे. आतां हे'सांगावयास नकोच 
आहे की, उद्धार म्हणजे अभेदशञानांची, अदेतानंदाची ब्रद्धि हॅ. होय. याची पराकाष्ठा 
म्हणजे आत्मिकर्चितन आणि' सर्वैभूतहितरचत्व होत. . ज्ञान आणणि बेंक; प्रेमे आणि ज्ञॉन 
यांची एकवाक्यता 'कलून सर्वत्र बह्ममय दि होणे हाचे मोक्ष होय. *मी अरह्म आई? 
ही वृत्तिठ्ठी मावत जाऊन अहारूप होणे आणि त्या “आनंदस्वरू्पांत॑ असतां परिखिक- 
अतेचा (1105166 ) विकार सामर्थ्येक्षर्य करून टाकणें हीच सहाव्या अध्यायांत सादि 
र "१९. 1 र 
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तलेली जीवन्सुक्ति आहे. वासनात्याग ही मात्रा आणि अभेदमूलक ज्ञानवृद्धि हें * पथ्य; 
ही जोडगोळी सुरू झाली म्हणजे हळू हळू इष्ट वस्तूचा अधिगम होऊं लागतो व ' अनेक 
"जन्म याप्रमाणें अखंड प्रवाह चालविला म्हणजे परागाति प्राप्त होते. 


याप्रमाणें शास्र व अनुभव यांचें सांगणें अभेदात्मक आहे, या अभेदविशषानें 
अधिकारानेणेय, अधिकारब्रदधि व आनंदावा्स्ति होतात. जेथें भेद तेथें अज्ञान आणि 
जेथें अज्ञान तेथें शोकमाहाची व कामक्रोधाची व सुखदुःखाची दुकल असावयाचीच, असें 
सांगितलं आहे. तसेच मनोव्रात्ते उन्नत होत जाईल, तसतशी अभेदाची सत्ता प्रबल 
होते. भेदक मनोवृत्ति असेल तर तो अद्रवेत बडबडणारा नराधम खपरबंचक असतो, 
असेही तिसऱ्या अध्यायांत सांगितलें आहे. 


आतां गीतंत अद्वेतच प्रतिपादिले आहे; भदरूपी परिच्छिन्न ज्ञान व ज्ञात्ञाविय व 
ज्ञानेंद्रिये मिथ्या आहेत, विवत आहेत, एक अस्तिभातिप्रियतारूप.एकच एक वस्तु आहे, 
व तीच सत्य आहे, असें सांगितलें आहे. इत्यादि विचार याच उपसंहारांत अन्य 
ठिकाणीं केला आहे, ह्मणून त्याची पुनराव्रृत्ति येथें करीत नाहां. 


असो;--केवल अद्वैत हा सिद्धांत आणि हा सिद्धांत सिद्ध करून दाखविणारें कम 
ती नीति, हें ठरलें. तसेंच व्यक्ति हा एकांक ( ॥॥1६ ) नसून तो एकांक कुटुंब, 
समाज, राष्ट्र, अश्या पायऱ्यांनी चढत जातो व पुढे सवे “ विश्वच मी ' असें ज्ञान 
होतें हेंही ठरलें. पण यावरून “ सुख पहातां जवापाडे दुःख पर्वताएवढें' असें हें 
दुःखमूलक व दुःखपयवसायी विश्व आहे किंवा “ निजानंदें रंगुनि रंगा विश्वरूप झाला 
असें सुखमय आहे हें अद्यापि स्पष्ट ठरलें नाही. तथापि अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान ज्याला 
करून घेणेंच आहे, ल्याला करमक्तेव्यता हेंच सुख व फलाशा हे दुःख होतें. यावरून 
जगत्‌ दुःखमूलक किंवा सुखमूलक हा प्रश्नच उरत नाही. कारण (१) जगमन्मिथ्या 
आहे, हणजे तें जसें आहे तसें आपल्यास दिसत नाहीं, व इॉोंद्रयोपाथे आहेत, तों- 
पर्यंत स्वस्वरूपानें दिसणें हक्‍यही नाहीं. एवंच जें दिसतें तें मिथ्या होय. अथातच 
येथें सुखदुःखाचा प्रश्न संपला. (२ ) सुखदुःख हें मानीव आहे; ह्मणजे आपल्या चित्तः 
वृत्तीच्या लहरीवर विषय सुखोत्पादक किवा दुःखजनक होतात, तेव्हां विश्वाकडे सुख- 
दुःखाचे कायच राहत नाहीं. (३) फलाशा सोडिली ह्मणजे अथातच सुखदुःखाची 
गोष्टच संपते. आणि मथिताथे असा निघतो कीं, ज्ञानपूवेक निष्काम कर्मे करणारा 
तो नित्यसुखी आणि फलाशेवर भिस्त ठेवून सकाम कर्म अभिमानानें करणारा तामसी 
अथवा राजसी पुरुष सदा दुःखी होय. आज्या व आशाबद्ध पुरुषाचा आक्याभंग हा 
सदैव दुःखमयच होतात. तेव्हां संसारांत स्वतःच्या उपभोगाप्रीत्यथे मात्र घड- 
पडणारे पुरुष दुःखी असतात आणि ' अवघाचि संसार सुखाचा करीन ' असें हण- 
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णारा कतंव्यदक्ष मुमुक्ष सदैव आनंदांतच असतो. अहंतेचा त्याग व वासनेचे निष्का- 

सन केलें हणजे कर्तव्यतत्पर मुमुक्षंची प्रामाणिक शास््रांच्या अभ्यासानें ट्ढावलेली नीति* 
ही, “ भूतांची दया हें भांडवल संतां? “जगाच्या कल्याणा संताच्या विभूति” ' सर्वभूत- 

हितेरतः? या न्यायाची असते. 


अध्याय सहावा, 
आमच्या नीतीचा पाया. 


पौरस्त्य आयोच्या नीतीचा पाया वस्तुस्थिताविषयक सिद्धांत (शाखे उल 1068 ) 
आणि मानवी पुरुषार्थ (102६]5) या दोन अभंग शिलातलावर घातला आहे, म्हणजे 
आमची नीति प्रकृतिमूलक व धमेमूलक आहे; आणि पयंवसानीं प्रकृतीमध्ये उत्कांति घड- 
वून आणून एकत्व उत्पन्न करणारा जो धम व जें तत्त्वज्ञान, या उभयरूपानें फलद्रूप 
होणारी आहे. सारांश, शास्त्रें व पुरुषार्थ यांचा समन्वय करणारे नातिशास्त्र आहे. सर्व 
चराचर प्रकृति त्रियुणात्मक आहे. आणि तमोगुणापासून सत्त्वापर्यंत जाणें हा उत्कां- 
ताचा पंथ आहे. तमोयुणाचे प्राबल्य असतांना जीव अज्ञानवद व प्रकृतिवंत असतात. 
रजोगुण प्रबल असला म्हणजे प्रकृतीशी अहकारपूवक आणि वासनामूलक युद्ध सुरू असतें 
आणि सत्त्वगुण प्रधान झाला म्हणजे जीवास प्रकृतीचे स्वामित्व प्राप्त होऊन तो ज्ञानाने 
समाधान पावतो. तेव्हां १७ व्या अध्यायांत आहारविहार, यज्ञदानादिकांच्या लक्षणा- 
न्वर्ये स्वतःच्या प्रकृतीचा शोध करून च आपल्या स्वभावांची योग्यता ठरवून त्या योग्यते- 
नुसार वतन करणें व ज्ञान वाढवून आपली योग्यता श्रष्ठतर बनवून श्रष्टतर कम करणें ही 
आमची नीति, म्हणजे हें जीवाचें अवऱ्य कतेग्य आहे. पुनः; एका अवस्थेतील सत्त्वगुण 
दुसर्‍या श्रेष्टतर अवस्थेचा रजोगुण व श्रेष्ठतम अवस्थेचा तमोगण होतो; म्हणजे पशूचा जो 
सात्विक गुण तो मनुष्यांचा रजोगुण व साधुसंतांचा तमोगुण होतो. तेव्हां ज्ञान वाढवून 
कतेव्य श्रेष्ठतर करीत राहणें जीवांस अवश्य आहे. ' अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां 
गर्ति' असा भगवंतांचा अनुभव आहे. आणखी एकदां; स्वभार्येवर अतोनात व भोग- 
मूलक प्रीति करणें हा गुण पशूच्या दृष्टीनें सात्विक, मनुष्यांच्या दृष्टीनें राजसी आणि 
साधूंच्या दृष्टीने तामसी आहे. तमोगुणांत कर्तव्य न करूनही परस्परतः सुख होईल 
अशी देववादी श्रद्धा असते; रजोयुणांत आपण (अर्धवट ज्ञानी) अभिमानाने 
कर्म केलें तरच इष्ट सुख होईल अशी श्रद्धा असते; आणि सत्त्वगुणांत पूर्ण ज्ञानाने 
व शुद्ध चित्ताने कतव्य होत असल्यामुळें सदैव समाधानवृत्ति असते. आतां असा एक 
अज्ञानमूलक समज सवंत्र प्रसत झाला आहे काँ, सात्त्विक ज्ञानी पुरुष हा कर्माविषयीं अत्यंत 
उदासीन असतो व असाबा. हा समज युरोपियन लोकांतच आहे असें नाहीं, तर 
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झामड्य, छोकांत तर वेदांती ठोकांतही य़ा अपसिद्धांताचा प्रचार झाला आहे, वब॑या 
'नर्थाप्रातामुळे उत्तम सात्त्विक ज्ञानी पंडितांच्या लोकोपकारक कृत्यांस आसचा समाज 
भांचवळा आहे. तो गैरसमज हा का, झ्ञान्यानें कमे करू नये. तात्त्विक भ्रंथ्रांचा, 
उपनिषदांचा, गीतेचा व पुराणांचा आशय असा नाहीं, हें ' कमेण्यकमे यः पश्येदकमेणि 
च कमे यः, यावरून स्पष्ट होत आहे. कर्मामध्यें अहंवृत्ति व प्रयोजन न ठेवितां कौश- 
ल्याने ज्ञान वाढविणारे व लोकसंग्रह करणारें कतेव्य करणें हाच भगवंतासारख्या श्रेष्ठ 
विभूतींनी आदरिलेला मार्ग स्वीकारिला म्हणजे कमामध्ये येणारे उद्देगजनक प्रतिबंध नष्ट 
होऊन स्वतःचा उद्धार व लोकांचें कल्याण होतें. लोकसंग्राहक कमे आपल्या हातून 
निमलत्वानें झालें तरच सात्त्विकतः आत्मोन्नत पुरुषांची सर्वे सात्त्विक कर्मे लोकसंम्राहक 
होतात; व याप्रमाणं स्वार्थ आणि परमार्थ या उभयतांमध्यें जो विरोध युरोपियन 
ठोकांत आढळतो, तो विलयास जाऊन व्यक्तीचा उद्धार व लोकांच कल्याण होतें. हें 
असें धुद्धचित्तात्मक कर्मे म्हणजेच ऐहिक धम होय. समाधान तेथेंच. आहे. स्तब्ध बसणें 
हा तमोगुण होय. समाधान ठेवणें हा. सत्त्वगुण होय. विषयध्यानानें तमोगुण उत्पन्न 
होऊन बुद्धिनाश होतो; विषयासक्ति व विषयकांक्षा यांच्या प्रेरणेने झाळेळें स्वार्थी कमे 
इच्छाद्वेष उत्पन्न करणारें असून रजोगुणी कम दुःखात्मक होतें; आणि ज्ञानपूवक झालेलें 
झुद्धचित्तात्मक कम श्रद्धाभक्तियुक्त असून श्रेष्ठत्व देणारे असतें. कमेझून्य झाल्यानें नेष्क- 
म्यांची सुखशयांति मिळते. सारांश, तमोयुणात्मक विषयभोगेच्छा म्हणजे काम 
झाणि सत्त्वगुणात्मक आत्मेषणा म्हणजे श्रद्धा होत; श्रद्धा हवी; काम नको; ह्वा आर्य- 
नीतीचा मथिताथे आहे; व यांत ज्ञानोपकारी बुद्धि, ध्यान व स्मृति या साधनांचा 
आश्रय ध्यावा लागतो. 


थमे आणि नीति यांत विशेष काढिलाच तर शुद्धसत्त्तव आणि रजःसत्त्व 
स्रांत जो विशेष आहे तोच येईल. रजःसत्त्वाचे दिग्द्रशान दुसऱ्या अध्यार्या- 
तील ३१ ते ३४ होकांत केलें आहे. य़ा श्होकचतुष्टयांत सात्त्विक अददकाराचें 
सहत्व सांगून रजस्तमोगुणांचा निषेध केला आहे. पण ही अगदीं सामान्य झणजे 
सापेक्ष नीति होय, व ही सामान्य लोकांकरितांच सांगितली आहे. युरोपियन नौति 
याच प्रकारची ह्मणजे रजःसात्त्विक वर्तन तें सदवृत्त व रजस्तमोयुणी वतन तें दुर्वेत्त असें 
स्रानणारी आहे; याच नीतीला विद्यासस्कार, लोकमत व शासनपद्धति गांचा आशक्षद्र 
मिळून तिचा परिपोष होतो, व समाजाचें संरक्षण होते. यम आणि शम ह्रीं सद्ुणाची 
(पदूवृत्तीची) उत्पादक असतात. 


आत्मिक सदवात्ते ही व्यावह्मारेक सदवुत्तीपेक्षां अलंत श्रेष्ठ आहे. आत्मिक 
पूदवृत्तीत अद्दंकार अगर वासना यांचा ठेश नसतो; ज्ञानाचा उद्य होऊन दृढभक्ति ही 
श्त्रतीणे झाळेलळी असते. विषयनेराग्य ब्राणळ्वेडठे भ्रसते. (पदा झ० १३. 


[१४९] क्ति 
त्हॉक ७-११) सात्त्विक गणाचे लक्षण हणजे दैर्बांसपाते आणि असात्विक 
( राजसी ब तामसी ) युणांचें लक्षण आसुरी संपत्ति होय. दैवी संपत्तीचा पुरुष संयमी 
असतो (अ० २ *्हो. ६४, ६५, ६८, ६९.) व आसुरी संपत्तीचा पुरुष विषयी 
असतो. (अ० २ हो. ६१२, ६१, ६६, ६७). संयमी पुरुषाचे वर्तनाचा व 
वृत्तीचा मर्ध्यरबिदु परमात्मा व विषयी पुरुषाचा नीतिमध्यबिंदु देहात्मा असतो. 


मनोनिभ्रह ब एकनिष्ठ इंशभक्ति यांच्या द्वारा सत्त्वगुण पुष्ट होतो. सत्त्वगुणाला 
ज्ञानाचा आश्रय अवश्य हवा. सिद्धथसिद्धीचा विचार कमे कारितांना नसावा; हेंच 
आमच्या आर्यर्नातीचें सार आहे. आयेनीति म्हणजे कमयोग (1 1061108) ॥11- 
1०80119 ) होय. श्रीमद्धगवद्रीतंत या कमेयोगाबरोबरच सांख्ययोगाचा ( '1116017- 
९०8] [1111550139 ) विचार केला आहे, म्हणून त्या प्रंथास तत्त्वहञान, तह्मज्ञान, 
( 1111050119 ), असें नांव प्राप्त झालें आहे. 


नाग आठवा. 


आठरा अध्यायांचे उपसंहार. 
खंड १. 
विषयप्रवेशा. 


या भागामध्ये, श्रीमद्वगवद्रीतेचे जे अठरा अध्याय प्रकट झाले आहित त्यांचा 
परस्परांशीं, आणि त्या प्रत्यकांत जे श्लोक अगर श्लहोकगण आहेत लांचा परस्परांशी 
वास्तविक व सयुक्तिक संबंध कसा आहे, हें दाखविण्याचा विचार आहे. 


पहिला अध्याय तर ऐतिहासिक आणि प्रस्तावनापर आहे. या अध्यायाचे पाहिले 
वीस श्होक केवळ आख्यायिकापर आहेत. कोणत्या स्थळीं, कोणत्या वेळीं आणि 
कोणया प्रसंगीं गीताशास्राचा उपदेश केला; म्हणजे कोठें, केव्हां आणि कोणत्या पारि- 
स्थितींत सनातन वेदिक धर्माचें श्रीमद्वगगवद्वोताखरूप प्रकट झालें, हा व इतकाच काय तो 
विषय ह्या शलोकावलींत आहे. पुढील तीन श्होकांत “ युद्ध ' नामक कर्म करावयाचें तें 
कोणाबरोबर, हें प्रत्यक्ष पाहण्यासाठी अजुनानें (सकाम कर्तव्य करूं इच्छिणाऱ्या पुरुषाने ) 
श्रीकृष्णास (.आत्त्मारामास ) विनंति केली आहे; ती ही को, “माझा रथ दोन सैन्यांच्या 
मध्यें जो रणस्तंभ आहे तेथें नेऊन ठेवा. ' अर्जन हा कर्तव्य करूं इच्छिणारा सकाम 
पुरुष, आणि श्रीकृष्ण भगवान्‌ हा त्याचा साराथे ( उपदेशक ) होय. असो; पुढील 
* तीन छोकांत रथत्थापना आणि श्रीकृष्णाकरवीं युद्धकतव्याची पूणे ओळख झाली आहे, 
नंतर श्ोक सव्वीस आणि सत्तावीस यांमध्ये आपण जें काय करावयास उद्युक्त झालों 
आहों, त्याचें मानवी दृष्टीनें ऐहिक पर्यवसान अजेनाच्या लक्ष्यात आलें आणि तो 
गडबडला. “ असुक एक गोष्ट करीन' अशी जी आपण सामान्यतः पहिल्या प्रथस 
वाचालता करीत असतों, प्रसंग, प्येवसान, परस्परसंबंध इत्यादिकांचा विचार न करितां 
एकदम कर्तेव्यासंबंधां सिद्धांत ठोकून देतो, आणि वेळ आली, म्हणजे आपण कचरतो, 
मार्गे पाय काढितों, नाहीं म्हणतों, त्याचें येथे अजनरूपानें उत्कृष्ट दिग्दर्शन झालें आहे. 
आतां, आपण सामान्य जन भीतीनें गांगरतो, आणि अजुन कृपेनें, अनुकंपेनें गांगरला, 
मोह पावळा, कर्तव्यपराड्मुख झाला, हा अजुनाचा विषाद विद्वोष ध्यानांत ठेवण्यासारखा 
आहे. तथापि आपल्यासारखाच अजुनही कांहीं एक मोहाने कतव्यविन्सुख झाला 
आहे, हेंही विसरतां कामा बये. 
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श्होक सत्तावीसापासून पुढें अध्यायसमात्तीपर्यंत जी जोकावली आहे, तौंत, अर्जु- 
नाची आत्मिक स्थिति कोणती होतीं; हें स्पष्टपणानें. दाखविलें आहे. “ आपल्या स्वज- 
नांस, इष्टमित्रांस, आप्तगणगोतांस-सारांश, आपल्या बंधुबांधवांस युद्धामध्ये मारून 
मार्झे कल्याण-खरें स्वर्गीय कल्याण-व्हावयाचें नाहीं, होईल असें .निदान मला तरी वाटत 
नाहीं ' असें अजुनाचें म्हणणे, हॅ या छॉर्किसततीचें घरवपद आहि. खकुलाचा, स्वगोत्राचा 
व स्वजातीचा घात करून आपण सुखी व्हार्वे, ही गोष्ट अजुनास संमत नाहीं. याच- 
प्रमाणें आपल्यापैकी पुष्कळांस हल्लींच्या सर्वतोपरी पतितकाळांत सुद्धां अर्जुनाप्रमार्णेच 
विषाद उत्पन्न होईल यांत शंका नाही. हा विचार सवसाधारण आहि. ध्यानांत धरा- 
बयाचें इतकेंच कीं स्वजनविघाताचें. पाप केलें तर मात्र प्राप्त होणारें त्रेलोक्याचें राज्य सुद्धां 
आपल्याला नको, हें अर्जुन निश्चयाने सांगत आहे. “ स्वजननाश करून सुख होणार 
नाही, झालें तरी तें सुख भोगण्यांत मजा नाहीं; राज्य प्राप्त झालें, किंबहुना त्रैलोक्यपतित्व 
मिळाळे, तरी स्वजनांस सुख देण्याची व “आपण सुखी आहों' हँ त्यास दाखंविण्याची 
सोधि राहणार नाहीं, इतकेच नव्हे, तर स्वजनहत्येनें घोर पातक माश्र लागेल, मित्रंद्रोह 
आणि कुलक्षय हीं पातर्के एक अतिदुःसह दुःखसंतति उत्पन्न करून पितरांस दुःखी 
करितात: आणि दुसरें, पुत्रपौर्त्रास धमेद्यन्य करून तापत्रयांत लोटतात; ह्मणून ही 
पातके व पातकमूलक कृरलें मी करीत नाहीं.” हा अजुनाचा संकल्प झाला. सारांश, 
ऑपण स्वतः सुखी व्हावें ह्या स्वार्थासाठी दुष्टांचाही घात करण्यास सामर्थ्येशील अजुन 
कंचरला; याचा अर्थ असा की, विषयसुखाचा उपभोग घेण्यासाठीं मात्र क्तेव्य करावें हा 
जो सामान्यतः कर्तव्यभ्रेरक गुण ह्मणून समजला जातो, तो अर्जुनास पसंत नव्हता. त्वंसु- 
खासाठीं दुसऱ्याचा नाश करण्यास अर्जन तयार झाला नाहीं, इतकेंच नव्हें, तर हें कॅरंणे 
पाफ़मूलक आहे, त्याच्यायोगानें त्रेकालिक सुखावर पाणी पडतें आणि पूर्वजांस व॑व॑शं- 
जांस दु:खांत पडावें लागतें, ही लयाची समजूत आहे. ज्याला पाश्चात्य भाषेंत 19४०181. 
( खैकसुखवादी ) हणतात, तसा तो नाही. राज्यसुखलोभाने प्रथमतः त्यानें युद्धाची 
सिद्धता केली, पण प्रत्यक्ष वस्तुस्थिति त्यानें पाहिली, तेव्हा त्याची स्वार्थेकपरायणता 
मावळली, पण तो खघर्मपराड्मुख शाला. सारांश, स्वंकुलांला सुखी करून स्वतःला 
औआनोदित करण्यासाठी सदैव सिद्ध असणारा अजुन हा योद्धा खरा, पण स्वकुलाचा घात 
करण्याचा प्रसंग आला तेव्हां मारो सरला. स्वकुल हें ल्याला आत्मवत झालें होतें. 
त्यांचा घात म्हणजे त्वंघातच असें समजून तो ऐन युद्धोचे वेळीं छृपावंततीनें गेडबटनं 
गेला, आणि खिन्न होऊन स्ंग्ध राहिला. हा विषय पहिल्या अध्यायांत आहे. . परफॅशे- 
गँत॑ आलेल जालिंधर्म व कुलथम माहीत असणाऱ्या आणि ' तेच खरे आहित, कुंसंरो 
श्रहठ' पर्मव' नाही ' असें ( पूर्ण विचाराच्या अभावीं ) श्रडेने मोजे मानणाऱ्या सपे झंल्यॉ 
* जेच्छु मंडळींची अशीच अवस्था व्होबयाची!  व्यष्तीचे किंवा कुलाचे व्ॉतमॉरनिकोळी 
'ुंकसानं कॅरूंने' जगाचे अथवा राष्ट्राचे भावी केल्याण करण्याची प्रसंग आमच्या सास्थ्यॉ- 
बर आला तर व्यक्तीच्या व कुलाच्या संरक्षणासाठी ऑपण क्षवार्वशे होऊेत जारे हे 
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इल्येंच्या हिंदी कोकांस कांही नवें वतमान नव्हे! असो; तरी आजचा प्रसंग असा आहे को ऑ- 
मच्या जुन्या गोष्टीच आजला स्मृतिपंथाच्या कक्षेतून बाहेर गेल्यामुळे पुनः सांयाव्या ळागतात..« 


ह्याप्रमाण॑| (१)प्रसं, (२) कतेव्य करूंइच्छिणारा, (२३) लाच्या 
मनाची स्थिति, आणि (४) ह्याच आत्मिक योग्यता, इतक्या अवश्य बिषयांत्रा' 
संग्रह या सवेमान्य गीताशास्राच्या प्रथमाध्यायांत आहे. ही प्रस्तावना होय. | 


दुसरा अध्याय म्हणजे सव गाताशासत्राचा आगाऊ रेखाटलेल्या नकाद्या होय. प्राय: 
दुसरा अध्याय म्हणजे गयीताशासत्राची अनुकमणिका होय. येथें ज्या विषयाचे दिग्दशेन 
केलें आहे, त्यांचाच विस्तार पुढील सोळा अध्यायांत करून अठराव्या अध्यायाचे शेवटीं 
समन्वय म्हणजे एकवाक्यता करून उपसंहार करेला आहे आणि पुनः सवे विषर्यांचा 
जीर्णोद्धार केला आहे. दुसर्‍या अध्यायांत उपक्रम आणि अठराव्या अध्यायांत उपसंहार 
आहे. मधील पंधरा ' अध्यायभर उपक्रमाध्यायांत निर्दिष्ट केलेल्या विषयांची मीमांसा, 
शंकासमाधान आणि पुरुषाथाची सिद्धता केली आहे. 


असो; दुसर्‍या अध्यायाचा प्रवेशसूचक “टोक केवळ अजुंनाची कृपापूर्णवृत्ति आणि 
त्यांद्ी खिन्नता, सारांश, त्याचे मनाची मलिनता व दोबेल्य यांचे मात्र वर्णन तात्पर्येरूपानें 
करीत आहे. भगवंतांनी ही स्थिति पाहिली, आणि त्यांना अजुनाला प्रथमतः लोकिक- 
नीतीचे सामान्य नियम सांगण्यास आरंभ केला. हेतु हा कॉ, प्रायशः कतेव्याची प्रेरणा 
करणारे सामान्य व परंपरागत नियम सांगून जर अजुन वळला, तर विषयविस्तार करून 
गहन प्रश्नांचा विचार करण्याचें कारणच उरणार नाही. ते म्हणाले. “' शिष्टविगर्हित 
आणि अनायंस्वीकृत (शिष्ट जनांनी टाकलेली आणि दृष्ट जनांनी घेतलेली ) ही दुष्ट मनो- 
पृत्ति तुझ्य़ा अंतःकरणांत आतांच कोठून उद्भवलो?£ ही व्रुलि कायम झाली तर स्वगांचें 
कपाट तुला कधींही उघडितां येणार नाहो, आणि तुझी सववत्र अपकीर्ति होईल, हें तुला ' 
* विदित नसावे काय? हा भागुबाईपमणा सोडून दे आणि क्षत्रियांचे कतव्य कर.” हा भग- 
बंतांचे बोलण्याचा मथितार्थ आहे. हा अगदी सामान्य उपदेश आहे. सामान्य माणसा- 
सारखाच उपदेश भगवंतांनी येथें प्रथमतः केला आहे. पुढें महाभारतांत युद्धप्रसगी' 
जेव्हां जेव्हां अजुंनाला उपदेश करण्याचा भगवंतांस समय प्राप्त झाला, तेव्हां तेव्हा या 
सामान्य सुरांतच उपदेशगायनाचा कम धरिला आहे. युद्धारंभींचा प्रसंग आणीबाणीचा 
ह्मणून ब अर्जुन सामान्य उपदेशाने वळत नाहीं, असें पाहून श्रीकृष्णांनी सर्व दुःखांची 
आत्येतिक निवृत्ति करणारे ज्ञान अजुनाला समर्पित केळें आहे. असो; प्रथम प्रथम 
भगदंतांनीं ऐहिक व सुलभ विषयसखोपभोगाचें नांव सुद्धां काढलं नाहीं, हें चाणाक्ष वांच«, 
कांच्या लक्षांत येऊन चुकळेंच असेल. ' संप्रदाय नाही, स्वर्ग मिळणार नाहा, कीर्ति मिळ 
णार नाही, भेकड म्हणून, तुझी कपकीर्ति होईल, क्षजियवणीठा कलंक ळावणारे हें वुर्े 


2 क छा अ्णाळक 


[ ४५४] 


वर्तन आहें ' असे स्थूल सुखाचा उपभोग-त्याग करण्यास सांगणारे इतर कर्तव्यम्रेरक-वंरिष्ठ ' 
“तीचे कर्तेव्यप्रेरक-सुचवून अर्जुनाला कर्तेव्योन्मुख करण्याची भगवंतांची खटपट आहे 
तात्कालिक सुखाला फांटा देऊन संप्रदायाप्रमाणे-लोकानुकूल रीतीनें-चालणें, पुढील 
मोठया सुखाच्या आशेने कम करणे, व इहपरलोकीं सुख देतात अशा प्रेरणांनीं कमे करणें 
हे कमेप्रोत्साहकक प्रकार सामान्यजनसमूहाच्या सामान्यनीतिकल्पनांहून फारसे श्रेष्ट प्रतीचे 
नाहींत, हें कोणीही कबूल करील 


पण याही प्रेरणांनी अजुनाचे समाधान झालें नाहीं, हे चार ते दहा श्लोक 
वाचिले असतां सहज कळून येतं. ज्यांनीं आपल्यास लहानाचे मोठें केलं, जे सल- 
प्रतिज्ञ आणि कोरवकुलाचे आधारस्तंभ, त्या भौष्माचायीसारखे आजोबा, आणि ज्यांनीं 
आपल्याला धनुर्वेदे शिकवून सकल शास्त्राश्रविद्येंत पारंगत केलें लया द्रोणाचायांसारखे 
गुरुजी, यांच्या विरुद्ध कृतभता प्रकट करावयाची, कृतज्ञताबुद्धि नाहींशी करून टाकाव- 
याची, हें कमे अजुनास अल्लंत विषम, पापमूलक आणि अधमंप्रचारक वाटलें हं साह- 
जिकच होय. भौष्मद्रोणांसारख्या वयोवृद्ध, तपोबृद्ध, ज्ञानवृद्ध आणि विज्ञानवरद्ध अशा 
पुण्यशील व तेजःपुंज महापुरुषांशां युद्ध करून त्यांस मारावयाचा प्रयत्न करणें हे कमे 
अत्यंत गहणीय आहे, असं अजुनास साहजिवच वाटलें. हें अपक्रत्य संप्रदायाच्या, स्वगोच्या 
व कीर्तीच्या विरुद्ध आहे, असा अजुनाचा आक्षेप आहे. ' यापेक्षां आपला भाऊर्बद- 
कीचा वांटा सोहून देऊन कोठे तरी भिक्षावृत्तीने उदरपोषण करणे अधिक 
भअयस्कर आहे, ' असें अजुन म्हणाला. पूज्यबुद्धि असणें हा सनातननीतिशासत्राचा 
प्रमुख आश्रय आहे. पूज्यबुद्धि नाहा तेथें खरा आदर नाहीं, खरा खह नाहीं व खरी 
अनुकंपाही नाहीं. पूज्यवुद्धिच नाहीं म्हणजे आपल्यापेक्षा श्रेष्ट असें म्हणजे वंद्य कांहींच 
नाही, असा अभिमान कां एकदां मनुष्याच्या मनोमंदिरांत प्रवेश करून तेथें नित्याचा 
' सत्ताधीश झाला, म्हणजे न्याय, अन्याय, परोपकार, अपकारनिवृत्ति इत्यादि सवे नीति-' 
जन्य मनोवृत्ति मावळून जाऊन तो पुरुष स्वेकपरायणतेचा केवळ पुतळाच होऊन बसतो. 
सारांश, नीतिशासत्राच्या सव तत्त्वांस आधार देणारी जी पूज्यवुद्धि, ती नष्ट करून, शिष्ट- 
परंपरागत कुलनत्रत चालवावयाचे आणि शितांभोंवतीं जमणाऱ्या भुतांकरवी चार दिवस 
स्तुतीचा गजर ऐकावयाचा, ही स्थिति अजुंनास परम दुःसह झाली आहे. कुलतत 
मोडावें कीं पूज्यबुद्धीचा नाश करावा, काय करावें, हे त्या बिचाऱ्या पाथीस समजेनासे 
झालें. कुलजत चालवून कुलाचा नाश करावा किंवा कुलमत मोडून क्षत्रियाच्या ब्रीदाला 
हरताळ लावावी ९ अस सवंथा मूढ होऊन अजुन विनंतिपूवेक म्हणतो. “ भगवंता ! शोक- 
मोहांच्या भोंवऱ्यांत मी सांपडला आहे; धमोसंबंधें माझी मति मूढ झाली आहे; मी 
घोंटाळ्यांत पडलो आहे; माझें कतगव्य मला समजत नाहीं; म्हणन मी तुझ्या चरणी 
छीन॑ झालां आहे. माझें खरें कल्याण कशांत आहे, तें निश्वित रौतीनें मळा सांग 
सारांश, पुरुषाथे काय आणि त्यांचें साधन कोणतें हें मळा सांग.” । ' ' “”' 
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“ सारांश, सवज्ञ भेगवंताच्या दृष्टीनें ज॑ कतेव्य स्वग्यं, कीर्तिकर व आर्येजुष्ट होतें, 
तेंच कतेव्य अल्पज्ञ अजुनाच्या दृष्टीनें कृतप्पणाचें पापमूलक आणि राक्षसी वृत्तीचे असें, 
झालें; आणि असेंच व्हावयाचे असा सामान्य अनुभव आहे. संकुचित द्टीला जे 
दुःखदायक असं वाटतं, तेंच दूरद्ष्टीला सुखदायक असतें. पहा कीं अलीकडच्या 
शिक्षणपद्धतीने वगात एखादें उदाहरण करावयास सांगितलें व तें मला आलें नाहीं, पण 
शेजारच्या मुलास आलें, असं झालं तर मला मार बसेल या भीतीनें शेजारचा मुलया 
मला त्या उदाहरणाचे उत्तर सांगतो. यांत माझा मार चुकला व शेजारच्या मुलाने 
दाखविलेल्या छृपादष्टीनें सार्थक्यही झालं. पण मोच स्वतः तें उदाहरण सोडवून माझ्या 
मनावर जो संस्कार उत्पन्न केला असतो त्याला मी आंचवलों. शिवाय शिक्षकास 
फसविले ही निराळीच गोष्ट ! तेव्हां शेजारच्या मुलानें जी संकुचित रष्टि दाखविली ति'च्या 
योगानें ह्मणजे त्यानें अनाठायी दाखबिलेल्या छृपादटीने पापपरंपरा उत्पन्न होते कशी, हें 
“पाहिलें हणजे समजूतें. होच दूरी होय. ही दट्ि अजुनास नव्हती ह्मणून 
श्रीकृष्णाचा पुढील उपदेश आहे. कशासाठी १ अर्जुनाच्या विनंतीवरून त्याला भ्रेयोमार्य 
सांगण्यासाठी हा उपदेश आहि. 


अजञुनाच्या प्रश्नांचे तात्त्विक स्वरूप. 


या थोड्याशा विस्तृत, विनंतीवरून वाचकांच्या लक्ष्यांत येईल को, 'धघमेसूढ 
झालेला अजुन घरेयोमार्ग विचारात आहे. येथे नुसत्या नीतीचा प्रश्न नाहीं; तत्त्वाचा 
आणि तत्त्वसाधनांचा प्रश्न आहे. ऐहिक अगर स्वगस्थ कल्याणाच्या पलीकडचा, 
तात्कालिक अगर दूरदेशी परहिताच्या पलीकडचा, अज्ञनाचा प्रश्न आहे. इष्ट पुरुषाथ 
कोणता तें समजून घेऊन, त्या पुरुषार्थांची व प्राप्त झालेल्या कतन्याची सांगड जुळली 
ह्मणजे तो कर्तव्य करण्यास तयार होणार आहे. त्याला विषयसुख नको आहे, त्याला 
- पारमार्थिक पुरुषार्थ हवा आहे. * निश्चित श्रेय मला सांगा” असा अजुनाचा आग्रह- 
पूर्वक, कळकळीचा व शुद्ध मनोभावाचा प्रश्न आहे. अजुनाचा 'प्रश्न अशा दृष्टीचा आहे, 
असें समजूनच कृष्णांनी तत्त्वज्ञानविज्ञान सांगण्यास आरंभ केला आहे. यांवरून असें 
नाहीं समजावयाचे कौ, गीताशास्रांत नीतीचा विषय मुळींच आला नाहीं. नीतिविषय 
आला आहे, पण तो इतर विषयांसारखा गोणस्वरूपाने आला आहे. ह्या माझ्या 
ह्मणण्याचें स्पष्टीकरण माँ दुसऱ्या एका भागांत केलें आहे. येथे इतके 
मात्र विसरतां कामा नये काँ, गीताशास्राचा संपूण चित्रपट सिद्ध करितांना 
भगवंतांनो ज्या ज्या अनेक शास्त्रीय आणि आवईइय्रक भूमिकांचा उद्लेख केला आहे, 
वे त्य त्या भूमिकांचे साध्य करण्याचे मार्ग सांगितले आहेत, त्या स्वासच “नीति? 
हें नांव द्यावयाचे असेळ, तर मग मात्र माझं कांही म्हणणं नाही. मग इतकेंच कराबे 
लागेल कीं, “ नौति' शब्दांचा प्राचीन व आधुनिक परिघ वाढवून, प्रत्येक कारा- 
गिराच्या. कळेंत सांगितलेल्या नियमांससुद्धा नीतीचा “ जामानिमा ' चढवावा झागेळ) 
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असो; माझा सिद्धांत असा आहे कौ, अजैनाचा प्रश्न तात्विक आहे, तंत्त्वसंबंधी 
» आहे. 1111080112) ( तत्त्वाचा ) आहे, व॑ ती भूमिका धरूनच भगवंतांनी 
दुसऱ्या अध्यायाच्या ११ व्या श्लोकांत उत्तर देण्यास आरंभ केंला आहे. श्रीकृष्ण 
सांगतील तर तत्त्वानुरोधानें उत्पन्न होणारें कतेव्य करण्याला अर्जुन तयारच होता. 
येथून गीताशास्राला आरंभ झाला. “मी कोण? मंद्यतिरिक्त हें जें अंतर्बाध्य 
विश्व दिसत आहे हें काय आहे? माझ्या अंतर्बाह्य काय आहे? विश्वांच्या अंतर्बाह्य 
काय आहे? हां दोन तत्त्वे एकच आहेत किंवा भित्न आहेत १ या सवांचा नियामक 
कोण £ इल्यादि प्रश्न उत्पन्न करून त्या सवांचा या शात्तांत उलगंडा केला आहे. तो 
कसा तें आतां थोडक्यांत सांगतो. 


पण याच्या पूर्वी वाचकांस हें सांगून ठेवणें इष्ट वाटतें कौ, मी स्वतः श्रीजगदगुरु 
श्रीद्षेकराबाय यांनीं प्रात केलेल्या अद्वेतसिद्धांताचा, केवलाद्वेताच], गरीबसा पण श्रद्धाळु 
अभक्त असल्या कारणानं, व तेंच मत प्राचीन व आधुनिक प्रामाणिक शास््रांशीं संगतवार 
जुळत असून युक्तीस व अनुभवास पटत असल्या कारणानें, या वरील प्रश्नांचा उलगडा 
या लेखांत अद्वैतपद्धतीनंंच होणार आहे. दुसरीं मते व दुसरे सिद्धांत असत्य आहेत, 
असें ह्मणण्याचं धाष्टये कोणीही समंजस अद्वेती करू हाकणार नाहीं. कारण, त्या त्या 
भूमिकेवरून पाहिलं असतां तें तें मत खरेच दिसेल, व केवलदृष्टीनें अनुभविलें असतां 
अद्वैेतमतच सत्य आहे, असा अनुभव येईल. तसेंच माझ्या विचारसरणीच्या साहास्र्या- 
कारितां आपल्या आर्यभूमींत जे अनेक ग्रंथ प्रकट झाले त्यांतील घुरंधरीण चार पंथ घेऊन द्वैत 
' विशिष्टाद्वेत, शुद्धाद्वेत केवलाद्वैत यांच्या भूमिकाही मी सांगणार आहे, त्यावरूनही प्रत्ये- 
कास आपलें मत कोणाशीं जुळतं हं पाहण्याची ही संधी आयतीच येणार आहे. 


येथपर्यंत विस्ताराने लिहिण्याचे कारण उघड आहे को, काल, स्थल, प्रसंग आणि 
कालस्थलप्रसंगोचित अज्ञुनाची मनःप्रवात्त यांचें स्प स्वरूप गीताभक्तांचें लक्ष्यांत यावें. 
पुढील मागे श्रीमदाचार्यानींच सोपा करून ठेविळा आहे. माझें काम केवळ संबंध दाख- 
विणाऱ्या क्षेत्रोपाध्यायाप्रमाणें आहे ! 


खट २, 
अद्वैत सिद्धांत व इतर मरते. 


मानवी देह हा श्रेष्ठ आहे; कारण ह्या देहाच्या साहाप्र्यानें जीवाचा मुख्य पुरुषार्थ 
> मोक्ष त्याची प्राप्ति करून घेतां येते, सवे प्रकारच्या आधिभोतिके आध्यात्मिक ज 
भधिदेविक सुखदुःखांचा व वासनांचा पांरहार होऊनं स्वस्वरूपीं लोन होण्याची योग्यता 
य पात्रता कमाने, उपासनेनें व ज्ञानाने नरदेहास येते, अदा प्रकारचा इुंदुभी सवे. संस्कृत 
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थर्मोमध्यें मामवी जगाच्या उत्पत्तीपासून एकसारखा दुमदुमत आहे. स्वरूप कोणतें 
याविषयीं मतभेद आहे; तें निजरूप मिळविण्याचे उत्कृष्ट साधन कोणतें याविषयी 
अभिमानवदतेमुळे मतमेचित्र्य आहे; तथापि ' धन्य धन्य हा नर देहो। येथील 
अपूर्वता पहाहो। जो जो कीजे परमार्थ लाहो । तो तोपावे सिद्धीते॥' या 
प्रसिद्ध श्रीसमथोच्या उक्तीनुसार नरदेहासंबंध सर्वत्र ऐकमत्यच आहे. असो; 
तेव्हां या जन्माचे सा्थक्य करावयाचें हो प्रत्येक सुजाण मनुष्याची लालसा असते व 
असावी हें निर्विवाद आहे. आतां जन्माचे सार्थक्‍्य म्हणजे काय व तें साध्य करण्याची 
साधनें कोणतीं अगर साधन कोणतें व दुसऱ्या अध्यायांत जें उत्कृष्ट साधन सांगितलें 
आहे तें जगामध्ये प्रचलित असणाऱ्या अनंत साधनांतून श्रेष्ट आहे कीं नाहीं हें पाहून 
पुढील मार्गक्रमणास आरंभ करूं. 


व्यवहारतः पाहिलें असतां निर्विकार व निरंजन स्थितीतून बाहेर पडून आपणं 
जन्ममरणाच्या चक्तांत सांपडलों व भवसागराच्या विषयरूपी अनंत लहरीवर हेलकावे 
खात राहिलों ! सवे विश्व आपणच असतां, नेत्र, कर्ण इत्यादि पंचज्ञानेद्रियांच्या द्वारा 
होणाऱ्या विकृत ज्ञानानें “ हा विषय पूर्ण व हे ज्ञान पूर्ण, ' 'हें माझे, “हें तुझें असें 
अज्ञानाने म्हणावयास लागून अभिमानाच्या व कामक्राधलोभादिकांच्या तावडीत आपण 
सांपडला! हें सवे झिडकारून देऊन भवसागर तरून जावयाचे, जन्ममरणांतून सुटॉ- 
बयाच व पुनश्व त्या अनंत विकारशून्य अश्या सखस्वरूपामध्धें जाऊन मिळावयाचें 
हें प्रत्येक मनुष्याचे कर्तव्य आहे. खरें पाहिले असतां मूळ कर्तव्य असें असावें 
कौ, तें केल्यावर पुनः कतेव्य झणून उरूं नये! म्हणजे वासना, कामना, आशा, 
मनीषा वरोरे सव नष्ट व्हाव्या, सुखदुःख अस्तंगत व्हावे, आणि निजानंदामध्यें सुखरूप 
रहावयास सांपडावें. सारांश “ आपण कोण १' “ आलों कोठून १" ' जावयाचें कोठें: ! 
' “करावयाचें काय?” “व तें कां करावयाचे १' 'हें बिश्व काय आहे?' *याचाव 
आपला संबंध काय१' इत्यादि अनंत प्रश्नांचा सोपपत्तिक उलगडा होऊन कांहीं 
शिकावयाचें, कांहीं करावयाचे अगर कांही मिळवावयाचं राहूं नये; आपण ब्रह्मरूप 
व्हावे, हीच मोक्षाची खरी स्थिति व खरें स्वरूप होय. बोद्ध, खिस्ती, मुसलमानी 
इत्यादि धर्मासही हें वेदांती मोक्ष स्वरूप पूर्णत्वाने न कळल्यामुळे ते ते धम व त्यांतील 
भक्त व उपासक, तसेंच आमच्यांतीलही दैतवादी, विशिष्टाद्वेतवादी व झुद्धाद्वेतवादी 
संदायसागराम्ध्ये गटंगळ्या खात राहिले आहेत ! सर्वे"एकच आहे.” ही वृत्ति पुरी 
द्याणल्यारोवाय मोक्ष मिळत नाहीं, व संशय फिटत नाही. पुनः; कर्म, उपासना वै 
भेदज्ञान इत्यादिकांचे योगानें मात्र इतिकतव्य संपत नाहीं, असा सर्वत्र अनुभव आहे. 
एखाद्या अत्युत्कृष्ट चित्राची खरी पारख होण्यास, किंवा एखाद्या तानसेन गंधवीच्या 
भथुर ग्रायनाचें रससर्वस्व प्रतीत होण्यास, अथवा एखाद्या गहन विषयाचें पूणे 
रहस्य कळण्यास  तढीन---नव्हे |! तंद्रूषच व्हावे लागते, नव! याच्याही 


क 
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पलीकडे जाऊन, विषयरूपच होऊन इतर भान अस्तंगत करून घ्यावें लागत 
असतें! नाहीं बरें? हो जर एका मर्यादित विषयाची गोष्ट तर ज्या अमयोद 
विश्वचचक्राची अधटित मांडणी अपल्या सभोवती दिसत आहे, तिच्याशी व ज्याच्या 
सत्तेने आपण व हें विश्व निर्माण झाळो, त्या सनिदानंदघन व अखंडेकरस परजह्मासीं 
एकतानता, एकहूपता, सारांश एकःव झाल्याखेशज हा अनादि परंतु सांत असा प्रपंचही 
सुटावयाचा नाहा व प्रपंच म्हणजे भेदबुद्धि आहे तावत्कालपर्यंत आपलें कतेव्यही सुटाव- 
याचें नाहो. सारांश सुखहूपता मिळगार नाह हें स्प्च आहे. व्यवहार दृष्टीनें म्हणजे 
मानवी दृष्टीनें पाहिलें असतां प्रपंचाला आरंभ केव्हां झाला हं सांगतांच यावयाचे नाहीं. 
विचार पद्धतीनें कार्याचे कारण, कारणाचे कारण अशी परंपरा आपण कितीही मागें नेली 
तरी ह्या परंपरेतील पहिला दुव्वा कोणता हें सांगतां यावयाचें नाही. (२) कार्य 
म्हणजे स्वल्पांतर. हॅ त्वरूगांतर होतें तें त्याच्या पूवेवृंत जे कारण त्याच्या रूपांतराने होतें. 
ईं रूपांतरद्दी कारण-स्वरूपांतरानें होतें. याप्रमाणे आपण अगदीं ' प्रश्‍म ' कारणापर्यंत जरी 
गेळो तरी त्या कारणाचे रूपांतर होण्याला काय कारण झालें, असा प्रश्न उभा राहतो. 
अथोतच व्यवहारदशेंत म्हणजे सापेक्षर्टीनें ( 1101110017 ) ह्या कारणाचे आदि- 
कारणच नाहीं असें ह्मणावें लागतें. ह्मणून प्रपंव किवा संसार अनादि आहे, असें 
मानवी विचाराला ह्मणावें लागतें. पण हाच प्रपंच सांत ह्मणजे संपणारा आहे. अद्वेत 
ज्ञान झाले हणजे भेदज्ञान मावळते; संसार संपतो. यासाठी प्रपंच अनादि व सांत आहे 
असे वर ह्टलें आहे. असो; भेदजञान आहे तों कतेञ्य ( भेद नाहींसा करणें ) 
शिल्लकच राहतें. भेद संपला, एकत्व प्राप्त झाले ह्मणजे कतव्य संपते. हाच मोक्ष- 
शाखांचा ह्मणजे गीता व उपनिषदांचा निराबाथ सिद्धांत आहे. या सिद्धांताचे सयत्व 
आपण साधनांचा विचार साधकवुद्धीने करीत असतां स्थापित कहू. 


ज्ञानमागे का कमेमार्ग ? 


यश्वयावत जेवढे म्हणून धमे आहेत, त्यांत कमे उपासना आणि ज्ञान या तीन 
मार्गानी, या तीन साधनांनी, अधिकारी मनुष्य मुक्त होतो असा सिद्धांत आहे. आप्रह- 
वादी लोक मात्र म्हणत असतात को, मुक्ति मिळल ती आमच्याच मार्गाचे अवलंबन केळे 
असतां मिळेल! कोणी ह्मणतात कों केवळ कमान इतिकतंव्यता संपते, कोणी उपासनेनेंच 
पुरुषाथ साध्य करून घेण्यांत गुंतलेले असतात, व कोणी केवळ ज्ञानमार्गानें इष्ट हेतु साध्य 
होतो असे म्हणतात. प्रथम कमेवादी लोक घेऊं. या सदतंत आमचे सनातन वैदिक 
धमोभिमानी कमेंट लोक, आधुनिक नास्तिक, स्याद्वादी (8००1०३२) काय असेल तें 
असो, असें ह्मणणारे अज्ञेयवादी ( &४॥०-६०२, ) काय आहे ते आपल्यास माहित होणें 
नाहीं असें म्हणणारे नीतिवादी ( (11]71:0009011515) व सत्कमेवादी लोकांचा अंतर्भाव 
होतो. स्वतःचे, स्वजातीचे, मानवी जातीचे किंवा भूतमात्रांचें कल्याण होईल अशी कृ्ये 
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चांगलीं व बाकीची वाईट असें आधेकारानुसार म्हणणारे हे. लोक आहेत. स्वतःचेच 
कल्याण करून घेणारे खालच्या पायराचे, स्वजातांचें कल्याण करणारे त्यांहून श्रेष्ठ, त्यांच्या- 
पुढील यांहून श्रेष्ठ अशी उत्तरोत्तर श्रेष्ठपरंपरा आहे. सत्कमे म्हणजे सुखोत्पादक कमे 
केलें असतां येथे अगर अन्यत्र सुख उत्पन्न होतं व सुख मिळविणें हाच पुरुषाथ आहे असें 
यांचें मत आहे 


प्राणीमात्र स्वतःच्या संरक्षणासाठी व स्वजातीच्या वृद्धीसाठी नेहमीं कर्म करीतच 
असतो; अगर त्याच्या हातून कमे होत असतें. ही प्राथमिक स्थिति 
होय. पुढें स्वतःचें व स्वजातीचें सरक्षण व्हावें व त्यास सुख मिळावें हणून 
जीं विचारपूवक कर्मे करावी लागतात, ती समाजाच्या व समाजाधिपतींच्या 
साहाय्यानें होत असतात. येथें स्वतःचे सखापेक्षां स्वेतरांच्या सुखाची किंमत अधिक 
आहे, असें वाटण्यास*प्रारंभ होतो. आतां, आपली इच्छा, आपल्या समाजाची इच्छा व 
राजाची इच्छा फलद्रूप होतेच असा नियम नाहो; हा अनुभव व आपण धारण केलेला इष्ट 
हेतु आपल्या स्वतःच्या श्रमाने अगर समाजाच्या साहाय्यानेंही सिद्धीस जात नाही, हा अन- 
भव पाहून जगास कोणी तरी नियंता असलाच पाहिजे व ल्याचा अनुग्रह संपादन करून 
घेतला तर आपल्या इच्छा परिपूर्ण होण्याचा संभव असतो, ह्मणून त्याची कृपा आपण सेदा 
करूनच संपादिली पाहिजे असें ज्ञान उत्पन्न होतें व कामुकबुद्धीनें ईव्वराचें साहाय्य उपासना- 
मार्ग मनुष्यें मिळवू लागतात; आणि भक्तिपूर्वक योग्य कर्माचे बलाबलानुसार इश्वर 
प्रसत्नही होतो. याप्रमाणें जोपर्यत शुद्धभाव व शुद्धभक्ति आहेत, तोंपर्यंत ईश्वराचा 
अनुग्रह होण्यासारखी कर्मे भक्तिबळानें मनुष्यांकडून होत असतात. सारांश जगाची 
प्रगति होत असतां कमे, संयुक्त कमे व उपासनापूर्वक कमे अशी कमोमध्येही प्रगति 
होत असते. येथें सुख, अथवा स्वसंरक्षण आणि जातिसंरक्षण, ही प्रधान वस्तु आहे 
*व हो प्रयत्नसाध्य आहे. या प्रयत्नास अगर कर्मास जगनियंत्याची उपासना, त्याची 
कृपा व ज्या विश्वामध्ये आपण असतो ल्ाचें ज्ञान या गोष्टी अवश्य अहित; म्हणजे 
उपासना व ज्ञान हो कमार्ची साधनें असून उपासनेसह व विषयज्ञानासह केलेले कमे 
इहपरत्र सुख देश्यास व जातिसंरक्षण करण्यास समथ आहे, असा ज्ञानी कर्मठांचा सिद्धांत 
होतो. हें सुख कां मिळवावयाचें व ही सचेतन सृष्टि जतन करून वृद्धिंगत कां करावयाची 
या प्रश्नाला वरील कमठांपाशी उत्तर नाही.  विषयसुखाचा उपभोग घेणें व सुख मिळ- 
विण्यासाठीं जगणें हाच आमचा पुरुषार्थ व या पुरुषार्थाविषयीं वासना उत्पन्न होणें हा 
आमचां देहधम येवढेंच काय तें उत्तर लांस देतां येतें! पण हं उत्तर स॑माधानकॉरक॑ 
नाहीं. कारण येथें दुःखाशिवाय उपभोग देणारें सुख असूं शकत नाहीं; हणून सुख भोगं- 
ण्याची इच्छा धारण केली अंसतां अनुषंगाने दु'ख प्राप्त होण्याचा संभव असतोच असतो. 
सारांश ज्ञानी कर्मठांनी आपल्या इंद्रियंजन्य व वुद्धिजन्य ज्ञांनानें मानवी ज्ञानाची कितीही 
भ्योदा वाढविली, ज्ञामसहित कमे करून उपभोगाचे पदाधोत जरी अमयोद मर घातली; 
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तही जोपर्येत “मी निराळा व विश्व निराळे' अशी बुद्धि कायम भादे, जोंषयेत उपासना - 
माँगे पतकरून ही ईश्वरराजवळ “मला सुख दे? अशी मिक्षा मागण्याची पद्धति जिवंत आहे, 
सारांश जोपर्यंत भेदवुद्धि कायम ठेवून सुख मिळावे अशी वासना जिवेत आहे वत्या 
वासनेनुसार कतेव्य करावयाचे शिळक राहणार आहे, तोंपर्यंत खरें, शुद्ध, नित्य 
आणि निर्विकार असें निर्भेळ आत्मिक सुख मिळणे शक्‍य नाहीं. हिंदुकर्मठ 
यक्र्‍यागादि करून कदाचित्‌ देवतादयेनें इहलोकी व परत्र कांहीं सुख मिळवू शकतील, 
स्यादवादी, अज्ञेयवादी, व नास्तिकवादी ज्ञानाचं व नीतिमत्तेचें प्रमाण वाढवून कदाचित्‌ 
द्द्ी मिळत आहित त्यापेक्षां जास्त पदार्थाचा उपभोग जास्त लोकांस मिळवून देतील, पण 
भेदबुद्धि कायम राहिली असल्यामुळें तें सुख व ते भोग हे कालाच्या तडाक्यांत सापडून 
जातील किंवा स्वानुषंगानें दुसरी दुःखं उत्पन्न करतील; एवंच मनाला जें समाधान पाहिजे 
तें मिळणार नाहीं! असो; ह्या सर्व आर्य व अनाये कमेठवाद्यांत सिद्धांत गृहीत घेतलेले 
असतात ते हे. (१) अल्पज्ञानी जीवाला वासना ही अस्रावयाचीच. सुखोपभोग घेत 
असतां ती कांहीं काळ थांबेल, पण पुढें तिचा उदय व्हावयाचाच व्हावयाचा, हा सामान्म 
नियम आहे. (२) ज्याप्रमाणें वासना असते, त्याप्रमाणे कमे करण्याची बुद्धि होते व 
ज्याप्रमाणें ह्या जन्मीं अगर पूर्वजन्मी कमे केळें असेळ, तदनुसार वासना उत्पन्न होते. 
म्हणजे कमे आणि वासना ही परस्परांच्या आश्रयांवर अवलंबून आहेत; (३) तिसरें 
गृहीतकृत्य हें आहे को, वासनायुक्त अगर वासनाशून्य कमांचा कांहीं तरी परिणाम हटकून 
व्हावयाचाच व तो परिणाम ज्याप्रमाणे कमसामथ्ये असेल त्याप्रमाणें नियमित काढी 
कांढा ठराविक सामर्थ्याने प्रकट व्हावयाचाच. अथवा नित्य जिवेत असणाऱ्या वासनेने 
कमे उत्पन्न होतें आणि कोणतेही कमे कधींही व्यथ होत नाहीं.' वासनेंत कलह झाल्म, 
कमे व विरुद्धकमे यांचे रण माजलं तर परिणामाची दिश्या बदलेल, पण परिणाम झाल्या- 
खेरीज राहणार नाहो. हे तिन्ही सिद्धांत सव कमेठांस मान्य आहेत, आणि हणूनच 
त्यांची कमांकडे प्रश्नाते आहे. हे सिद्धांत आमच्या पूबेजांनीं हजारो वर्षापूर्वी शोधून 
काढले व अलीकडील अनुभवकशासत्रांनोही हें खरें ठरत आहेत, यावरून आमच्या अति- 
प्राचीन पूवेजांची प्रखर बुद्धिमत्ता प्रकट होते, हा भाग स्वतंत्र आहे; त्याचा येथे विचारही 
करावयाचा नाहीं. पण ध्यानांत ठेवावयाची गोष्ठ इतकीच आहे को, जीवाचे माथेक 
म्ह॑णजे जीवाला निर्विकार स्थिति अथवा स्वरूपप्राप्ति संपादावयाची आहें ती संपादण्याची 
योग्यता निवळ कमेमा्गानें अगर सकाम इंश्ररोपासना आणि विषयज्ञान यांनी मोश्रित झालेल्या 
कर्माने होत नाहीं. कारण ह्या पद्धतीनें बासना जिवंत राहते, कतेव्य संपत नाही, 
भेदबुद्धि अस्तंगत होत नाहीं, आणि म्हणून सद्दस्तुज्ञानपूबेक घुद्ध समा. 
धानही होत नाहीं. तात्पये या कमेमागोच्या, ज्ञानयुक्त कमेमार्गाच्या, पुढचा मागे 
आपल्यास सांपडेल तरच इथे तें प्रांत होईल म्हणून विचाराची भोंडे ह्या मार्ग शोभ- 
ण्याकडे दागते. 
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शानमागे. 


1. 


क 
याप्रमाणें कमेमागोनं इष्ट हेतु साध्य होत नाहीं, हें तत्त्व आमच्या पूवंजांत उपनि-« 
षत्कालाच्या पूर्वीच म्हणजे सुमारें निदान दोन हजार वषषापूर्वीच समजलें होतें; म्हणजे ईश्वर, 
विध आणि जीव या भिन्नत्वानें दिसगाऱ्या त्रयीपेकीं विश्राचे ज्ञान भेदवद्धीने,-इईंश्रराच्या 
सऊाम उपासनेसह व जीवास सुख व्हावें यासाठीं,-संपादन करून तदनुसार सत्कमे केळेंव 
ज्ञानसीमाही वाढविली तथापि कार्यसिद्धि होत नाहीं असं त्यांस फार प्राचीन काली समजलें, 
शारीरिक यात्रेसाठी कर्म करावयाचें ह ठरलें; पण शरीरयात्रा कशाला ? ह्या प्रश्नाचे सयुक्तिक 
उतर त्यांस देतां येईना; तेव्हां जीवाचं सुख वाढवावयाचे हा संकल्प चांगला आहे, तथापि 
“मी, तूं व तें ही भेदत्रयी कायम आहे तोंपर्येत निमळ सुख मिळावयाचें नाही असे त्यांस 
समजल्यावरून ते विषयेकसुखाला कंटाळले व स्वार्थ वाढविणाऱ्या कामक्रोधादिकांचा 
त्याग करून विषयत्यागाचा व स्ाथेल्यागाचा क्रमशः अंगीकार करून ते ज्ञानमागाच्या 
पाठीमागे लागले. आमच्या येथें ह्या ज्ञानमार्गाचे अनेक पंथ निघाले व हहला 
जगावरही अनेक ज्ञानमार्ग उपलब्ध आहेत. सांख्य, योगी, नेयायिक, मीमांसक, बोष्द, 
जेन, दैतवादी, मध्वाचार्य, विशिष्टाद्वेतवादी, रामानुजाचार्य, शुद्धादेतवादी, वल़भाचार्य व 
केवलाद्वेतवादी शंकराचार्य असे अनक आचार्य प्राचीन ब अवाचीन कालांत उत्पन्न झाले 
आहेत. हे सवे कमी अधिक प्रमाणानें ज्ञानमार्गीच आहेत. खिस्त, महमद हेही 
ज्ञानमागीचेच प्रवतक होत. ( हे द्वेतवादी आहेत. निदान यांचा धर्म ज्यांनी प्रसृत 
केला ते तरी द्वैतवादी आहेत.) यांच्या व आमच्या द्वेतवादामध्ये पुष्कळच साम्य आहे. 
उपासनाप्रकरण हें दोन्ही द्वेतवाद्यांत प्रधानत्वाने समान आहे. उपासनाप्रकरण प्रस्तुत 
प्रसंगीं अप्रस्तुत आहे व सध्यां केवळ मध्व, रामानुज, व शंकर यांच्या ज्ञानमागाचाच 
विचार कतेन्य आहे हाणून सद्विकारांनीं प्रेरित झालेल्या उपासनेचा विचार एकीकडे ठेवून 
 झ्ञानसागोकडे वळतो. 


(१) आतां दोन तीन गोष्टी ध्यानांत ठेवून पुढें मार्ग कमावयाचा आहे ही 
सूचना देऊन प्रस्तुताकडे वळतो. सत्कमे करून किंवा असत्कर्म करून विषर्यांचा 
कितीही उपभोग घेतला तरी वासना नष्ट होत नाहीं, इतकेच नव्हे तर तेलपूरीत दीप- 
ज्वालेंप्रमाणें उपभोगानुसार ती दृद्धिंगतच होत जाते, तदनुसार कर्म वाढत राहूनही 
इतिकतेन्यता संपत नाहीं व चित्तास समाधान होत नाही, असा अनुभव येऊन ज्यांस 
बासनेचा व कमोचा बीठ आला; (२) “हा मी, 'हॅमाझें, 'हा तूं, 'हं तुझें, 
भक्षी भेदबुद्धि कायम आहे तोंपर्यंत वासनेचा उच्छेद होत नाहीं वहा उच्छेद न 
झाल्यामुळे अनेक प्रसंगी मनास मठीनता आणणारी कर्मे करावी लागतात, 
अंनाचार करावा लागतो आणि देहदंड व मनोदंड भोगावे लागतात असें 
ज्यांय स्वतःच्या व इतरांच्या भजुभवावर्न कढून खकटं; (२३) तसेंच ज्या 
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विश्वाचा उपभोग घेण्यासाठी विश्वज्ञानपूबक व॒इश्वरापासनापूवके मी कमोची 
थडपड करीत आहे, तें विश्व मौ नव्हे, तो देह मी नव्हे, ते उपभोगही 
मी नव्हे, मी कोणी तरी निराळाच आहे, अशी ज्याची बालंबाल खातरी झाली, (४) 
ज्ञानेंद्रियांस गोचर होणारें, कमंद्रियांस उपलब्ध होणारें, मनबुद्धि इत्यादिकांच्या विचार- 
दृष्टीस वश॒ होणारें विश्व दिसले तसे नसून तें व मी, आणि आम्हां उभयतांस 
ज्याच्या सत्तेने अस्तित्व प्राप्त झाल्यासारखे दिसतें तें ब्रह्म व आह्यी उभयतां, हों सर्व 
एकच आहोंत ( ह्मणजे जं विश्व दिसतें व आहे, त्या विश्वाहून मी निराळा नाहीं, माझ्या 
स्वरूपाहून विश्वरूप भिन्न नाहो, विश्वाचा कता जो परमेश्वर, त्याच्या स्वरूपाहून विश्व 
भिन्न नाहीं व ह्याचप्रमाणें माझ्या व परमेश्वराच्या स्वरूपांत बालाग्रही फरक नाहीं, स्वरू- 
पतः आम्ही सर्वे एकच आहोंत, राजाच्या पायांतील रणजोडव्यांपासून व कंबरबंदापासून 
तों शिरपेचास एकजीव करणाऱ्या सूत्रापर्यत सर्व अलंकार ज्याप्रमाणें सुवर्णाचे असतात, 
सर्वोच्या मूळ स्वरूपांत म्हणजे सुवर्णांत ज्याप्रमाणें भेद नाही, त्याचप्रमाणें विश्वनियंता परमे- 
श्वर, विश्वभोक्ता जीव आणि भोग विषय विश्व यांच्या मूळ स्वरूपांत कांहीं भेद नसून ते 
एकच आहेत ) ह्याचप्रमाणें कर्मेद्रिये, ज्ञानेद्रियॅ, मन व बुद्धि हीं सवे बहिमुख ( म्हणज 
बाहेर तोंड करून असलेलीं ) आहेत व सांत आहेत, मयादित आहेत, म्हणून वस्तुतः 
अनंतत्वानें व एकत्वानें असणारे ब्रह्म, ( म्हणजे हे विश्व, हा मी व तो ईश्वर ही त्रयी) 
वस्तुतः अनंत व एकस्वरूप असतां, सांत ( मर्यादित 1111६० ) आणि भिन्न 
दिसतात, अतएव बुद्धि, मन, इंद्रियें इत्यादिकांकडहून होणारें ज्ञान वास्तविक नसून भ्रमात्मक 
आहे, वस्तुतः मी, विश्व व ब्रह्म भित्न नसून एकच आहोंत, असा विचार ज्यांचे मनांत 
पूणेत्वानें बाणला, त्ते पूर्णनिश्रयी व पूर्ण' विचाराचे लोक शुद्ध,-निर्विषय म्हणून 
निमेळ,-ज्ञानाचे पाठीमार्ग लागतात. विषयोपभोगाचा तिटकारा, इंद्रियांचे दमन, भास- 
नेचे निमूलन, चित्ताची विषयशून्य एकाग्रता, अहंकाराचा सबथेव अभाव व चित्तविवेक्र 
इत्यादि साधनें ज्याला साध्य झालो, तोच ज्ञानमागास अधिकारी होतो; तोच मुमुक्ष 
होय. त्याचें स्वकर्तव्य संपले; तो समाधानाच्या, मुक्तीच्या, मार्गास लागला, स्वार्थ- 
झून्य झाला, म्हणून त्याची नीति अनीति, बंगेरे सवे मानवी बंधनें तुटली, आणि हहला. 
कचे भान विसरून तो ब्रह्मसमार्धामध्यें निमभ़ होत्साता रममाण होऊं लागला म्हणजे तो 
मुक्त झाला असें म्हणावग्राचे. अक्षया अनंत दृष्टीनें, निमेळ दृष्टीने, जो सर्वे ब्रह्ममय पाहूं 
लागला त्यास हें सांत वध मर्यादित असें नामरूपात्मक जंगत्‌ भ्रमजन्य वाद लागतें, 
अनंतकालपयेत संसारांत पाडणारे कमे व भित्नभाव कायम ठेवणारी व पुन: पुन: जन्म 
मरण देणारी सकाम उपासना ही तुच्छ वाटतें त्यांत काय आश्चर्य आहे ? जोपयत शुद्ध 
शुद्ध, नित्य आणि मुक्त आत्मारामास विषय, शंद्रेये, मन, बुद्धि अहंकार इत्यादि उपा 
धींनीं ग्रासून टाकिल्यासारखें भासत आहे, तोपर्यंत हा संसार, हें विश्व, हें विश्रज्ञान व तों 
विश्वजनक इधर हे कायम असतात; परंतु प्रेरणनुरूप प्रकट. झालेल्या उंपनिषन्महा* 
बाक्यांनीं, न्यायघटित युक्तीने व निराप्रही त्वानुभवानें उपाधींची शुंखळा तोढूने टाकून 
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सर्वे म्रह्मय आहे, हें कधो निमोण झालें नाहीं व नाशही पावणार नाहीं असा 
बास्तविक विचार त्याच्या ब्रह्ममय बुद्धीत घोळू लागला म्हणजे तो स्वतःच 
त्रझ़् होतो. गहूळ पाणी स्वच्छ करण्यासाठीं आंत घातलेली निवळी मळाचा नाश करून 
आपणही जशी नाहींशी होते, त्याचप्रमाणे ब्रह्मज्ञान करून देण्यास साधनीभूत होणारें 
लोकसंम्राहक निष्काम कमे, अह्मज्ञानपूर्वक निष्काम उपासना व विश्वज्ञानपूवक उपनिषदाचें 
अध्ययन होंही अस्तंगत होऊन शेवटीं एकच एक ब्रह्म उरते. तें निर्गुण, निर्विकार, 
निरामय, निरंजन, असें असल्यामुळें उपाधियुक्त व भेद दाखविणाऱ्या वाणीलाही गोचर 
नसतें! सारांश ब्रह्म (अथवा सुखदुःखविराहित ब्रह्मानंद ) हें स्वसंवेद्य ( स्वतःस मात्र 
कळणारे ) व साखरेची गोडी ज्याप्रमाणें वर्णिता थेत नाहीं, त्याप्रमाणें अवर्णनीय असें 
आहि. असो; हें कळणें व भिळणें हा सोक्षाचा, खऱ्या समाधानाचा, मुख्य पुरुषाथोचा, 
होवट होय. हा ज्यास लाधला तोच सुटला; बाकीचे आपण सव भवचक्राच्या तावडींत 
सांपडलांच आहों! येथें सुटण्याचा मार्ग म्हणजे वर सांगितलेला ज्ञानमा्गच होय. ज्ञानी 
पुरुषाला कतेव्य उरतच नाहीं, कारण तो ब्रह्म होतो. पण ज्या पूवेकमो्ने आपल्यास 
देह प्राप्त झाला, त्या देहाचे सुखदुःखात्मक भोग संपेतोंपर्यंत निप्कामबुद्धीनें व भोगझून्य- 
वृत्तीने देह धारण करावयाचा व देह आहे तोंपर्येत आपल्या आचरणाने दुसऱ्या तळमळ- 
णाऱ्या जीवांस मोक्षमाग दाखवावयाचा हेंच त्याचें देहकतव्य असतें. स्वतः जरी तो 
ब्रह्म झाला व सवे चेतनाचेतनात्मक विश्व त्यास ब्रह्ममय दिसूं लागले, व यामुळें तो 
सवंथा उदासीन झाला तथापि सुखदुःखामध्य़ें तळमळणारे दुसर जीवांस या साधूंच्या शुद्ध 
निमेळ व ख्वार्थशून्य वर्तनाने बोध होऊन उपरति होते आणि “ खला येतें साधुत्व साधु- 
संगे ? या न्यायाने इतर जीवही मुक्त होऊन जातात. हा ज्ञानमागे, हा खरें व निष्पाप 
समाधान करणारा मार्ग गीताशासत्रांत सांगितलेला आहे, व त्या मार्गाला साधनीभूत जो 
निष्काम कमेमागे अगर चित्तठाझधि करणारा कममाग ह्याचें अवतरण गीताशास््रांत केलं 
, आहे; आणि हाच मार्ग खरा आहे हें दाखविण्यासाठी भगवंतांनी इतर पंथांचे परीक्षण 
केळे आहे. असो; कोणताही पंथ ध्या, कोणताही धम घ्या, गीताशास्रांत सांगितलेला- 
कमे व उपासना यांच्या सहाय्यानें उत्पन होणारा-ज्ञानमा्ग त्याहून श्रेष्ठ आहे, असें विचारी 
पुरुषास दिसल्यावांचून राहणार नाहीं. हं अभिमानाचे बोलणें नव्हे वस्तुस्थिति आहे, ती 
कशी त्याचें थोडेसें वर निरूपण केलेच आहे व रामानुज व मध्व यांचा विचार कारि- 
तांना आणखीही थोडासा उल्लेख करू. हा स्वार्थलागाचा पंथ होय. ह्या निवृत्ति" 
साध्यमागोपासून स्वार्थ साधणाऱ्या प्रत्रात्ते मार्गाची लक्षणें शोधून काढण्याची अपेक्षा 
थरणें म्हणजे शीतल जलाच्या साहाय्याने आपम्नि पेटविण्याचा प्रयत्न करण्या- 
सारखंच मूखंत्वदर्शक होय ! वेराग्याचें खरे रहस्य ज्यास प्राप्त झाळें अश्या पुरुषास मात्र 
हा मार्ग साध्य आहे. “माझ्यामागे माझ्या पोराबाळांची, माझ्या देशाची व॒मंनु- 
प्यांचो, माझ्या विश्वाची व स्वर्गेलोकीं जीवांची काय गति होईल £ अशी चिंता कामुक 
बुद्धीनें वाहणाऱ्या सांस!रिंकासाठी या मार्गाची योजना नाहीं. “मी कोण आहे? माशतें 
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अंतिम साध्य काय, व तें साध्य करण्याची साधनें कोणतीं १ हे प्रश्न ज्याला अगत्याचे 
बाटतात त्याच्यासाठी ला मार्ग आहे. विषयलोळुप जीव केव्हांना केव्हां तरी दकवेरा- 
ग्याच्या सपाट्यांत सांपडतील, निर्मळ चित्ताने ब्रह्माराधन करून शेवटीं तह्म होतील व 
आधुनिक मताप्रमाणे चेतस्थ उत्पन्न करणारे अचेतन पदा्थजात सचेतन होऊन कझेबटा 
तेही मुक्त होतील अशी माझी खात्री आहे. बरह्मरष्टीनें, पूर्ण दृष्टीने, ते मुक्तच आहेत, तथापि 
अपूर्ण अथवा कमदष्टी जी जोबाच्या मागे उपाधिखूपानें लागलेला दिसते-तीही नाहीशी 
होऊन ते मुक्त होतील असा माझा सिद्धांत आहे. असो; आजचे आपलें करलज्य 
म्हणजे “ मला ब्रह्म व्हावयाचें आहे, अशा दृष्टीनें प्रत्येक जीवाकडून निष्काम कमे व 
निष्काम उपासना करवावयाची आणि ह्याला मुक्तीच्या मार्गावर कायमचे आणून सोडा- 
वर्‍याचें हें कर्तन्य आहे. ह्या मार्गाचे अवलंबन करणें हाच सद्यःकालीन खरा पुरुषाथ आहे. 


रामानुज, मध्य, खिस्स, महंमद वगेरे यांस हा ज्ञानकल>यमार्ग संमत नाहीं; 
याचें कारण मोठ्या दुःखाने मला असं सांगण्याचें भाग पडत आहे कीं त्यांस उपनिष क रांची 
गीताशासत्राची, आचायेमताची खरी गुरुकिद्ी सांपडली नाही, अथवा ही किल्ठी सांप- 
डली पण ती प्रकट केली असतां कममागोाया व उपासनापंथाचा उच्छेद हाईल या 
भीतीनें त्यांना ती तशीच लपवून ठेविली, किंवा सांपडूनही बादवेचित्र्यामुळे त्या 
सांपडण्य़ाचें चीज झालें नाही. कांहा तरी घोंटाळा होऊन मतवेचित्र्याला आरंभ झाला 
व त्यायोगानें सामान्य्र बुद्धीच्या लोकांमध्ये संशयाचे बीज पेरलें गेले. ही अनिष्ट गोष्ट 
झाली. अथवा बद्धिविकासानुसार व बुद्धिविलासानरूप प्रस्तुतचें मतवेचित्र्य होणें अग- 
त्याचेच होतें! असो; विषयापलीकडे इंद्रिये, त्याच्या पलीकडे मन, व त्या मनापेक्षां 
बुद्धि भ्रे्ठ आणि वुद्धिपेक्षां आत्मा ष्ठ असं भगवंतांनी गीतेंत सांगितलें असतांही 
केवळ बुद्धीच्या व अहूप्रत्ययाच्या ( (!.॥1- 1211285 ) जोरावर हे सर्व उपासनेक- 
पंथी आणि ह्मणून द्वेतवादी महापुरुष “ निराणपंथी आत्ममार्ग हा जीवांस अगोचर . 
आहे. आणि ह्मणून असाध्य आहे' नव्हे! * हा मार्ग अशक्‍य व असमंजस आहे! '- 
असें म्हणतात. असो; “ बुद्धीच्या व अहेंप्रत्ययाच्या पलीकडे आत्मा आहे व आपली 
खाद्धि विषयशून्य करून अंतर्मुख केली असतां व “मी आहे हा अई- 
भावही विसरून गेळे असतां निर्विकल्प स्थिति प्राप्त होऊन नित्य, निसुण, निरामय 
अशा शुद्ध आत्मतत्त्वाचा अगर ब्रह्माचा परिचय होतो ” असें ज्ञानविज्ञान तज्ज्ञांनी 
मुमुक्षूच्या उद्धारासाठी मोठ्या कळकळीने प्रकट केळ आहे. “हा प्रकटित विधि खोटा व 
ब्रह्म हें थोतांड आहे, असें म्हणण्याच्या अगोदर भक्तिपूवक परिश्रम करून वेदांत 
मार्गांचा निमेळ आण निर्विषय मानानें अनुभव ध्यावा आणि नंतर काय ह्मणावयाचें असेल 
तें म्हणावें अशी माझी सवांस सविनय प्रार्थना आहे. ज्ञानमार्गानें परत्रह्याश्ी एकरूपता 
होऊन जाते व सवे सुखदुःखांचा परिहार ह्रोऊन जन्ममरण देण्यरा संसार चुकतो. असा 
डिंडिम आज हजारा वर्षे वाजत आहे, स्पेन्सर व कांट सारखे अज्ञेयवादी ' इृऱ्याच्या 
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पलीकडे जी सद्दत्तु असते तीच बुद्धीच्या व अहेकाराच्या ( अहंप्रत्ययाच्या ) पलीकडे 
असावी, असली पाहिजे, असें अनुक्रमें विचारदष्टीनें व पुरुषार्थदष्टीने ह्मणूं लागले आहेत? 
(पहा “ल्ला'ल॑. 12ठल 185 ७१ तोतितक्ाण 1.0 ४0] 11 ) प्रत्यक्ष ' 
श्रीमद्रानुजाचाय हे देखील विश्वयगत अनंत पदाथीस फंका प्रकृतीच्या कोटात प्रविष्ट करि- 
तांत, व अनंत जीवास “ चित्‌? कोरटांत अंतभूत करितात. अर्थात ही अभेदवादाची 
विजयपताकाच श्रीभाष्वकारांनीं धारण कली आहे! श्रीमन्मध्वाचा्यांनी पंचभेदवादाचचा 
चुरस्कार घेतला हें ठीक झालें. पण इंश्वर, जीव व जगतें ह्या सर्वोस त्यांनी तीन वगोल 
धातले आहे. जीव व जगते अनंत आहेत, हं त्यांस विदित्त आहेच! तेव्हां मध्वाचा- 
योनीं अनेत वस्तूंस तीन वर्गात आणिलें, ही अभेदवादाची काय 'लहानसान कामगिरी 
झाली १ सारांश कमी अधिक प्रमाणाने अभेदवाद, अदवेतबाद, हाच सवे विचारी पुरुषांस 
“खरा असावा, असं वाटतें. यावरून भेदबुद्धि नष्ट करून त्रिबिध दुःखाचा परिहार 
करणारा व सर्वज्ञत्व देणारा ज्ञानमागेच सवथेव इष्ट आहे असें वाचकांस समजेल व वर 
केलेल्या दिग्दशैनानें व गुरूच्या सहास्र्यानें ते जर प्रपंचेकसंपादक प्रवृत्तिमार्ग सोडून देऊन 
योग्य संधि प्राप्त झाल्याबरोबर निदव्रात्ते मार्गाकडे वळतील, तर, शुद्ध, केवल, निर्ग॑ण अशा 
आत्मतत्त्वाचा त्यांस इहलोकींच स्वानुभव येऊन ते जन्ममरणांतून सुटतील यांत शंका नाहीं. 
असो; आतां श्रीरामानुजांचें मत पाहूं. 


श्रीरामानुजाचाये व त्यांचे सिद्धांत. 


परब्रह्म एकच आहे खरें पण तें निर्गुण नाहॉ. तें अनंतसट्ठणगणांचें माहेरघर 
.आहे. तें ज्ञानस्वरूप नसून ज्ञानी, सवेव्यापी, सर्वशक्तिमान, सर्वज्ञ व सर्वेकूपाघन असें 
आहे. तें अंतबाह्य एकस्वरूपी नसून अनेक सद्दत्तूचे आश्रयस्थान आहे. हें दृश्य विश्व 
व यावत्‌ जीव, अथवा विषय आणि विषयी (() ]€ल. १10 ॥॥0]0०६), हें 
उभयपदाथेद्रय खरे असून तें परमह्माचे अवयव आहे, अगर परब्रह्माचे हे प्रकार 
(४ १5) आहेत; किंवा परत्रह्मांपासून उत्पन्न झालेलीं हीं कार्यच हेत असें म्हटलें 
तरी चालेल! प्रलयकालीं हां कार्ये परब्रह्मांत लीन होतात व सरगेस्थितात उद्य पावत्तात. 
जीवास. संसार प्राप्त होतो तो पूर्वकमामुळें होय, संसारांतून मुक्त होण्यास इंश्वरी कृपा 
व डपनिषदांत सांगितल्याप्रमाणें सगणग्रह्म्ञान ह्यांचा आश्रय केला पाहिजे. मुक्तीनें 
जन्ममरण चुकतं, तथापि सायुज्यता अथवा ब्रह्मांशीं पूर्ण तादात्म्य मिळत नाहीं. 
अद्वैत वाद्यांचा मायावाद खोटा आहे, कारण त्यास उपनिषदांत आधार नाही; 
व युक्तीने मायावाद सिद्धही कारेतां येत नाही. जग तर आपल्यास म्हणजे जीर्वांस 
प्रत्यक्ष दिसतें. यावरून दर्य, द व दशुन हां खरी आहेत; म्हणून बिश्व 


श्र 
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सत्य आहे, जीव सत्य आहे आणि परब्रह्म सत्य आहे. ह्या तिन्ही वस्तु परमार्थतः 
त्त्य आहेत. पण परज्रह्माच्या आंत या दोन्ही सद्वस्तूंचा अंतभाव आहे व परत्रह्म 
सर्वातयीमी आहे हणन अठवेतच आहे, तथापि विरशिष्टाठेत आहे; ह्मणजे परब्रह्म 
गुणधर्मातीत नसून गुणधर्मानी ओतम्रोत भरठेलळें आहे; सारांश ब्रह्म नियुण नाहीं, सगुण 
आहि. ' ब्रह्म सत्य, जगगरिमथ्या ? हा केवलाद्वत सिद्धांत खोटा आहे. उपनिषदांतील 
माया शब्दाचा अर्थ “ उपादान कारण ' असा आहे. उदाहरणार्थ माती हे जसें घटाचें 
उपादान कारण, तशी प्रकृति ही जगाचे उपादान कारण आहे. प्रकृति म्हणज़े भ्रम 
उत्पन्न करणारी मायरा असा अर्थ घेणे उपनिषदांत व अह्मसूत्रांस संमत नाहीं. माया 
म्हणजे चमत्कातिजनक प्रकृति होय. असो; कमाच्या योगानें जीव. संसारांत पडतो 
म्हणजे प्रकृतीला वश होऊन येथें सुखदुःखाचा अनुभव घेतो. प्रकृति जड आहे ब 
विकार पावणारी आहे, ह्मणून प्रकृतीत अथवा विषयांत रममाण होणें हा 
पुहषाथे नव्हे.  १ेदविहित निष्काम कमे आणि बासुदेवाची, निष्काम उपासना 
करून वासुदेवस्वरूपानें ब्रह्मचिंतन केलें असतां इंश्ररानग्रह होऊन जन्ममरण 
चुकते व मुक्ति मिळते; मात्र येथंही म्हणजे मुक्तिलोकांत अहंभाव कायम 
असतो ! सेवा, पूजा, नेवेद्य, स्तोत्रपठन आणि ब्रह्मचिंतन हे भक्तीचे उत्तरोत्तर श्रेष्ट 
मार्ग आहेत. तसेंच चित्त स्थिर होण्यास प्रथम मूर्तिपूजा नंतर अवतारचिंतन, नंतर 
षड्युणेश्वर्य परमेश्रराचें सूक्ष्म स्वरूपचिंतन आणि शेवटीं ' सर्वेव्यापी ! या भावानें चिंतन 
असे मागे आहेत. देहांत प्राण आहे तोंपयंत वेदोक्त कमे व उपासना सुटत नाहींत. 
कमाने चित्तशुद्धि होते, उपासनेने इंथ्ररचिंतन व इंश्ररानुप्रह होतो आणि ज्ञानाने इंश्ररी 
स्वरूप, जीवस्वरूप व जगत्स्वरूपही कळतात; म्हणजे मुक्ति साध्य करण्याला ज्याप्रमाणें 
ज्ञान हें अवशय साधन आहे, त्याचप्रमाणें चित्तशोधक कम आणि अनुभग्रहकारक उपासना 
हों मुक्ताची अवशय साधनें आहेत. सारांश कम व ज्ञान यांच्या योगानें मुक्ति मिळते 
युक्ति म्हणजे काय हं वर सांगितलंच आहे 


हें रामानुजपंथाच्या मताचे केवळ दिग्दर्शनच होय. तथापि गरीताशास्रांत 
लागणाऱ्या अवश्य तत्त्वांपेकी बऱ्याच सिद्धांतांचा वर उल्लेख केला आहे व कांहो काल- 
पर्यंत तरी तो उपयोगी पडेल असें वाटतें. यावर अद्वेतत मताच्या दृष्टीनें टीका करण्याचें हें 
स्थळ नव्हे. प्रस्तुत प्रसंगी इतकेंच ह्मणतों काँ, रामानुजाचे परब्रह्म म्हणजे अद्वैतवादांचा 
भायासंवलित परमेश्वर होय. परमेश्वरापलीकडे रामानुजास कांहीं दिसत नाहीं ब अनु- 
भूतही होत नाहीं हणून त्यास मायावादाचें असलत्व च जीवजगतांचे सलयत्व सत्य वाटत 
आहि. अपूण दृष्टीनें अथवा ठश्य दृष्टीनें जीव व जगत्‌ हो खरांच आहेत व माया ही 
खोटीच आहे. पण पूर्ण दृष्टीने, अनंत दृष्टीने, बह्मदष्टीनें पाहिठें असतां इश्य दृष्टीला 
मात्र गोचर होणारे व्यक्तिमात्र जीव व नानाविध सृष्टि हो उभयतां ब्रह्ममय, भेदद्यन्य, 
एकरूपी होऊन जातात, आणि दृश्य जीव व दश्य जगते खोटी प्रतिभासिक, माया- 
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निर्मित आहेत, .असें निश्चयाने वाटू लागतें. सारांश, कविचारदृष्टीचा फरक आहे. 
राष्ट्रष्टीनें बोलत असतां जशी आपण इंग्लंड, फ्रान्स, अमेरिका, जमनी, रशिया 
जपान” इत्यादिकांचीं नांवें घेतो व अंतस्थ भेद तोंपर्यंत एकोकडे ठेवितो ( म्हणजे 
इेग्लंडांत वेल्स, स्काटलंड, आयलंड, वसाहती आणि हिंदुस्थानासारख आश्रित वगातील देश 
वगेरेचा भिन्नभाव लक्षांत आणीत नाहा ). तसाच कांही ब्रह्मदृष्टीचा प्रकार आहे. अह्- 
दृष्टीला भेद दिसणे शक्यच नाहीं, कारण ब्रह्ममावांत भेद असूं शकतच नाहीं. 
केवळ, निरवयव सद्वस्तूंत अवयव असणें संभवनीयच नाहीं. असो; तेव्हां रामानुज, 
खाइस्ट, महमद इत्यादिकांची ज्ञानटष्टि वाद्धि-साक्षप आहे, केवळदष्टि नाहीं म्हणून 
त्या ला सत्पुरुषांस परब्रह्म ( इश्रर ) सगुण आहे असं दिसतें, विश्व खरे आहे व जीष 
खरा आहे, असें वाटते. असो; यांत आश्वयं नाही; पण जोपर्यंत विश्व आहे. आणि 
जीवास अस्तित्व असून क्षान आहे व आनेदोषभोग घेण्याची योग्यता आहे असें 
ठाम आहे, तोंपर्यंत तो जीव व ते बिश्व सध्धिदान्दन्नह्माशीं एकरूपाने अस्तित्वरूपानें, 
तादात्म्यावस्थेत आहेत आणि उभयतांसही समान अशी पलीकडे “* परत्नह्म नामक 
स्थिति आहे, की जेथें स्व भेदाभेद गणावगुण, धमोधमं, नष्ट होऊन सर्व एकरूप्य 
होतात. ' भेदमात्र असत्य आहे असा समज हाणें व उपनिषदांच्या अभ्यासाने, 
सद्गुरूच्या कृपेनें, परमेश्वराच्या अनुग्रहाने व शेबटो स्वानुभवाने ह्या समजास सिद्धांताचे 
स्वरूप येण्याला श्रीरामानुजाचायाचे सिद्धांत उत्तमोत्तम रीतीने कळून तदनुसार विश्ञान 
ष तत्परणीत पराभाक्त यांचा जीवाने उत्कष करण्यासाठी सफल भगीरथप्रयत्न केला 
पाहिजे व पुढें ही विचारसंतती कायम ठेविली पांहिजे. अथोतच अंद्वेताचा पारेचय 
होऊन वरील अनुभव साध्य होईल. 


श्रीमध्वाचार्य व त्यांचे सिद्धांत. 


भध्वाचाये हे कटे द्रेताभिमानी आहेत. भेद, भिन्नमाव हे सत्य आहित असें 
यांनीं प्रत्यक्ष, अनुमान व शब्द तसेंच वेदोक्त, पुराणाक्त, अशा तिन्ही प्रमाणांनी सिद्ध 
करण्याचा यत्न केला आहे. वेदांत प्रथापेक्षां पुराणावरच या पंथाची मोठी जास्त भित्त आहे. 
आतां जोपर्यंत पहावयाचें आहे, तात्पये व्यवहार करावयाचा आहे, तोंपर्यंत भेद आहे हें 
व्यवहारद्टीनें विचार करणाऱ्या अंद्वेतवाद्यांसही अमान्य नाही. जीव आणि शिव (शिव! 
शिव ! मी चुकलो ! मध्वास शिवाचे नांव खपावयाचें नाहीं ! म्हणून ईश्वर, विष्णु) यांत 
नित्य सेव्यसेवकभाव आहे. सेवकानं सेव्याची, आराध्यदेवतेची, बरोबरी करण्याचा प्रयत्न 
केला असतां ईश्वरास क्रोध येतो! राजा जसा बरोबरी करूं इच्छिणाऱ्या शिरजोर सर* 
दारचिं शासन कारेतो, तसाच कोघवदा ईश्वरी आपली बराषरी करुं इच्छिणाऱ्या दन्मच 
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देलयांचें ब सेतान आदिकरून देवदूतांचं पारिपत्य करितो !--( पहा भागवत व बायवळ. ) 
“असो; इंध्र प्राप्तीचे उपाय तीन आहेत्त. (१) इश्वरी सुद्दा धारण करणें, (२ ) त्ताम- 
स्मरण आणि दशविधा भाक्ति हे तीन उपाय होत. तथापि परमेश्वराच्या अनुग्रहाव्यतिरिष्क 
सुक्ति मिळत नाहीं, समुक्तिस्थितींतही सेव्यसेवकसंबंध तुटला नाहीं. विश्व हे अनादि 
वब अनंत असून परमेश्वराहून भिभ आहे. अज्ञान हें परमेश्वरकृतच आहे. ! [  तत्त्वमसि 
तेंच (ब्रह्म) तूं ( आत्मा ) आहेस. आत्मा ब्रह्म आहे ] या महावाक्‍यांत एक “अ 
(  नाहींवाचक ' शब्द ) ढकलून देऊन ' अतत्त्वमासे ! (तें तूं नाहींस ) असा या पंथाने 
कोरा परीटघडी अर्थ बनविण्यासाठी उपनिषन्मत्रांची सुधारून वाढविलेली आवासि काढिली. 
आहे! तसेंच; “ एकाचे ज्ञान झालें असतां सवांचे ज्ञान होतें ' या महावाक्याचा कांहींसा. 
रामाजुजाप्रमाणेंच ' श्रेष्ठ व सवे कारण जो परमेश्वर त्याचें हान झालें असतां सवे कार्योचे 
ज्ञान होते असा अर्थ केला आहे. रामानजाप्रमाणें हेही म्हणतात कीं, शंकरानी 
विस्तूत केलेला मायावाद खोटा आहे. विश्व खरं आहे, चाऱ्ही घेद, महाभारत, 
फॅयचरात्रागमतंत्र आणि मूळ रामायण यांचाही तात्पयोथ विश्व खरें आहे असं मान- 
ण्याचाच आहे. सारांश विश्व व जीव हे सेवकवर्गात असून खरे आहेत. ब्रह्म हणजे 
विष्णु हें सर्वाचे आराध्य देवत असून उत्पत्ति, स्थिति व संहार करणारा विष्णूच सर्वनरेष्ठ 
इश्वर आहे. सेव्यसेवकांतील भित्नभाव नित्य व कायमचा आहे. मुक्तस्थितींतही 
हाय संबंध आहे. । 

हें रामाबुजाचा्याच्याही अलीकडचे म्हणजे अद्वेतदृष्टीनें कमी योग्यतेचे मत 
आहे. यांतील अखंडद्वेतभाव व इंश्रराच्या घरी कामक्रोधादिकांची वसति वगेरेनीं या, 
सिद्धांतास बराच कमीपणा येतो. 


असो. उपनिषदांचा तात्पयो्थ एक अद्वेतसिद्धांत मात्र सांगण्याचा आहे. युक्ती- 
लाही हाच सिद्धांत संमत होतो, व अभ्यासी मुमुक्षस हाच अनुभव येतो म्हणून अद्वैत 
सिद्धांतच खरा आहे असें मला वाटतें. यावरून विशिष्टाद्वैत, शुद्धाद्वैत, द्वैत, कर्ममाग 
हे मला सवांशी संमत नाहीत, असं मात्र समज नये. या प्रत्येकाचा उपयोग विशेष 
स्थलीं आहे. मुख्य मुक्तिनासक पुरुषार्थ साध्य करण्याच्या-हे तीन मार्ग म्हणजे तीन 
पायऱ्या आहेत, ज्याची जशी योग्यता असेल तशी पायरी तो स्वीकारिता ष 
भरेष्ठ पायरीकडे जाण्याची खटपट कमाने, उपासनेने व ज्ञानाने करीत असतो. येथें कोणी 
कोणाची निंदा करण्याचें कारण नांही; मात्र वरच्या पायरीवरीळ जीवानें खालच्या पाय* 
रीवर असणाऱ्या जीवास वर नेण्यासाठी निष्काम श्रम करावें हें प्रत्येकाचे कतव्य आहे, 
ह मात्र विसरतां कामाचें नाही. अभेद झाल्यावर, त्रह्मरडी झाल्यावर, सने अहाच आहे, 
पुंडुच आहे, पूणे आहे, अला अनुभव आल्यावर झाळच्या प्रायऱ्या, शालिग्री साधनें, 


च” 
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तु'्ता धुसवाच्या इष्टीनें निर्येक होतात व कतेव्य संपते. 'पण व्यवहारदष्टि आहे, तोंफ्मंश 
शरमोधसे, मीति, अनीति यांची मोमांसा करणें व खालच्यांस वर नेणें हं प्रथेकाचें करोब्य 
झहे इ आतांच सांगितलें. असो; माझ्या सध्याच्या समजुतीप्रमाणे प्रगतीचा कश 
शागलो तो असा आहे. 


प्रगतीचा मार्ग. 


प्रथम कर्ममागे; यांत जीवाची ओढ प्रथमतः तात्कालिक सुख मिळविण्याकडे अगर 
जे जे बिक्रार उत्पन्न होतील त्यांची शांति करण्याकडे असते. ( २ ) पुढे जिबंत राह- 
व्याली व संतति उत्पन्न करण्याची अशी दोन कर्तध्ये होऊन यांच्या आड येणाऱ्या 
शझखाची गणना अधर्मात होते. येथें प्रगति बरीच झाली असते, (३ ) पुढें स्वतःच्या 
हुखात्यी, जीविताची, व प्रजाबृद्धीची साधनें जीवाच्या हातांत नाहींत असें दिसू लागून 
थक्षयागादिक कमे व देवतांची उपासना हे मार्ग प्रचलित होतात, ब॒ यांस भमे अशी 
संज्ञा मिळते. धमोच्या विरुद्ध जर जीवित अगर प्रजावद्धि झाली तर त्यांचोही अध- 
मत गणना होते. हा धमे प्रथम प्रथम अतिसंकुचित स्वरूपाचा असतो. स्वकुटुंबाचें 
संरक्षण, स्वगोत्राचं संरक्षण, स्वजातीचें संस्क्षण इत्यादि संरक्षणाच्या निरनिराळ्या पणं 
प्रगामी पायऱ्या आहेत. प्राथमिक स्थितीतील देवही जाखाई, जोखाह, सटवाइ, खंडोबा, 
मारुती अश्या क्रांहीं रवरूपाचे असतात. मनुष्याभ्रमाणेच हे प्राथमिक देव रागद्वेषाला 
वश असतात. भक्तांच्या बितंतावरून ते भक्त-शत्रूंयें अकल्याण करण्यासही सळ 
असतात. यांस प्रसन्न करावयाचें म्हणजे पशूंचे अगर पक्ष्याचे बळी देऊनच होय. 
पुढें प्रगति झाली म्हणजे देवांची अथवा देवांसंबंधीं आपल्या भावनांची उत्क्रांते होऊन 
त्यांस वरुण, इंद्र, अमि, सूये इत्यादि स्वरूपे मिळतात. अर्थातच देवांचे सठुण जास्त 


, प्रकट होऊन मानवी समाजाची नौति व धम सुसंस्कृत होतात. (४) पुढें कौदुंबिक 


सुख, खजातिसुख, स्वदेशसुख, जीवितसुख, पारलोकिकसुख, इत्यादि पुरुषाथ (1072॥)5) 
उत्पन्न होऊन सुख म्हणजे व्यक्तीचे व समाजाचे जीवित राखणारे व जीवित वृद्धिंगत 
करणारे उपभोग असा अथ होतो. सारांश, येथपर्यंत स्वतःचं सुख ( आयुष्यमयोदा ) 
ब्राढविणाऱ्या कमास अगर उप्रभोगास पुरुषार्थ असे हटले जातें; ब या योगाने जगताचे 
ज्ञानद्दी बरेंच वृद्धिंगत होते. (५ ) नंतर स्वसुखापेक्षां परकीय सुखाची सातब्यरी त्रिवोष 
वाढूं लागून पुत्रभायीदिकांचें संरक्षण करावयाचें व त्यांस सुख द्यावयाचें ते आपल्यास 
सुख. होतें हणून नव्हे, तर लांस सुखी करणे हे आपले सुखकारक कतेब्य 
आहे, असा पुष्कळच आधीपासून मंदपणानें असणारा विचार प्रज्वलित होतो. येथें 
निवृत्तिमागीची, स्लार्थत्यागाची, पराथस्वीकाराची, मूर्ति प्रथम प्रकट होते. निष्काममनानें 
कुटुंबसंरक्षण, जातिसंरक्षण, देशसंरक्षण, मानवसिरेक्षण, जीवसंरक्षण व सर्वाची सुखसमृद्धि 
हवे पकाहूनएक श्र्ठ पुरुषार्थ जीवांच्या कमोनुसार व विश्वह्ञानानुसार प्रकट होतात त त्याचवेळी 
* क रेटला 
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इश्वराचें निष्काम भजनपूजन हेंही प्रचलित होते. ज्ञानसंपादनासाठीं आपण उत्पन्न झालों, 
भिष्काम उपासना करण्यासाठीं आपण जन्म घेतला, वासनाडान्यत्वानें कम करणें आपलें 
कतेव्य आहे, हे सात्विक विचार या कालांत प्रचालित असतात. याच कालांत धमे सांगतो 
म्हणून क्म करावयाचें, ईश्वरास आनंद होतो म्हणून विश्वाचे ज्ञान संपादन करून अनन्य* 
भावानें इंश्रराची उपासना करावयाची, हे सात्त्विक धम प्रबळ होतात. .आणि (६ ) शेवटीं 
वरील कोणताही पुरुषार्थ साध्य केला व ज्ञान कितीही वाढविले तरी कम सुटत नाहीं, धस 
तुटत नाहीं, संशय फिटत नाहीं व अज्ञान नष्ट होत नाहीं, असें पाहून "या विश्वाचा व 
माझा काय संबंध आहे?” आम्हो उभयतां आलों कोढून व आह्यांस जावयाचें कोठें? 
माझ्या देहांत वास करणारा आत्मा शुद्ध चेतन्यस्वरूपी असतांना या अचेतन विषयांच्या 
लगामीं कां पडला£ विषयापासून होणारें सुख, शुद्ध व कायमचें आहे काय? सगातील 
विषयसुख अगर इंश्वरसंनिधि कायमची आहे काय? वगेरे अनंत प्रश्न निमाण होऊन 
वाढत जाणारें वैराग्य पूर्ण होऊं लागते. हें वैराग्य, सात्त्विकवृत्तीचा अंगिकार, गरूपदेश, 
इश्वरी कृपा, उपनिषदांसारख्या प्रेरित ग्रंथांचे श्रवण, मनन आणि निदिध्यास यांच्या 
योगानें व केव्हां केव्हां राजयोगादि साधनांनी अनुभव येऊन अद्वेताचा पूर्ण साक्षात्कार 
होतो व तो पुरुष मुमुक्षूसाठीं अद्वेतमार्ग प्रकट करितों. ही शेवटची पायरी होय. शेव- 
टच्या मजल्यावर जाऊन तेथें कायमचे रहावयाचे असा सिद्धांत झाल्यावर ऐहिकसाधनांस 
वैस्यथ्ये येते. असो, हा कममुक्तीचा पंथ आहे. अनेक व्यक्तीची अनेक रीतीनें सुधा- 
रणा होत असल्यामुळें सव देशांत हाच क्रम ऐतिहासिकद््टीनें दिसेल असें नाहीं 
तथापि माझ्य़ा विचारदर्धांला निवृत्तीच्य़ा प्रगतीचा कृप्णोक्तमागे हाच असावा असें वाटतें. 


असो; लिहावयास घेतलेल्या लेखाची मर्यादा केव्हांच आटपून गेली आहे; तथापि 
विचाराच्या व्यवस्थेसाठी मला जितका विस्तार करणें अवश्य बाटले तितका यथामति 
केला आहे. असो; आतां कमेमागाचा सविस्तर विचार चवथ्या अध्यायाच्या शेवटीं 
करावयाचा असें सांगून व हें द्वेताट्वेत प्रकरण द्वितीयाध्यायाच्या प्रारंभीं घालावयाचे तसें न 
करितां त्यास गोीतापुस्तकाच्या शेवटीं निमंत्रण दिलें तें ' अकरणान्मंदकरणं श्रेयः 
(अगदींच न केल्यापेक्षां उशीराने तरी कतेव्य केलेलें बरें!) या न्यायाने 
संभाळून घेऊन अठरा अध्यायाचा व्यावहारिक उपसंहार-करमानें समजून घेण्यास 
उत्सुक झालेले मुमुक्षुवाचक यांच्यामध्ये आलेल्या या लांबच लांब लेखाची येथें 
इतिश्री करिता! 


. १७१) 
दुसऱ्या अध्यायाचा उपसंहार. 


विषय संबध. 


या विषयाला आरंभ करण्याचे अगोदर गोौताभक्तांनी एक गोष्ट लक्ष्यांत ठेविली 
पाहिजे; ती हीः अजुनाला शोक मोह होऊन तो कतेव्यविन्मुख झाला होता, तथापि 
समाजाला दुःख व्हावे, समाजाची नीति बिघडावी, किंवा तेथें पापसंचय व्हावा, अशी 
त्याची इंच्छा नव्हती. तशी इच्छा असती तर पहिल्याप्रथम त्यानें जो शोकविषय 
घेतला आहे, तो घेतलाच नसता. ल्याचप्रमाणे हा देह सुटला तरी जीवाचा नाश येथें 
हात नाहीं; त्याला पितृलाकांत वास्तव्य करावे लागतें व तेथें सुखदुःख भोगावे लागतें हें 
त्याला विदित होतें. शिवाय, अजुन स्वतःच इंदळाकांत कांहीं दिवस राहिला होता, तेव्हां 
इंद्रचंद्रादि लोकांच्या अस्तित्वाविषयीं शका येण्यास त्याला जागाच नव्हती. *“ आपल्या 
हातून भषाप्त इट्रमित्रांचा वध होणार व सवेथा वंद्य असणाऱ्या भीप्म-द्रोणाचारयोशीं युद्ध 
करावें लागणार ” या दुःखमूलक् गोष्टीमळे तो व्याकुळ झाला होता आणि ही व्याकुलता 
इतकी जोरावर झाली होती कीं, आपला स्वधम जी क्षात्रत्रात्त ती- सोडून देऊन तो त्राह्म- 
णाची भिक्षावृत्ति अंगीकृत करण्याचें साहस स्वीकारण्यास तयार झाला होता. श्री जग- 
हुरूपुढे, श्री कृष्णापुढें, हा प्रश्न होता. हा सोडविण्य़ासारठ' त्यांनी आपल्या उपदेशाचा 
“ ओनामा * सुरू केला, तो असाः 


(२) आत्म्याचे (अथातच तदंशक जीवाचे) चिरंजीवित्व. 


गाता हा प्रंथ उपनिषदांचे सार आहे. उवनिषदें सामान्यतः ज्ञानमागेप्रवतैक 
अहित, हें सर्त्रे प्रासिद्षष आहे. ज्ञान म्हणजे सांख्य म्हणजे वेदांत अथवा तत्त्वज्ञान 
होय. आम्हां पोरस्त्य आयोचा वेदांत व त्याचें सार म्हणजे हें “सर्व ब्रह्म आहे! हें 
आहे. असुनाला हें शोकमोहविनाशक ब्रह्मज्ञान परमेश्वरांनीं दोन पद्धतोंनीं सांगितलें. 
( १ ) श्रति, युक्ति आणि अनुभव यांस व तत्त्वज्ञानास संमत असे सिद्धांत घेऊन तद्वारां 
आत्म्याचे व जीवाचे चिरंजीवित्व स्थापन करणें आणि (२ ) अध्यारोप करून म्हणजे 
उलट कल्पना घेऊन तद्वारा जो सिद्धांत निघतो तो श्रुति, युक्ति व अनुभव यांच्या 
उलट आहि, म्हणजे अशक्‍य गोष्ट आपण कांहोतरी सिद्ध करितोसे होते ह्मणून ही उलट 
कल्पना असत्य व अपवादक म्हणजे मूळ कल्पना खरी, असं सिद्ध करणें. आतां ह्या दोन 
पद्धति कशा असतात तें गीतासाहाय्र्याने दाखविता. 


( १ ) श्होक १९ व ९० हे कठोपनिषदांतील मंत्रांची प्रतिरूपॅच होत. ह्या मंत्रा- 
त्मक शठडोकांत आत्मा मरत नाहो व मारीत नाहीं, इतकंच नव्हे, तर त्याला जन्ममरणादि 
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सहा विकार बिलकुल बाधा करूं शकत नाहींत. तो नित्य, - शाश्रत व पुराण असा 
आहे, असें वेदमंत्रांनी, ( शाब्दप्रमाणानें ), सिद्ध केलं. या श्वतीच्या आधींच सर्व 
शास््रांस संमत व अनुभवप्रत्यक्ष असे दोन सिद्धांत १६ व्या लोकांत सांगून त्यांचें 
स्पष्टीकरण १७ व १८ व्या श्होकांत केळे. सताचा ( अस्तित्वाचा ) नाश केव्हांही 
होत नाहीं व असत्‌ हें केव्हांही अस्तित्वरूपानें, खखरूपानें असू शकत नाहीं, हे ते 
दोन सिद्धांत होत. हे तत्त्वज्ञानाचे मुख्य सिद्धांत होत. तत्त्वज्ञान म्हणजे सांख्य 
( प्रकृतीच्या स्वरूपाचे वर्णन करणारीं आत्ममूलक सर्व शात्रे-वतेमान व भावी शाख- 
5०९1068 ) आणि योग ( जीवांच्या सद्भावना-जीवांचे पुरुषार्थ-सिद्ध होण्याचे उपाय 
सांगणारी सवे विधिशाक्रें ) यांची ( या उभय सांख्ययोग शास्त्रांची ) ज्या वस्तुस्थिती- 
संबंधानें एकवाक्यता होते, तें-तत्त्वज्ञान-होय. असो; वरील दोन सिद्धांतांची 
भूमिका १२, १३, १४ व १५ व्या श्लोकांत निरनिराळ्या शास्त्रांचे 
सिद्धांत अवतीर्ण करून--ही भूमिका--सिद्ध केली आहे.. १२ व्या *होकांत 
अध्यात्मशास्त्रांतील एक सिद्धांत सांगितला व आत्म्याचे चिरंजीवित्व तद्वास॑ सिद्ध 
केलें. “मी नाहीं, जीव नाहो, द्रष्टा नाहीं ' असें व्यवहारकालीं अथवा परमार्थतः कधींच 
होणें शक्‍य नाहीं. भूत, भविष्य व वर्तमान हे कालभेद जावत्कालपर्यंत अद्दित, जोपर्यंत 
जग व जगद्यवस्था आहे, तोंपर्येत त्यांचा द्रा असावयाचा हें उघड आहे. मला मुक्ति 
मिळेपर्यत मला जगद्धान राहणार. सारांश, “मी? हं भान आहे तोंबर जगत्‌ राहणार व 
जगत्‌ राहणार तोंवर “मी! राहणार आणि जगाचा आत्यंतिक प्रलय, मला मुक्ति मिळाल्यामुळे, 
झाला तर मग आत्मस्वरूपाने मी राहणार. हा अध्यात्मशासत्रांतील सिद्धांत होय. 
एवंच ज्ञानरूप अथवा ज्ञानी या दृष्टीनं “मी? “तूं ) सव जीवात्मे अखंडकालपर्यंत असाव- 
याचे ह्मणून शोक करण्याचें कारण नाहीं. येथे क्षागिक विज्ञानवादी बोद्धांचें खंडन झालें. 
१३ व्या कोकांत आधिभौतिक (119४101) ) सिद्धांत सांगितला. कौमाये, तारुण्य, 
वार्धक्य या देहाच्या अवस्था आहेत; ह्या देहाच्या अवस्थांबरोबर 
आत्मा कुमार, किंवा तरुण किंवा वृद्ध होतो, असा कोणालाही 
अनुभव नाहीं. एवंच प्रकृति व अत्माराम यांमध्यें साम्य असणें शक्‍य नाहीं. पंच- 
महाभूतात्मक जो देह त्या देहाला अवस्थांतरें होणें हा भोतिक शास्त्रांतील सिद्धांत आहे. 
आत्मारामामध्ये अवस्थांतर होत नाहीं, हा अनुभव आहे. मृत्यु हे एक अवस्थांतर 
आदे; अथोतच तें अवस्थांतर आत्मारामास नाहीं, हें सिद्धष आहे. हें चार्वाक, देहात्म 
धादी यांचें खंडन होय. १४ व्या होकामध्यें मन'शास्त्रांतील विषयज्ञानाचा व 
तज्जन्य सुखदुःखादिकांचा विचार कारितां हें विषयज्ञान व सुखदु.खादि चंचल विकार 
मनोगोचर-अंत:करणगोचर-मात्र आहेत. त्यांच्या पलीकडे, मनोबुद्धघादिकांच्या पटी- 
कडे, लिंगदेहाच्या पलीकडे या विषयांची ह्मणजे विषयज्ञानाची व सुखदुःखात्मक विका- 
रांची मजल जात नाहो. सारांश मन चंचल होतें, बुद्धि गडबडते, पण आत्मस्वरूपांत 
कांही फरक होत नाहीं. एवंच दोघांचा स्वभाव निराळा असतो, हें ठरतें. याह्याविषय येणारे 


शॉ 
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जःणारे व अनित्य आहेत; त्यांस ग्रहण करणारी हॉदयिं व मन ही सात 
बॉजकडून विकृत होतात. आत्मारामाला त्यांची खबरही नसते; याचा प्रलय सुपुस* 
मध्यें किंवा समाधीमध्यें उत्तम गेतो. एवंच अंतरिंद्रियाची सखदुःखादि अथवा मृत्यु 
ही एक अवस्था आहे; आत्मारामाची नाहो; मानसिक दर्टीनें आत्माराम मरणें शक्य 
नाही; म्हणून शोकाचे कारण नाहीं. तार्किकांचा हा समाचार होय. याप्रमाणे 
अध्यात्मिक, अधिभौतिक व मानसिक शास्त्रांचे सिद्धांताचा अवतार करून मग तत्वज्ञानाचा 
सिद्धांत प्रकट केला तो हा को, सताचा नाश॒ होत नाहीं, असताचा अभावच असतो. 
आत्मा सत्‌ आहे, शरीर असत्‌ आहे; म्हणून आत्म्याचा, ज्ञानस्वरूपाचा नाश नाहीं: तो नित्य, 
अव्यय, सवेव्यापी आणि अंतरिद्रियगोचर आहे. शशरें मात्र विकारी नाहवंत आहेत. हा 
सिद्धांत युक्तीने व अनुभवानें ठाम झाल्य'वर श्रतींतील दोन मंत्र श्लोक १९१२० मध्यें घेऊन 
तो दढतर करितात. आत्मा अविनाशी आहे, असा प्रह बद्धपरिकर झाल्यावर २१ व्या श्होकांत 
कमे योगांतील ( १1५, 1:1111”5 &८०. ) सल्य प्रकट होतें, तें हें कौ, आत्मा अविनाशी, 
नित्य, अनादि व अव्यय आहे. हें शासत्रद्वारां समजलें म्हणजे त्याचा नाह कराबयास म्हणजे 
तो नाशवंत आहे असें म्हणावयास कोण शहाणा पुरुष सिद्ध होईल १ अथात कोणी 
नाहीं. ताला उमजच असा पडेल को, “ आत्मा मरतो हे म्हणणे ' अश्ञुद, असत्य व 
अप्रमाण आहि. २२ व्या श्लोकांत उपमानामक अलंकार घेऊन ध्रोतृवृंदास लीलेने 
समजेल असें सत्य सांगितलें की, शरीर हें आत्मारामाचं वस्त्र आहे. एक वस्र जीण 
किंवा निरुपयोगी झालें म्हणजे प्राणी दुसरें वस्र पारधान कारितो, त्याचप्रमाणे आत्मा 
दुसरे दारीर धारण कारेतो. वर नष्ट झाले म्हणून त्याचा उपभोक्ता जसा नष्ट 
होत नाहीं, त्याचप्रमाणें शरीर नष्ट झालें म्हणून देही ( जीव, आत्माराम ) नष्ट 
होत नाहीं; कारण  (्छोक २३ पहा)  पंचमहाभूतांपैेको.  कोणाचेंद्दी 
सामथ्ये आत्मरूप नष्ट करण्यास अनुरूप नाहीं. तात्पय; २४ व्यांत आत्मा हा 
, सर्वेथा अविनाशी, नित्य, सवगत, स्थाणु, अचल व सनातन आहे. हा मूर्त 
नाहीं ह्मणून अव्यक्त (0111181)1'९51”0) ) व अविनाशी आणि मनोबुद्धींस अगोचर 
कृणून अचित्य आहे. हा सिद्धांत होय. माया अथवा मूलप्रकृति ही अव्यक्त व 
अचिंत्य आहे. पण ती बिकारवश आहे. हा सवे आधिभोतिक व मानसिक शात्रांचा 
सिद्धांत आहे. एक क्षणभरसुद्धां मूलप्रकृति किंवा महत्‌ त्रह्मस्वरूपांत राहत नाहीं. एक- 
सारखी घडामोड सुरू आहे. परंतु आत्माराम हा सर्वदा अविका्य आहे. याला कोण- 
ताही विकार होणें क्कय नाहीं; म्हणजे याचा नाझ व्हावयाचा नाहीं. नाशच नाही, 
सर शोकाचे कारणही नाहा. हा आत्मत्वसिद्धीचा, अशोच्यत्वाच्या सिद्धींचा, पहिला 
प्रकार होय. 


(२ ) दुसरा प्रकार असा. आत्मा किंबा जीव हा नित्य जन्मतो व नित्य मरतो, 
असें मानेढें तर उत्पादित वस्तूचा नार आणि नष्ट वस्तूचे प्रत्वुत्पादन दहा. आधिभौ- 


चक 
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तिक शातत्रांचा ( 11१8103 ) मुख्य सिद्धांत आहे. जडाचें, प्रकृतीचे, अविनाशित्व 
९.110280'000101117 ०1 1191.61 ) नित्य आहे, जडाचा आकार व रूप अथवा 
नामरूप बदलतील व बदलतात, पण तं (जड, 0990 ) व्यवहारकालांत अविनाशी 
आहे, हें सत्य आतां सर्वे मान्य झाळें आहे. हा निसर्गाचा नियम आहे. निसगाच्या 
नियमाप्रमाणे “ भाजणाऱ्या अभि संबंधानें शोक करणें हा खुळेपणा आहे; त्याचप्रमाणें सबे 
वत्तूंचा नाश करणाऱ्या मृत्युवत्तु विघ्दध शोक करण्यांत कांहींच शहाणपणा नाहीं. 
कारण मरत्येवस्तु अऱ्यक्तांतून उत्पन्न होतात व अव्यक्तांत लीन होतात. सारांश, 
अव्यक्त हेंच त्यांचें स्वरूप आहे. ह्मणून शोक करण्याचें प्रयोजनच नाही. सर्वेच अव्यक्तात्मक 
आहे. हें नास्तिक सांख्यांचे व आधूनिक मनिहप्रभति नास्तिकांचे मत 
होय. पण श्रुतीच्या आधारे २९ व्या :ठाकांत असं सांगितलें का, ह्या अव्यक्ताला पाहणारी, 
जन्मस्त्यूची संतती प्रत्यक्ष पाहणारी, ज्ञानर्प ज्योत  अविकार्य स्वरूपाने 
सर्वास प्रत्यक्ष असून पुनः अव्यय आहे ती कशी विसराबयाधी १ एवंच अव्यक्त घेतलें 
तथापि अव्यक्ताला जाणणाऱ्या नित्य आत्मारामाचें अस्तित्व कबूल कराबेंच लागतें. 
तो सव मूतसखरूपामभ्येंही आहे. मू्तेस्वरू्पाची घडामोड प्रतिक्षणी चालली आहे, ह्मणून 
शहाग्या माणसाने प्रतिक्षणां अश्रु ढाळीत बसावे को. काय १ शिवाय प्रतिक्षणी हजारों 
मूतेवप्तु जन्मास येतात, ह्मणून प्रतिक्षणी आनंदातिरेकांत असावें कीं काय£ ही स्थिति 
अशक्यच होय. शारीर हंसेल, रडेल पण हें हंसगे, रडणें पाहणारा जो आत्माराम 
तो नित्य, अविनाशी, अविकार्य व अधचित्य अखंड असतोच, मग शोक कां? 


येथपर्यंत खरा तात्विक विचार झाला. ' मी कोण आहें १! या प्रश्नास उत्तर 
मिळालें. तसेंच उत्तर विश्व व विश्वेश्वर यासंबंधें मिळेल. हं उत्तर, हा सिद्धांत म्हणजे 
सवे शास्रांचा, (9301011005 ) सवे नीतींचा ( 3121110005 71 ४1४३) मूलाधार 
आहे. सवे प्राचीन, आधुनिक व भविष्यकालीन झास्रतांची च नीतीची उत्पत्ति येथूनच 
आहे. या उपसंहाराच्या एका भागांत सव शास्त्रे व सर्व नाति यांचा अंतर्भाव तत्त्वज्ञानांत 
कसा होतो, हें दाखविलें आहे. ( पहा भाग १ पृ. १-९ तत्त्वज्ञान ). तें प्रकरण वाचल्या- 
नेतर गीता शासत्राची खरी योग्यता वाचकांस पूर्णपणें कळेल असें वाटतें. 


असो; ह्या तत्त्वावेचार अनुभवाच्या जोरावर समजल्यानंतर व आत्मा अमर आहे, 
हा निश्चय झाल्यानंतर अर्थातच $तिस्मृतींनी ठरविठेला जो परंपरागत वर्णाश्रमधम आहे, 
त्याच्या आज्ञिप्रमाणें कां वागावें व कसर्लाही भीति कां बाळगू नये, हा नतीविषय वर्तन- 
विषय, सदाचारविषय, ओळीनेंच पुढे आला. परमार्थतः मरणें नाही व मारणें नाहीं असा 
विचार ठरल्यावर, परोक्षज्ञान झाल्यानंतर, सनातन वेदिक धमाच्या अभंग व अभेद्य 
आज्ञा अज्ञानी पण शुभड्छु जनांनी पाळणं होच शुद्ध वणाश्रमबिहित नीति आहे. 
ह्या नीतीचे शाक्रद्युदध अनुपालन केलें असतां होणारी आत्मिक उन्नाति व आज्ञापालन केलें 


श्री 
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माहीं तर होणारी ऐहिक व पारमार्थिक अवनति ह्यांची मीमांसा एकतीस ते छत्तीस श्होकांमध्ये 
झाली आहे. सदतिसाव्या श्लोकांत फलप्राप्ति आणि अडतिसाव्या श्हाकांत आपलें कतेज्य 
करण्याची शाखत्रशुद्धपद्धति कोणती ती सांगितली आहे. कतव्य करीत असतां व केल्यावर सुख 
दुःख होतें किंवा होईल, लाभहानि होते किंबा होइल, जयापजय होतो किंवा होईल, ह्याकडे 
दुलक्ष करून, यांची भीति न बाळांगेतां, आपलें कर्तव्य करावे, असा हा भगवंतांचा उप- 
देश सवोनीं, सवे बालतरुणवृद्धांनी, सवे गर्राबश्रीमंतांनीं, सर्व कुलीनाकुलीनांनीं, सदेव ध्यानांत - 
ठेवण्यासारखा आहे. शास्रानें, युक्तीने व अनुभवानें जें कतव्य करणें आपल्या वर्णाश्रमधमास 
आवर्यक आहि, , तं सुखदुःखादिकांचा विचार न करितां व फलाची आशा न ठेवितां केलं 
तर आपली आत्मिक योग्यता वाहून आपण आत्मविचार करण्याला योग्य होतों. एवंच 
सखवघर्म म्हणूनही जीवाने आपलें कतव्य कतेव्यदप्रीने मात्र केलें पाहिजे. 
याप्रमाणें शास्रज्ञान व धम या दृष्टींनी विचार झाला. 


सांख्य अथवा क्षानमा्गे. 


ह्या मार्गाचे नांव सांख्यमाग आहे. सांख्यमार्ग ह्मणजे ज्ञानमार्ग. सुखदुःखाची 
पवा न कारितां आपलें स्वकम करावयाचें; कतव्यपराड्मुख केव्हांही व्हावयाचें नाही, ही 
वर्तनपद्धति आणि हं कमे करांत असतां तत्त्वविचाराचे श्रवण, त्याचें मनन व त्याचा 
निदिध्यास करून आत्मस्वरूपाचा अंशभाकू जीव आपल्या स्वतःच्या ज्या भासमय अज्ञा- 
नाने परिच्छिम बनला आहे, तो भास, शास्त्रे, गुरु व इंश्रर यांपासून मिळाविलेल्या ज्ञानाने 
काहून टाकावयाचा व आत्मस्वरूपीं जाऊन मिळावयाचें, घ्या त्या मार्गाच्या पायऱ्या 
आहेत आणि एकच आत्मा सवेव्यापी, नित्य, निर्विकार निर्विकल्प, निर्विशेष आहे, असें 
ज्ञानविज्ञान करून घेऊन व स्वतःचे आभासिक अज्ञान नष्ट करून पुनः जीवाने शुद्ध आत्मा 
. व्हावयाचे हा पुरुषाथ' आहे. येथें ज्ञान ( सांख्य ) आणि कर्मयोग ( संपादन करण्याचा 
मागे ) या दोहोंचे एकाकरण व एकस्वरूपच होते आणि सवे प्रश्नांचा उलगडा होऊन 
समाधान होतें, सवे सुखदुःख संपून संसारही आटपतो आणि हां कार्ये आपल्या करबीं 
निरभिमानानें व निष्काम मनानं होत. असलां म्हणजे कोणतेही. शाख्र- . 
विहित कतव्य करण्यास अडचण पडत नाहीं. आतां, हे आत्मसंपादक कमे कसे 
करावयाचे तें सांगतात. 


स्वघमेदष्टी. 


(३ ) याप्रमाणें अजुंनास झालेला जो शोकमोह तो नाहींता करण्यासाठी आत्मे- 
स्वरूपाची मीमांसा करून सामान्यतः असें ठरविलें काँ, कतेव्याच्या आड येऊं पाहणारे 
शोकमोहृ व त्याची कारणे हीं अज्ञानजन्य़ अग्हेत, खरीं नव्हत; ' नंतर श्रुतिस्मृतिप्रणीत 
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बणाश्रसाचें जे कतेव्य भ्रंथ्ांतरीं सांगितले आहे, लयांत क्षत्रियाला जर कोणी युदाला 
धायारण केळे तर त्यानें त्या आमंत्रणाचा अनादर करूं नये; संरक्षक युद्ध मात्र करावें; 
हा क्षत्रियांचा धम आहे, असें मुख्यतः सांगितलें आहे. हा धम अनुसरण माही 
तर स्वघमेहानी, कौर्तिहानि व पापसंपादन हे अनथं उत्पन्न होतात. स्वक्तव्यास परा” 
इ्सुख झालें तर कीतिहानीचा अनुभव प्रला येतो. समाजामध्ये प्रचलित असणार्‍या 
मीतिनियमानुसार वागणे कौर्तिप्रद होतें; प्रतिकूल वागणें अकौर्तिमूलक होतें. हें सामा- 
जिकशास्त्राचे अनुभवसिद्ध सिद्धांत होत. समाज विस्कळित होईल अशा पद्धतीनें वाग- 
णारा पुरुष आप्रिय, निंद्य व तिरस्करणीय व्हावा हें समाजाच्या स्थाइकपणाचें चिन्ह आहे. 
हा (दषय ३४, ३५ व ३६ व्या श्लोकांत दिग्दर्शित करून ३७ व्या मध्यें स्ववणोश्रम 
धमीप्रमाणें टढनिश्वयानें वागत असतां मृत्यु आला तर स्वर्गसुख व जिवंत राहि- 
ल्यास ऐहिक सुख मिळतें. व ह्याला प्रमाण स्मृति व अनुभव होत असें 
सांगितलें. परिणाम कःथ वाटेल तो होवो, स्वधर्म प्रमाणे वागल॑ असतां पापसंस्पशे . 
होत नाहीं, हा सिद्डांत आहे. मात्र ही कतेब्यबुद्धी कतव्यप्रेरणेनेंच उद्दीपित झाली 
पाहिजे. कतंब्येकप्रारित कमेबुद्धि असेल तर पापसंस्पशे होत नाहीं. 


याप्रमाणें सांख्ययोगांतील अन्वय व व्यतिरेक पद्धतींनी आत्म्याचे ब्र तदचुषंगालें 
जीवाचें अविनाशित्व सिद्ध कहन वणोधम धर्मानुसार ( सामाजिक शास्त्रानुसार, कर्तेव्य 
दिश्या दाखविली व कतंब्य करित असतां पापसंस्पश होत नाहीं असें ' पापमेवाश्रयेत्‌ 
असं मोहानें बडबडणाऱ्या अजुनास सांगून सांख्ययोगाची परिसमात्ति ३८ चे शछोकालें 
केळी आहे. जीवाचें अमरत्व (१) अध्यात्मशात्राने, (२) भोतिकशास्रानें, 
( ३ ) मानसिकशाक्रानें सिद्ध करून सर्व शात्तानसार एकतत्त्व सिद्ध केले, ते. संताचे 
नित्यमावित्व ब असताचा नित्याभाव, हें होय. येथें सिद्ध केले, याचा अर्थ 
सांगितलें इतकाच घ्यावयाचा. कोणतीही गोष्ट प्रमाणांनीं सिद्ध होते हें खरें; पण प्रमा- 
णांखें उअजीवनव सोळाव्या लोकांतील प्रमेयानें होतें; तेव्हां प्रल्यक्षादिप्रमाणें मुख्य प्रमेयाची 
सिड करण्यास असमर्थच आहेत. अतएव सिद्ध करणें म्हणजे सांगणें होय, मग (४) 
शुंतीचे प्रमाण व (५ ) अनुभवप्रमाणें आणून जीवाचें अमरत्व सिद्ध केळें ब शोक 
वृथा आहे हें सांगितलें ही अन्वय पद्धतीची परंपरा आहे. व्यतिरेक पद्धतीनें निल्यस्त्यु 
पावणाऱ्या वस्तूचा शोक ग्रथा आहे असें सांगून ह्या नित्य विनाशी द्रव्यांचा साक्षी नित्य, 
अविनाशी व विलक्षण आहे असें श्रुतीच्या आधारानें सिद्ध केलें. आणि * शोकाचें 
कारण नाहं, युद्ध कर' अशी आज्ञा केली. पुढें स्वकतंच्याच्याअकरणाने अकीर्ति, 
झघसे व पाप दे अनर्थ उत्पन होतात, स्वकतेन्या चरणानें होत नाडींल, हणून लिकर, 
शा हती युद्ध कर्‌ असें सांगितलें, 
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धर जी सांख्यबुद्धि किंवा शाखत्प्रणीत तत्त्वजुद्धि सांगितली त्यावरून नि्लाभत: 4१ 
निरभिमानतः स्वकतेव्य करण्यानें हत्या होत नाही, अकरणानें पापसंचय होतो असें झालें. 
तेव्हा पापनिवारणार्थ कतव्य करणें प्राप्त झाले. हें करित असतां जीवाने कोणत्या पद्धतीची 
मनोवात्ते अंगीकृत केली पाहिजे हें ठरविण्यासाठी कमंयोगाचा व॒तदवऱ्यक बद्धीचा येथें 
अवतार आहे. कर्मयोगबदधि म्हणजे आपण बेदविहित जें कतव्य करितों तें. निष्काम. 
बुद्धीनें करणें व तें सर्व कमे ईश्वरापेण करणें होय. निष्कामतः कर्म केलें म्हणजे फशछा- 
कडे आपलें चित्त नसतें. आर्य-मानसक्ा्राचा असा सिद्धांत आहे की, चित्त ज्या 
विषयांचे बिंतन करिते, त्या विषय़ाचें स्वरूप पुढें धारण करिते. विषय तर विनाशी 
आहि; ह्मणून विषयचिंतनानें आपण विनाशी होऊं; आपल्यास विनाशी म्हणजे विकाशी 
व्हावयाचे आहे काय? नाहो. ह्मणून फलचिंतन किवा विषयचितन नको, अथवा 
निष्कामत्व पाहिजे. पुनः चिंतेलेल्या फलाच्या आवाप्तीने जें सख होतें तें कतव्यकर्म 
एकाग्रतेनं केलें असतां कमंसमाप्ती नंतर जें सुख होतें त्यापेक्षां फार कमी दर्जाचे असतें; 
आणि फलचिंतन असेल तर-फलाचा संग असेल तर-करमेकोशल्यही संपादितां येत नाहीं. 
सारांश, कुझाग्रता येत नाहीं व निर्मळ सुख होत नाहीं हणून फलचितन नको. (२) 
हेश्वरापणाचा हेतु स्पष्टच आहे. असो; फल मला नको, इंश्ररास किंवा दुसऱ्या कोणा- 
सही तें फल मिळो, अशा ज्या मनोवृत्ताने कर्तब्यकर्माचे आचरण होतें, ती कठेष्य- 
बाद्धि होय; हिला व्यवसायात्मिका किवा निश्चितबुद्धि असं म्हणावे. ह्या मनो- 
वृत्तीने कतव्य केलें तर कमंबंध प्राप्त होत नाही. कमंबंध प्राप्त होता तो विषयर्चितनानें 
आणि कर्तृत्वाच्या अभिमानानं होतो. विषयचिंतनाने विप्रयत्व प्राप्त होतें हे वरती 
सांगितलेंच आहे. कतृत्वाचा आभमान धरिला असतां ( १) शुद्ध आत्म्यास कतेत्व- 
,भोक्तृत्व नसतांना त्याच्यावर तें लादलें जातें हा अन्याय होतो. ( २.) जीब परि- 
च्छिन्न स्थितींत आहे तोंपर्यंत जीवात्म्याकड कर्तृत्व थोडेबहुत असतें; पण हा खरा 
भाग न समजल्यामुळे, अज्ञानी जीव सर्वे कतृत्य आपल्याकडे घेतात, ही 
दुसरी असद्वस्तु आहे. (३ ) मागच्याप्रमाणेंच कतृत्वचिंतन व ल्याचा अभिमान 
राहील तर विषयात्मकता प्राप्त होऊन पुढें उन्नत होण्याची आश्याही अभिमानवश्यात्‌ 
नाहींशी होईल; म्हणून विषयचिंतन व कतृत्वाभिमान हीं बद्धक आहेत. ही जोडी 
नसली म्हणजे कमंबंध होत नाहीं; अतएव व्यवसायात्मिका बुद्धि प्राप्त झाली असेल तरध 
कमेयाग साध्य होऊन आपले शुद्ध, निर्भळ जें आत्मस्वरूप त्या प्रत आपण प्राप्त होऊं. 
तेव्हां पूर्वकमोने जी परिच्छिन्न स्थिति प्राप्त झाली आहे, तिच्या मधून सुक्त होप्र्याला 
निष्काम कर्तब्यकर्म इश्वरसमपण करावयास शिकले पाहिजे. म्हणजे मोक्षमार्य. अलप, 
होइल, हें उघड झालें. हा कर्मयोग आहे. सि 
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ज्यांस हा निश्वय साध्य होत नाहीं, केवळ शारीरिक व मानासिक सुखांचा उपभोग 
मिळावा एतदर्थ श्रुतिस्मृतीनें सांगितळेलीं कर्मे “मी करितों? या अभिमानानें करणारे 
पुरुष खरोखरच अज्ञानी असतात. * सुख ' म्हणजे काय हें माहित नसल्यामुळें आभा- 
सिक सुखावरच ल॒ब्ध होऊन अनेक प्रकारचीं कर्मे हे लोक करीत असतात. ल्यांतही 
एकदृष्टि नसल्यामुळें आज हें कम घेतलें, तें संपलं नाहीं तोंच दुसऱ्या कमाचा अंगीकार 
केला; त्याची पूर्तता होते न होते तों तिसऱ्याचा आदर केला, अशी त्यांची सुखाशेनें नित्य 
तारंबळ उडून जाते. भोग व ऐश्रय हाच त्यांचा देव; पण त्याचेंही स्वरूप नीट न सम- 
जल्यासुळें हे बिचारे समाधानाच्या सुखास आंचवतात. ' आत्मा कता व भोक्ता आहे! 
हा त्यांचा सिद्धांत,-नव्हे! अपसिद्धांतच-होय ! वेदांवर यांचा विश्वास आहे; पण कोठ- 
पर्येत? तर विषयोपभोग हेंच आलंतिक सुख आहे, असें वेद ह्मणतील तोंपर्यंत! याप्र- 
मारणे एकदष्टि नाहो, सुखाची कल्पना नाहीं, आत्मस्वरूपाचें ज्ञान नाहीं, वेदाचें रहस्य 
समजण्याची ऐपत नाहीं, ह्मणून हे ठोक सुकाणूविरहित असलेल्या नोकेप्रमाणे अत्यंत 
खवळलेल्या ' भवसागरांत गटंगळ्य़ा खाऊन बुडतात, बुडून वर येतात, पुनः खालीं जातात; 
अशा यांच्या येरक्षारा) निल्य सुरु असतात. ह्या पुरषांस शांति हा पदार्थच ठाऊक नसतो. 
हें निल्यशः दुःखमम असतात. म्हणून काझुककर्म नको. असो; या कामुकांचा व 
यांच्याही पलीकडच्या नास्तिकांचा सविस्तर विचार अध्याय १६ मध्यें केला आहे. येथें 
केवळ दिग्दरीन मात्र केलें आहे. 


त्रिगुणातीतत्त्व. 


कामना ठेवून वेदोक्तकर्म करणारे कमवादी हे “ क्म करणें अवश्य आहे व कमोचें 
फल स्वर्गसुखादि भोग व ऐश्रये यांत परिणत होतें ' असें ह्मणतात. भगवंतांनी यांस 
इतकेंच उत्तर दिलें आहे कॉ, असल्या कमाने कर्मनाश अथवा संसारनाश कधींही 
व्हावयाचा नाहीं: आणि चित्तश्ञाद्धि झाल्यानंतर ज्ञानमागोनें नित्य, निरंजन, निर्विकार 
अशा ब्रह्ममुखाचा आस्वाद घेण्याला व शेवटीं तद्रूप होण्याला तुम्हांस संधीच सांपडाव- 
याची नाहीं ! माटिंनो नामक प्रसिद्ध नीतिमीमांसक म्हणतातः ' 901 18 1)18 ९९1110९ 
घात 6858580000 01 8] 811, क्यात 116 8पा1'९1 00 01 5९0, 1118 8111] 10 
००॥वा ७0॥लळा 10100 क्रां (300 ? ( अहेकार, मीपणा, हा सवे पापाचा उगम 
आणि मूलद्रव्य आहे. आत्मल्याग केल्याशिवाय ईश्वराशी एकरूप होणें शक्‍यच नाहीं ). 
ही ख्रित्त-भक्तांची बाक्यें आहेत. त्यांचा एक अर्थ प्रस्तुत प्रकरणास उपयोगी असा 
माटिनो साहेबांनी केला आहे. ते म्हणतातः * 112 ॥॥1॥]), ७1॥टएटा 1 टु०७४ 
६४५५, 101058 ७९ कामट्लांया ला आताशातपक्या (शातेहाटु 91१ 
181,-1118 101008 0 (16 ॥१० ००॥९३५'31060१ ७५ 1€९५०५'९100 107 8 
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80०१ 11४91 18 10. 0115. ' ( जेव्हां जेव्हां इच्छा, कामना, मार्गभ्रष्ट होते, तेव्हां 
तेव्हां ती अहंकाराच्या लहरांस व इच्छेस पूर्णेपणानें वश असते. ह्या लहरी व ही इच्छा 
हे अहंकाराचे वाहक आहेत. जें परमात्म्याचे सुख आहे, ल्या सुखाविषयीं अनादर 
संपादून हे अहंकाराचे घोडे उच्छंखल झाले म्हणजे मानवी वासनांचा रथ कसा मार्गभ्रष्ट 
होईल हें सांगावयास नकाच ! ) मार्गश्रर झालेल्या मनुष्याला हजारों वाटांनींही इष्ट देश 
सांपडत नाहीं हं सवोनुभूतच आहे. 


निश्चयात्मिक बुद्धि यांत बुद्धि व श्रद्धा यांचा अंतभोव होतो असा अथे चतरजी 
नामक विद्वान्‌ ग्रंथकाराने केला आहे. इंश्रर एकच आहे. अद्वितीय आहे, ल्याला 
सजातीय अगर विजातीय असा दुसरा कोणीच नाहीं, असा जो टढ निश्चय त्याचें नांब 
निश्वयात्मिका बुद्धि; या संबंधानें व ४२, ४५, ४६ *लोकासंबंधानें बायबलमधील रोमन्स 
हा भाग वाचावा अश्ली यांची शिफारस आहे. ' इंधररारचें पूर्ण ज्ञान व्हावें म्हणून जीवास 
अमर केलें आहे? असें खाईस्ट म्हणतो (पहा जानचें हाभ वर्तमान, अ० १७) 
व पूणोवस्था प्राप्त होते तेव्हां,--ईश्रराश। प्रत्यक्ष पॉरचय होतो तेव्हां--अपूर्ण 
सृष्टीवरील प्रेम नष्ट होते. (पहा कोरिथिअन्स अ० १० ) मनुष्यांस सात्त्विक गुणांची 
प्राप्ति झाली नाही, कारण निश्चयात्मकवुद्धि अगर विश्रास न ठेविता केवळ कायद्यांच्या 
शब्दार्थालाच ते मोहित झाले. (पहा रोमन्स अ० ९) “ बायबलच्या नियमाप्रमाणे 
कम केले म्हणजे, पुरुषार्थ साध्य होतो किवा--जीव पवित्र होतो, असें नाही; नियमांनी 
फक्त पापाचे ज्ञान होते. नियमांनी तामस भुणारा प्रकटता येते. विश्वास, निश्चयात्मक 
बुद्धि, उत्पन्न झाली म्हणजे नियमांस अंधत्व थेतें (म्हणजे आपण निश्चयात्मक विश्वास- 
वुद्धीनें वागावें, नियमांच्या शब्दाकठे लक्ष्य देऊं नये.) जे आपण परमात्मभजनीं लागलों 
व विषयभजन सोडून देते झालो, त्यांच्याम'थ इश्वराचा पूर्ण सात्त्विकगुण अवताणे होईल. 
,( पहा रोमन्स अ. २, », ७व ८). ज्याला आुद्ध सुख, शुद्ध ज्ञान व शुद्ध अमरत्व 
हीं हवी आहित, त्यानें त्रिगुणात्मक जे वेद अथवा उपभोगमात्र वाढविणारे सवे प्रार्चान 
व अर्वाचीन ग्रंथ यांचा योग्यकाळीं तिरस्कारपृवक त्याग करून त्रियुणातीत जो परमात्मा 
तिकडे जाण्यासाठी त्याचेंच अनुकरण करण्यास शिकावे म्हृणजे आपणही त्रिगुणातीत 
होण्याचा अभ्यास करण्यास लागावे. दंद्ररहित होणें, नित्य योगयुक्त असणें, योगक्षेम- 
चिंताशून्य होणें व आत्मवंत होणें याला निस्त्रंगृण्य ह्मणावे. ४६ व्या श्होकांत एक 
तात्त्विक-महासिद्धांत सांगितला आहे, तो हाः तत्त्वज्ञानाच्या अधिगमानें, प्राप्ताने, जी 
सुखशांति मिळते, ती सर्व वेदिक ( उपभोगात्मक ) कर्मे करून मिळणाऱ्या शांतीपेक्षां 
अनंतपटीनें मोठी असते, इतकेंच नव्हे तर या अधिगमापासून, या त्रैगुण्यातीत करणाऱ्या 
ज्ञानविज्ञानापासून, सर्वेज्ञता, फार काय सांगावें १--त्रह्मत्त्व प्राप्त होतें ! ४५ व्याचा पूर्ण 
विस्तार गीतेतील अ० १४ व अ० १५७ मध्यें आहेच आहे, पण नित्रेगुण्य म्हणजे काय 
याची फोड ४७-५० मध्ये चांगली केली आहे. पहा को, (१) कमेफलाच्या झादोने के 
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करणें यांचा ल्याग केला व कमोशीं आसाक्ते ठेविली नाहीं, सारांश फल व अभिमान-या 
लोडीचा त्याग करून व एक ब्रह्माकडे दृट्रि ठेऊन प्राप्तरतव्य करणें ह्या 
स्थितीसच निद्ठद्र असे म्हणतां येईल.  येथं *“ एकच ब्रह्म आहे व तें 
प्राप्तम्य आहे ' ही दृटटि आहे. टेंतबाधा मुळींच नाही. (२) निलसत्त्वस्थ राहणे 
म्हणजे सदेव योगयुक्त असणें होस.  समवुद्धि,  अविकृत बुद्धि 
प्राप्त होणे म्हणजे नित्य सत्त्वत्थ वृत्तीत असगे होय. सिद्धि होवो, असिद्धि 
येवो, जयापजय असो, कोणल्याही प्रसंगीं चितरूपी कोटाचा भंग होऊं न देणें ह्याचेच 
नांव नित्य सत्त्वस्थता आहे. (२ ) फलहेतूचा त्याग करून योगक्षेमाची चिंता परमे- 
श्वरालाच समपंण करणें याचें नाव निर्योगक्षेम होणें होय. कमेयागाची बुड्ि ती होच काँ, 
येथे सुकृतदुषकृुतांचा व कमफलाचा विचारपूवक त्याग करून व केवळ कतब्यकमोकडे मात्र 
लक्ष देऊन तें इंथ्ररापणबुद्धीनें करावयाचें व आत्मचिंतन सदोदित कायम ठेवावयाचे 
ही ती व्यवसायात्मिकाबुद्धि होय. (४) वरील कतृत्वभोक्तृत्व मोह संपून परमेश्वराकडे 
एकतानतेनें तंद्री लागू लागली म्हणजे आत्मवंतता प्राप्त होते. पुरुष “ आत्मवान्‌' झाला, 
ब्रह्मपदीं रुळूं लागला, म्हणजे अथातच तो कतव्याच्या पलीकडे जातो. त्याला वेद अथवा 
इतर प्रामाणिक ग्रंथ कांही. नवीन किवा प्राह्यम असे सांगूं शकत नाहींत, अथोतच त्याची 
बुद्धीही चंचळ असत नाही. बुद्धि निश्वळ झाली तरच योगमागे साध्य होऊन, हा जीव मोक्ष 
पावतो, ब्रह्म होतो. याप्रमाणें लहोक ४७, ४८, (४९, ५०, ५१,) ५२, ५३, व हे अनु- 
क्रमे निद्वंदर, निलसत्त्वस्थ, निर्योगक्षेम व आत्मवान्‌ हीं ४५ व्या श्होकांतील लक्षणे  . 
तर कारितात. येथे बुद्धिविरहित कमे गोणप्रतींचे मानलें आहे आणि अनुभव ही तसाच 
आहे. तसेंच कमांचा कता मी हा अभिमान व “ कमफल मला मिळालें पाहिजे) हवी 
वासना, ही अभिमान-वासनेची दुक्रल सोडिल्याखेरीज कम!मध्यें कोशल्य प्राप्त होत नाहीं 
ब प्राविण्य संपादन कारितां येत नाही. हा अनुभवही सवांसच आहे. नीतिशाख्रही हेंच 
सांगते, धमोचा हाच उपदेश आहे व शिष्ट्ही हेंच म्हणतात. ही सांखळी वरील चारही 
दुव्यासह तयार झाली म्हणजे त्रिगुणातीतत्त्तव मिळतें आणि कमेबंध सुटतो. असो; 
४७ व ४८ यांचा विस्तार तिसऱ्या व चवथ्या अध्यायांत सांपडेल; ४९ ते ५१ व ७१ 
व ७२ हे पांचव्या व सहाव्या अध्यायांचे सूत्रभूत “ठोक होत; आणि ५२ वा डोक १५ 
व्या अध्यायाची प्रस्तावना करितो. 


योगबुद्धि मिळणार कजी? 


या झोकावडोंत योगबुद्धीचं संपादन कशी करावी, तें सांगितलें आहे. “कमे करणें? 
इतकेंच मात्र मनुष्याचे स्वाधीन आहे. या कमोपासून “अमुक फल मिळेल? अद्या 
आशेनें कमे करणें किंवा ' अमुक फल मिळालेच पाहिजे असा आम्रहमिभ्रह करणें हें 
व्य्भ असून संसारांत पाडणारे आहे. फळ अमुकच मिळेल ? असें आपण अल्पह्ञ मजुष्य 
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हणणार कोण£ तें अनिश्चित असते. तथापि ' फळ अनिश्चित आहे, ह कळल्याने मनुष्य 
विहित कमोविषयींही उदासीन होईल, ह्मणून भगवान्‌ सतोचाळीस “लोकांत सूत्ररूपाने आधि 
तिसऱ्या व चवथ्या अध्यायांत विस्ताराने सांगतात कीं कमे केळेच पाहिजे; मात्र फलाशा- 
विरह्दित मनोवृत्तीन॑ आपलें स्वकतेव्य आपण केलें पाहिजे, सुखदुःखातीत होऊन 
स्वकम केलें पाहिजे. कमे केलच पाहिजे. पण असल्या कमोने मात्र मुमक्षचा 
इष्टकार्यसिद्धि होते असें नाहीं. त्याला परजद्माचे ठिकाणीं अभिरत झालेली एकाम्र बाद्रि 
हवी आहे. आतां, फलाद्या न ठेवितां ब अभिमान न धरितां आपलें प्राप्कतव्य आपण 
करूं लागलों, तेंच कमे ज्ञानपूवेक कोशल्यानें करूं लागलों, म्हणजे ही एकाग्र बुद्धि कमशः 
येऊं लागते. ही बुद्धि पूर्णत्वास पोहोंचून तिनं अंतःकरणांतील सर्वे विषयसंबंधीं सर्वे 
आशा नष्ट केल्या आणि सब अंतविषयसंबंधीं सवे अभिमान नः केला, साराश भेदवाद्ि 
सवेतः नष्ट झाली म्हणजे ज्ञानसंपादनाची योग्यता येऊन ज्ञानसंपादनानें ब्रह्मप्राप्ते होते. 
ही प्राप्ति अखंडत्वाने व अभंगत्वानें झाली का, मुक्तीला काय उद्यीर आहे? हाच योग 
होय. याप्रमाणें या आवलीत, योगमार्ग, योगयुद्धि आणि योग, यांचीं लक्षणें सांगून 
परब्रह्ममाधनाचा अवश्य मार्ग जो योग त्याचा ( अज्ञानविः्वंसक मागोचा ) व ज्ञानाचा 
संबंध दाखविला. यांचा विस्तार तिसर्‍या, चवथ्या ब पंधराव्या अध्यायांत केला आहे, 
त्यांचें पठण अर्थातच अत्यंत इष्ट होय. 


याप्रमाणे येथपर्यंत तत्त्वज्ञान ( आत्मस्वरूप ) आणि तें प्राप्त करून घेण्याची साधनें, 
कर्म, आणि कमे करीत असतां अवश्य असणारा मनोवद्रॉत सांगितली. तत्त्वज्ञानाचा 
नकाशा आंखून त॑ तत्त्वज्ञान कसें मिळेल त्याची साधनं सांगितली. या साधनांचा 
(झार्कलांचा ) विचार करितां करितांच सब मानसिक, भोतिक व देविक शाळांचा व 
नीतीचा विचार होऊन सवंत्र एकवाक्यता व्हावयाची आहे. सवं विद्यांचे, सवे शास्त्रांचे 
व सवे कलांचे ( नीति, विशिनियम, आचार, अभ्यास इत्यादिकांचें) एकीकरण करून 
* एकच वस्तूचे अस्तित्व स्थापित करणें या सवांस ब प्रकट झालेल्या ज्ञानास, तत्त्वज्ञान असें 
म्हणतात. एतद्विषयंक हा गौताग्रंथ आहे.  योगबुद्धीने व योगकर्मानें चित्तशुद्ध 
झालेल्या स्थितप्रज्ञाचे वतेन--( स्वकतेव्याचरण कसं असतें हे दाखविण्यासाठी )--- 
यापुढें सांगतात. 


ह्याप्रमाणें तत्त्वज्ञान, तत्साधनें व तत्स्थिति, या सवाचे वर्णन देऊन तत्त्वज्ञानरूपी 
चित्राचा सूक्ष्म नकाशा भगवंतांनी या दुसर्‍या अध्यायांत रेखाटला आहे. 


स्थितप्रक्ष अथवा व्यवसायी पुरुष, (५४-६८), 


स्थितप्रज्ञ म्हणजे काय याला ५५-५६ मध्यें उत्तर आहे. स्थितप्रज्ञ बोलतो कसे 
याला ५७ मध्ये उत्तर आहे. ५८ ब ५९ मध्यें तिसर्‍या प्रश्नाचे म्हणजे तो कोठें 
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असतो याला उत्तर आहे व ६४-६५ हे श्होक स्थितप्रज्ञ व्यवहार कसा करितो याला उत्तर 
द्वेतात. कर्मयोगाची बुद्धि अवगत झाली म्हणजे कमंबंध सुटतो असें मार्गे ३९ 
श्होकांत सुचविले त्याचा विस्तार ५४ पासून ६८ छोकांपर्यत आहे. पूर्वेसंचितकमोनें 
संस्कृत किंवा विकृत झालेल्या मनाला जें कांहीं हवेस वाटते “ यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते 
कामा ये5स्यदृदि स्थिता;। तदा मर्त्या५सूतो भवति” ही श्रुति पहा. हाव पुढील 
दोन्ही श्होक या श्रुतीच्या आधारच गीतेत आले. (१) ह्या कामाचा त्याग, (२) पुढे 
प्रतिकूल विषय येइल म्हणून होणारं भीतीसह दुःख, विषय येइल तेव्हां होणारं अनुकूल 
प्रेमासह सुख व अनुकूल विषयास कांहीं अडथळा येईल ह्मणून उत्पन्न होणारा क्रोध, या 
सर्वांचा त्याग ( श्होक ५८६ ), (३ ) प्राप्त झालेले शुभ-मंगल-अथवा अश्ुभ-अ- 
मंगल-यां संबंधानें उत्पन होणारा आनंद अथवा द्वेष यांचा त्याग ( ५७ ) हे सत्रे त्याग 
ज्या योगीपुरुषाला साध्य झाले, भूत वतमान भावी सुखदुःखाविषयीं जो पूर्णतः 
उदासीन झाळा व ज्याने विषय़ांकहन आपलीं हंद्र्ये सवथा नित्रृत्त केलो 
इतकेंच नव्हे तर विषय आणि विषयरस यांनी सुद्धां सरसकट या महात्म्याला पाहून पळ 
काढला, सारांश स्वार्थी व स्वोपभागपोषक कम करावयास लावणारी अंतबोह्य इंद्रेयें ब 
इेब्रयांस प्रवृत्त करणारे सर्वे विषय हे ज्याला सवथा वरा झाले, तो स्थितप्रज्ञ होय. या 
इंद्रियांस वश करण्याची जो जीं साधनें भगवंतांनी सांगितलीं त्यांचा विस्तार तानपासून 
सतराव्या अध्यायापर्यंत केला आहे. यज्ञ, योग, भक्ति, ज्ञान इव्यादिं साधनें ब लांचा 
विस्तार १५ अध्यायांत दिसल. कमेंद्रिये, मन, वुद्धि व अहंकार यांस स्वाधीन 
करून घेणें आणि मग स्वपरविमोचनास्रीत्यथ इंध्र्रामागानें खटपट करून विश्वज्ञान संपादन 
करणें व करविणें हा गीतेचा मुर्य़ कर्मयोग आहे. हा साधला म्हणजे वित्तदुद्धियोग व 
नंतर दुसऱ्या, तेराव्या इत्यादि अध्यायांत सांगितलेलं आत्मज्ञान संपादन करून व करवून 
मुक्त होणं हा गीताप्रणीत सांख्ययोग आहे. 


रोद्रेियाविजय. 


असो; हां इांद्रयं महात्राल आहेत; यांस नुसतें स्तब्ध ठेवीन हटलं तर चालाबयाचें 
नाहीं. यांची मककटासारखी चंचल व खोडकर वृत्ति असते. जीवनशास्त्रामध्यें पाहिलें 
तर असं दिलेल व मानसशास्त्राच्या अभ्यासाने वरील ग्रह पुष्ट होईल; तो असा को, हा 
निल्यचंचल इंद्रिये मोकळीं सोहून दिलों असतां फार मोठाळे अनथं होतील. याकरितां 
त्यांस समाजाच्या, परमेश्वराच्या व ब्रझ्माच्या लगामां लावावे; म्हणजे कमेयोग, भक्ति- 
योग व ज्ञानयोग साध्य होतील. कठोपनिषदांत हटलं आहेः 


आत्मानं रथिनं विद्धि शरीर रथमेव तु । 
बुद्धि तु साराथ बिद्धि मनः प्रप्रहमेबच ॥ 
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इंद्रेयाणि हयाना हुर्विषयांस्तेषु गोचरान । 
आत्मेद्रियमनोयुक्त भोक्तेत्याहुमेनीपिणः ॥ ह 
यस्त्वाविजक्ञान्‌ भवत्ययुक्तेन मनसा सदा । 
तस्थेद्रियाण्यवऱ्यानि दुष्टाः्वा इव सारथेः ॥ 


अथ स्पष्टच आहे. असा: तेव्हां वाटेल ती खटपट करून इंंगियें वश होतील तो 
प्रयत्न केला पाहिजे. परमेश्वराच्या लगामीं इोदरेयें लावण्याचा विस्तार सात ते बाराव्या 
अध्यायांत केला आहे. येथपर्यंत ६१ *ोकांचे तात्पर्य झालें. 


विषयाचतनाचे परिणाम. ( ६२--६३) 


विषयचिंतन सुरू झालं म्हणजे विषयासक्ति उत्पन्न होते, आसक्ति झाली म्हणजे 
मग काम, मग कोथ, क्रोधापासून मोह, मोहाने स्मृतिभृश, स्मतिभ्रेशञानें बुद्धिनाश 
आणि शेवटीं सवना, अशी ही पारणामपरंपरा आहे. विषयचिंतनानें विषयत्व प्राप्त होतें, 
हें दाखवून देणाऱ्या या पायऱ्या आहेत. मानसशास्त्रा व मनोवृत्तांच शास्त्री हेंच सांगतील. 
शिवाय विषयघ्यास लागला म्हणज त्या विषयाविषयीं किती जबरदस्त आर्साक्त उत्पन्न होते 
हें ' मनोराज्य करणाऱ्या धनगरानें आपलें तुपाचे मडके फोडिलं' या गोष्टीवरून स्पष्ट होईल. 
“ कामातुराला लजञा किंवा भय कांहीं नाही” “ क्रोधवशा पुरुष अधावेडा होतो; ' हा मूढ पुरुष 
पूवे गोष्टी विसरतो, स्मरण गेलं म्हणजे नित्यानित्य विवेक करणारी बुद्धि नष्ट होते आणि 
बुद्धि गेली म्हणजे दुःखाला काय सीमा आहे? असो; ह्या सब सावंजनिक अनुभवाच्या 
गोष्टी आहेत. इंद्रियांस वश करून ठेविलं नाहीं तर तीं विषय पाहातील व अयुक्त मन 
त्यांचें चिंतन करूं लागेल व अनर्थ ओढवेल म्हणन हा विषय येथें आला आहे. ६9व्या 
श्होकांत सांगतात की, अयुक्त मन स्वेर इोट्रियांच्या ताब्यांत गेळें म्हणजे वाऱ्याच्या 
' झोतांत सांपडलेल्या सुकाणाविराहित नौकेची गति त्यास प्राप्त होऊन तें भिरकांड्या खातं 
राहील ब शेवटीं नष्ट होईल! अयुक्ताला निश्चयात्मिका बुद्धि प्राप्त होत नाहीं व भावनाही 
नसते. ईश्वरी भावना नसेल तर शांति नट होते आणि शांति नष्ट झाली म्हणजे सुखसूर्य 
अस्तंगत होतो ! एवंच अनिश्वयी पुरुषाच्या जीवयात्रेचा दुःखपयेवसायी खळ होतो. पण हेच 


मन युक्त असेळ तर 


दोदियांचे रागद्वरेष मावळतात आणि मन प्रसन्न असतें. मन स्वच्छ व प्रसन्न असलटें 
म्हणजे दुःखहानि होऊन बुद्धि स्थिर होते. एवंच ज्याची हेदिये विषयांपासून भोग- 
इष्टीनें विराम पावली त्याची बुद्धि स्थिर होते ( ६८ ) हं ठरले. ५८ व्या "होकाचीच 
ही पुनरावृत्ति आहे. पण इंद्रियांच्या स्वाधीन मन झाढें असतां काय अनर्थ होतात, 
विषय-ध्यानानें घुद्धिनाश कसा होतो, शंद्रियें श्रीपरमेश्र चरणीं लीन केलीं भअततां त्यांस 


विषय वैराग्य कसें येते, प्रताद, दुःखहांने, बुद्धिस्थिरता कशी प्राप्त होते, हें विस्तरशः 
क॑ सप्रमाण सांगून ही पुनरावृत्ति केली असल्यामुळें तिला सिद्धांताचे स्वरूप आलें आहे. 


स्थितप्रश्न पुरुष व त्याचं वर्तन. ( ६८-५२) 


याचें वर्तन संसारी जनांच्या उलट असतें. ज्या परत्रह्मस्वरूपाविषया जनास पूर्ण 
अज्ञानाची रात्र असते त्याविषयी वरील पुरुष ज्ञानप्रकाशांत स्थिर असतो व संसार जी रात्र, 
त्यांत राहून आत्मनाश करण्यांत पटाइत झालेल्या पुरुषाचें तामसी ज्ञान (अज्ञानच असतें तर 
बरें! हें तामसी ज्ञान भारीच वाइट ! ) तें स्थितम्रज्ञाला मुळींच नसतें. ४६ बे “लोकांत 
सांगितल्याप्रमाणे ह्या तुडुंब व ओतप्रोत भरलेल्या शांत शांतिसागराकडे अनेक अशा 
सरिता ( वासनारूपी नद्या ) भरपूर पात्रांनी आल्या तरी या सागरांत कांहीं सुद्धां खळ- 
बळ होत नाहीं इतकेंच नव्हे तर या वासना नद्या, सागराचं स्वरूपांत निळून जाऊन 
स्थिर होतात ! हा पुरुष ज्या शांतीचा उपभोग घेतो, तिचा एक नलक्षांश सुद्धां कामी 
पुरुषांचा काम पूर्ण झाला असतां मिळत नाही. निममत्व, निरहंकार आणि निष्कामता 
ही त्रयी साध्य होऊन कम कारित राहणाऱ्या स्थितप्रक्ञाला खरी शांति 
मिळते. तुकाराम, शकनाथ,  कबोर, माणिकप्रभु इत्यादि पुरुषांची 
चरित्रें वाचिली असतां वराौल गोष्टी खऱ्या अहित, असें दिसेल. 
हीच ब्राह्मि स्थिति होय. हो मिळविली म्हणजे मोह संपला. मोह संपून ज्ञानविज्ञान 
होणे हाच मोक्ष होय. ही ब्राह्मी स्थिति प्राणोत्कमणाच्या वेळीं साध्य झाली तरी फल- 
पदे होते, मोक्षद होते. मग आयुष्याच्या तिसर्‍या प्रहरापेकी कोणच्याही प्रहरांत त्थित- 
भ्रज्ञता प्रात्त झाली तर मोक्ष मिळेल यांत नवल तें काय? हा आशविद होय. 


ह्याप्रमाणें तत्त्वज्ञान, तत्साधनें व तत्स्थिति, या सर्वाचे ब्रणन देऊन तत्त्वज्ञानरूपी 
चित्राचा सूक्ष्म नकाशा भगवंतांनी या दुसऱ्या अध्यायांत रेखाटला आहे. पुढाल संब 
प्रासाद या पायावर रचिला आहे. येथें सांगितलेल्या सूत्रभूत श्हाकांवरून प्रासादाच्या 
प्रत्येक अंगाचे सूत्र वरील नकाशांत कसे दाखवितां येतें हे समजतें; आणि येथं निर्दिष्ट 
केलल्या सूत्रांवरून पुढील भागांची मांडणी कसकशी झाली हंही समजतें. 


असो; आतां यापुढें साधनकमाचा विचार सुरू करावयाचा. सध साधनांतील अत्यंत 
खल्प साधन म्हणजे कमयोगसिद्ध कम करणे हं होय. त्याचा विचार करावयास लागूं. 


पण कमयोगाला प्रारंभ करण्याचे पूवी एका गोष्टींचा विस्तरशः विचार केला पाहिजे. 
शी सोष्ट म्हटली म्हणजे. 


सांस्यमत पराक्षण. 


* होत. गोतेमध्यें ' सांख्य शब्दाचा उद्लेल अनेके वेळ झाला आहे. हें सांख्य 


भू 
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आहि. कित्येक लोकांस “ सांख्य ' शब्दावरून कांहों शेक उत्पन्न होतात त्या होऊ 
नयेत ह्मणून कापिलसांख्याचे मुख्य सिद्धांत ब॒ त्यांचा गरीतेशी परंपारेत संत्रक्ष 
खाली देत आहे. 

हृ्ली उपलब्ध असलेल्या सांख्यमताचे मुख्य आचार्य कपिलमहामानि झोत, असें 
म्हणतात. हे कपिल कोणते, ह्यांचा काळ कोणता, यांना प्रथमतः प्रणीत केलेली मते 
कोणतीं, या सर्वाचा उलगडा यथासांग करणे हा मोठा मोजेचा व उपयोगाचा विषय 
आहे. सांख्यकारिका, सांख्य़सूत्रे हे ग्रंय मला वाचण्यास मिळाले, त्यांवरून पाहतां सांख्य- 
मतप्रस्थापक कपिलमुनी हे अतिप्राचीन कालांत झाले असूनही सर्वकालीन तत्त्वचेत्त्यांच्या 
पहिल्या वर्गात या श्रेष्ठपुर्षास खुशाळ बसवितां येईल अरो मला वाटते. प्रचालित धमास 
व शास्त्रास अमळ एकीकडे ठेवून ज्या महात्म्याने सव स्टीच्या उर्त्पा्तास्थितिल्यांची उत्कृष्ट 
मीमांसा एका बुद्धीच्या जोरावर करण्याचा जा प्रयत्न कला व आलीकडील स्पायनोझा, 
क्‍्य़ांट हेगेल, शोपेनहार, हाट्मन, स्पेन्सर, डार्विन, हक्सळे इत्यादि महामुनी'च्या एकंदर 
प्रयत्नांस जे यश आलें आहे, तो प्रयत्न व ते यशॉ॒& आमच्या आयावतोतील महातत्त्वज्ञानें 
सुमारे अडीच हजार वषषांपूर्वी ज्या एकट्यानेच संपादन करण्याचे पण्य घेतल व हाडी 
जगांतील सन्माननीय धमामभ*ये मोडणारा वुद्धधमं हा ज्याच्या खटपर्टाचा एक अश, तो 
महापुरुष किती बुद्धिमान्‌ असला पाहिजे याची वाचकांनीच कल्पना करावी. आमच्य़ा 
पूर्वजांनीही ह्या अल्गरोकक पुरुषाचे कोतुक केळ नाही असे नाही. कपिल हा इंश्ररी 
अवतार असें भागवतांत वर्णन आहे. कपिलान्या दुधर शापान सगराचे साठ हजार पुत्र 
एका क्षणमात्रांत भस्म झाळे असे रामायण म्हणते. जीवन्मुक्त नारदाने दक्षाच्या सलांस 
सांख्याचे अध्ययन करा ' असा उपदेश केला त्याचे वर्णन महाभारतांत आहे. असा; तेक्कीं 
सवे जगास आपल्या बुद्धिप्रभेने थक करून टाकून जगाचा व सानवी बदिसामथ्याची महती 
वाढविणाऱ्या या थोर-अतिथार  पुत्षाचा लागेल तितका शोध लावून त्यांची तक्वे 
' मराठी वाचकांस अपण करण्याचा प्रयत्न करणारा पॉठउत आह्या सवांवर अनक उपबोर 
करील असें मला वाटते. 


% साख्य तत्वाचे प्रतिपादक कापलमहामुना याच्या संबधात इतके रतुतिपर लिवा. 
वयाचे कारण इतकेंच को, हिंदुस्थानामध्ये पुढ उ तत्त्वावचार प्रसूत झाले त्यांचा मूळ पाया 
खाली दिग्द्शेविलल्या साख्यतरवामध्य आहे. प्रथमतः; “पुरप आणि प्रहात आज्ञा दान राक्षस्तु 
होत. पुरुप, म्हणजे आत्मा हा बरनिविकार आणि नि'फय असून साक्षी असतो, मूळ 
प्रकृतीमध्ये सत्त्व, रज व तम दे तिन्ही गुण सारखच असतात, ग्हणून दी साग्याबस्थेत असत. 
पण पुरुष आणि प्रक्षतींची गांठ पडली म्हणजे आज्म्याचे शुद्ध आण निवकार रवरूप र्वग्लरूपा- 
पासून भिन्न होते. विक्रतस्वरूप प्रकृतीच्या संयोगाने होते. आत्ग्यास ब्रिद्रिवत[पांपीखजन 
दुःख भोगावे लागतें ते॑पक्ृतीच्या संगतायुळे हाय आणि प्रक्धतीची रुगति तोडून याबाप्यारवी 
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आतां ह्या श्रेष्ठ पुरुषाच्या सिद्धांतापैकीं गीतेंत ओघानें आलेल्या तत्त्वांचे निदशेन व 
छंडन यांचें दिग्दरीन करून हा विषय आटपतों. 


१ आत्मे व प्रकृति किंवा प्रकृति आणि पुरुष अश्या दोन सद्दस्तु आहेत असा सांख्य- 
सिद्धांत आहे. 


» येथपर्यंत झालेल्या प्रकरणांत-व पुढेंही-गीतेंत सांगितलें आहे कीं, सद्दस्तु एकच 
आहे. प्रकृति ( 1९॥७॥॥८ ) मायिक म्हणजे मिथ्या आहे, सद्वस्तु मिथ्या 








० -५>-८-५५ ५४५४॥॥४॥॥॥ए00 


खटपट झाली, अगर कर्माचा सवथेब त्याग केला, तर आत्मा पुनः पूर्वस्वरूपास जाऊन 
मिळेल; हा सांख्यांचा सिद्धांत व माक्षमाग होय. सर्वच भिन्नरूपाने दिसणारे पदार्थ एकाच 
प्रकतीपासून झाले आहेत, हा सांख्याचा मूळतत्त्वमूलक सिद्'ांत आहे. कपिलमहामुनांनी 
सर्व प्रकारचे कतृत्व आत्मसांनिध्याने विकृत होणाऱ्या प्रकृतीकडे अस्ते व विश्वाची उत्पत्ति, 
त्याची स्थिति व त्याचा ल्य हे सवं प्रकृताकरबीच होतें असें मत प्रकट केलें. आपली बुद्धि, 
अहंकार व सवं इंद्रयें हा प्रकतीपासूनच उत्कांत झाली असें कपल म्हणतात ब अलीकडील 
क्लिफडे आदि तत्त्ववेत्तही हच म्हणतात. स्यायनोझाचें सांख्यतत्त्वाशीं साम्य दिसतें तें 
सेश्वर सांख्य अगर योगतत्वाशीं होय. असा; सांगावयाचें तात्पय म्हणून इतकेच कौ, सवे विश्व 
प्रकृतीपासून, अव्यक्तापासून, उत्पन्न झाले असें जे कॉपलसांख्यदरान म्हणत आहे,त्याच्या जवळ जव- 
ळच स्पेन्सरादि उत्करांतितत्त्वाचे पुरस्कते यांचें म्हणणे येत आहे! ग्रीस देशांत ऑरेस्टॉटल 
नामक तत्त्ववेत्त्याने सुमारें दोन हजार तानशें वषीपूर्वी सामान्य गोष्टी शास्त्राच्या चक्रामध्ये 
युंतवून ठेविल्या, तान्शे वर्षापूर्वी म्हणजे खिस्ती शकाच्या साळाव्या शतकांत बेकन नामक 
आंग्लभौमतत्त्ववत्त्याने पूर्वाच्या शानाचा आढावा घेऊन भोतिक शास्त्रांची सीमा कशी वाढवावी 
हें तत्त्व प्रकट केले, आलोकडे एकोणिसाव्या शतकांत स्पेन्सर नामक महापॉडित आणि 
महातत्त्ववेत्त्याने सर्व भोतिक व मानसिक गोष्टींचा कांहीं उलगडा आपल्या उत्कांतितत्त्वाने 
केला, त्याचप्रमाणें आमच्या देशांत सुमारें अडीच हजार वर्षांपूवी सांस्यसुनीनें श्‍हलोकामध्यें 
दिसणाऱ्या सर्वे पदार्थाचे प्रत्यक्ष आगे अनुमानानें अवळोकन करून सर्वे पदार्थ एका मूळ 
प्रकतीपासन निघाले आहेत असें ठरविलं ! ही गाष्ट लहान सामान्य आह काय? सांख्याच्या 
नंतर जीं शाखे उद्॒भूत झालीं तां योग, वेदांत व इतर दशम होत. त्यांचे पुरस्कर्ते व 
संपादक यांनी पुष्कळ अंशांनी सांख्यमतारचेच अनुसरण केलें आहे. सांख्य मताने मुळापासू- 
नच “ अनंत आत्मे निरनिराळे होत ' ते एकाच महान्‌ आत्म्यापासूनच निघाले आहेत असें 
थोगारने ठरविले; म्हणजे निरीश्वर सांख्य मताला सश्वर केलें. वेदांत्यांनीं प्रकृति व पुरुष हा 
दोन तत्वें शुद्ध विचाराच्या कसार्टास उतरत नाहींत व दोन वस्तूंमध्ये सामान्य असे कांहीं 
तरी पाहिजे असे ठरविणे हा अग्न बुद्धांचा धर्मच आहे. असा विचार करून पुरुष आणि 
प्रकृति या दोहोंच्याही पलीकडे जह्म म्हणून खरी सद्दस्तु आहे व तिच्या सत्तेनें मात्र सर्व दृश्य 
जग, उत्पत्ति-स्थिति-लयाच्या चक्रांतून हिंडत आहेसें भासते, असा सिद्धांत करून अद्वैत 
मताची स्थापना केली. सारांश जे जे कोणी तत्त्ववेत्ते पुढ निर्माण झालें, त्यापेकीं कांहींनी 
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नाहौ, असा गीतेचा उपनिषदानुसार सिद्धांत आहे. ( पहा. अ० २ '*्होक 
१७१८॥२०॥२५ ) 

२' सांख्य़ांचे मतें आत्मे अनेक आहेत. 

»» गीतेचा, उपनिषदांचा व वेदांताचा मथिताथ “आत्मा एकच आहे' पण 
जीव मात्र अनेक आहेतस दिसतात ' असा आहे. ( पहा अ० २ श्लोक १७ 
ते २५ ). १२ वा श्होक संशयित आहे. ल्याचा विचार त्याच श्होकामध्यें 
केला आहे. 

३ सांख्यमतानें “ अव्यक्त? प्रकृति, श्रेष्ठ व चिंतनीय आहे. 

,»»  गीतामतानें आत्मा अव्यक्त खरा पण तो अविकारी ब अचिंलद्य आहे. हणून 
अव्यक्त या शब्दाने सवत्र प्रक्षत घेतां येत नाहो. केव्हां केव्हां आत्माच घ्यावा 
लागतो. ( पॅहा अ० २ श्होक २० ), 

४ कर्मे न करणें हा सांख्यमतानें पुरुषार्थ ठरता. 

,, _ केतेव्य केलेंच पाहिजे, निष्काम आणि निरहंकार बुद्धीनें मात्र कम केलें 
पाहिजे, असं गीताशास्त्र सांगतं. ज्ञानोत्पत्तापर्वी कम केलें नाहीं तर प्रपंचही 
होत नाहीं व परमार्थही साधत नाही. ( पहा अ० २ ठोक १८ व ३१ते ३८ ), 

'५ आत्मा सुखदुःखाचा अधिकारी आहे. 

»» आत्मा अविकारी आहे म्हणज तो सुखदुःखाचा अधिकारी नाहीं. ( पहा 
अ० २ शलोक १४१५ ), 
वरील विषयांत सांख्यमतखंडनपर जे जे शोक मला आढळले ल्यांचें येथे नि 

दशन केलें आहे. सुखदुःखाच्या विमोचनासाठा . तत्त्वज्ञानाचा व्यासंग केला पाहिजे; 
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सांख्याचें अनुसरण तरी केलें आहें ब इतरांनी सांख्यमताची सुधारणा केली आहे. हा संसार, 
हे जन्ममरण, हा ऐहिक वास हे सर्व दुःखमय आहे अर्से सांख्यमुनीनीं सांगितलें आहे 
तेंच योग्यास, अद्वेत्यांस, बुद्धास व आगग्टाईनसारख्या खिरतभक्तास व हार्टमन शेपिनहार 
नामक तत्त्ववेत्यास मान्य आहे. असो; तेव्हां सांख्यमहामुर्नांचा स्तुति करणें अवश्य आहे 
असें हटले, ते. यथार्थ आहे असें यावरून दिसेल वेदांतमताला जें अति उत्कृष्ट स्थैय प्राप्त 
झालें व दुःखी व अनाथ आणि तळमळणाऱ्या जीवांचे समाधान करण्याचे सामर्थ्य जें त्यास 
प्राम झाले, त्याचा बराचसा मूळ पाया सांख्यांत आहे अर्से झटले असतां अद्वेत मताची निंदा 
होत नसून उलट येवढया जबरदस्त सांख्यमताचाही पराभव करण्यार्चे सामथ्ये त्याच्या अनु" 
षंगानेंच पुष्ट झालेल्या वेदांतास आलें आहे हे त्यास भूषणच आहे. शिवाय सन्मत जे 
स्थापित होतें ते प्रथमतःच होत नाहीं; दुर्मतांना विध्वंस करून मग तें प्रतिष्ठापित होत असले, 
हेंदी आमच्या भाविक सुमुक्षंनी विसरतां कामा नये, 
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श्ञानारीवाय मोक्ष नाही; आत्म्याशिवाय 'माझं' असें व्र्य जगांत कांहीं नाहीं; विषय, 
शई्रये, मन, लिंगदेह, अहंकार, वृद्धि, कारणंदह हीं सव प्रकृतीची कार्य आहेत; आत्मा 
निराळाच आहे; वगेरे पुष्कळ सिद्धांत कपिलसाख्य आणि गीतासांख्य ह्या दोन्ही शास्त्रांसही 
मान्य आहेत. मुख्य गो लक्ष्यांत ठेवावयाची ती ही का, तत्त्वविवेकानें आत्मानात्मावषयाचे 
सिद्धांत ठरवून ठेवून व त्याप्रमाणें आचरण करावयाचें असा निश्चय करून मनुष्यानें आपापले 
कतेव्य करावे. देहिक, मानासिक, अगर नेतिक अडचणा येतील त्या एकीकडे सारून 
शास्त्रप्रणीत कर्तव्य निर्लोभ मनानें केळंब पाहिजे, असं सांगण्याचा श्रीभगवंताचा हेतु 
आहे व तो हेतु वराल तात्त्विक, सयुक्तिक आणि समंजस प्रतिपादनाच्या योगानें सिद्धी- 
सही गेला आहे. सारांद गीतासांख्यशास्र निष्काम कतव्याच्या आड येत नाहीं हे 
येथें सिद्ध झाले. 

गीताकालानंतर कित्येक वर्षांनी कपिलसांख्यास “ ददनाचें ! व्यवस्थित स्वरूप 
आले हें केव्हांहा विसरू नये. ( पहा डायसन कृत “ उपनिषळांतगत तत्त्वज्ञान ). 
असो; आतां गीताप्रणीत ' कमयोगाच्या मीमांसला प्रारंभ करू. 


खंड ३, 
तिसऱ्या अध्यायाचा उपसंहार. 


भगवद्रीतेच्या तिसऱ्या अध्यायाच्या उपसंहारास सुरुवात करण्यापूर्वी पुन: एकवार 
इतके सुचवून ठेवणें इष्ट दिसतें कॉ, दुसरा अध्याय हा सवे गीताशाखत्राचे सार आहे. 
अठरा व्याख्यानामध्यें जे विविध विषय यावयाचे व ज्या अनेक प्रश्नांची चचा व्हावयाची, 
त्या सवे विषयांची व प्रश्नात्तरांचो एकवाक्यता करून मोक्षाच्या किल्टयाला सुगम व. 
शास्त्रशुद्ध असा एकच घाट आहे अरं सूत्ररूपानं त्या अध्यायांत सांगितलें आहे. हा 
धाट कोणता ६ तर ज्ञानमार्ग होय. याचो पहिली पायरी म्हणजे निष्काम कमे करून 
मन निर्मळ करावयाचें ही आहे. परमेश्वराला आपण कर्मफळ अर्पण करूं लागलों 
म्हणजे आपल्या मनामध्ये निष्कामत्वाचा संचार होऊं लागतो. प्रथम आपण प्राकूत 
बुद्धीनं खाजगत अथवा सावंजनिक कम करीत असतां “कमे करणारा भी आहे. हा 
अभिमान व ' कमाचं फल सळाच मिळालें पाहिजे, ' ही वासना ह्या दोन्ही गोष्टी प्रबल 
असतात. पुढे, आपण शाक्तिसवेत्व खचे करीत असूनही कार्यसिद्धि होत नाहो, असा 
प्रसंगानुसार अनुभव येऊं लागला म्हणजे आपला कतेत्वविषयक अभिभान विस्कळित होतो; 
व मोठ्या कष्टाने कार्येसिद्धि झाली तरी अपोक्षित खुख आपल्यास मिळत नाहीं असा 
प्रत्यय येऊं लागतो; म्हणजे येथील सख हे शुद्ध नसून सदेव दुःखमिश्रित आहे अशी खातरी 
होत जाऊन फलवासना विरून जावयास लागते. सारांश कतेत्वसंबंधें आपण परतंत्र 
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आहें असा सिद्धांत होतो व वासनेचा वीट येतो. ही मनात्वी जी क्षाणिक व पुढें पुढें 
कायमचीशी स्थिति होऊं लागते, तिलाच परमेश्वराकडे जावयाचे वळग लाविले, सके 
फल त्यास अर्पण करावयाची संवय मनाला लाविली, म्हणजे निष्कामत्व सिद्ध होऊं लागतें. 
हें निष्कामत्व जसजसं साध्य होईल, तसतसे आपले अंत करण शुद्ध होत जातें. आणि 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त अशा ज्ञानाची जिज्ञासा उत्पन्न होते. ही जिज्ञासा झाली म्हणजे 
गुरु भेटतो, वेदांत विषयाचे श्रवण, मनन इत्यादि साधने साध्य होतात, श्रद्धा टढ होत 
जाते आणि सहुरूचा अनुग्रह होऊन * महावाक्या? चा उपदेश होतो. शेवटी मनन व 
निदिध्यास यांच्या साहाय्याने साक्षात्कार होऊन जीव मुक्त होतो. असा हा तात्त्विक 
ज्ञानाविज्ञानाचा क्रम-मार्ग आहे. तेव्ह्यं व्यावहारिक पद्धतीन ह्या मार्गाची प्रासाद्धि सवे 
जगभर कराबी एतदर्थ श्रीगीताशासत्राचा अवतार आहे व त्या शास्त्रांतीलळ दुसरा अध्याय 
म्हणजे सव व्याख्यानाचे अमृतरूपी सार होय. इतर आभ्यायांत अनेक तात्त्विक विष- 
यांचा विस्तरतः विचार करून हाच मोक्षमाग सिद्ध केला आहे. 


असो: तिसर्‍या व चवथ्या अभ्यायांचा प्रवेशा  *योगस्थः कुरु कमाणि? या 
दुसऱ्या अध्यायांतील 'लाकान झाला आहे. प्रत्यक्ष तिसऱ्या अध्यायांत अनक 
प्रश्न उपस्थित करून त्यांवा निणय भगवंतांनी केला आह. या प्रश्नांचा जागजागी. 
विचार केला आहेच, तथापि सवे प्रश्नांची व त्यांच्या भगवन्नार्मित निर्णयांची 
एकतानता व्हावी एतदथं हा उपसंहार लिहीत आहे. आतां पहिला प्रश्न असा आहेः 
को, * मुक्ति मिळविण्याचे 


मार्ग दोन कां एक? 


कमेमाग व ज्ञानमार्ग असे दोन निरनिराळे मार्ग आहेत को काय? कमे जर 
ज्ञानापेक्षा कमी श्रेष्ट आहे तर सुमुक्षने कम न करितां ज्ञानमार्गाचाच अवलंब केला 
तर मोक्ष मिळेल का नाही ६१” हे दान प्रश्न कवळ अजुनानेंच काढले अहित, असें 
नाही. नित्य व निरामय ज्ञानासह आपल्यास सुख मिळावे अशी इच्छा धारण करणाऱ्या 
प्रत्येक मनुष्यास हे प्रश्न उत्पन्न होतात. आणि खऱ्या मागाचे ज्ञान नसल्यासुळें भिन्न 
लोक भिन्नभिन्न अशी उत्तर देतातः (१9) ज कर्मठ आहेत, कम केलें तरच नित्यसुख 
मिळेल नाहींतर मिळणार नाही, असा ज्यांचा समज आहे, ते लाक कर्ममागंच श्रेष्ठ 
आहे असें ठरवून कमे करण्याला सुररुवात कारितात; व कमे सुखदायक नाही असें 
म्हणणाऱ्या व कसंबद्धक आहे अरं प्रतिपादणाऱ्या लोकांची निदा व त्यांचा छल हे 
कमठ लोक करितात. (२) जे आपल्यास ज्ञानी ह्मणवून घेतात ते लोक निष्काम 
कमोपासून होणाऱ्या कर्मयिमोचक फलाचा म्हणजे वचित्त्ुद्धीचा विचार न कारितां 
कमे हें बद्धकच आहे अशी मनाची समजूत करून घेऊन कमाचा तिरस्कार करितात;. 
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व जे कोणी कमठ असतील त्यांची निंदा अगर कारणपरत्वे त्यांचा छलही कॉोरे- 
ब्रात. एवेच दोघांमध्येही अज्ञान जिर्वत असतें. भगवंतांनी या प्रश्नांस तिसऱ्या 
*होकांत उत्तर देऊन असें सुचविले को, वासना व अहंकार कायम आहेत तोंपर्यंत 
मनुष्याने कमच केलें पाहिजे आणि ह्या हयीचा नाश झाला म्हणजे ज्ञाननिष्ठेचा 
अवलंब केला पाहिजे. एवंच मागग दोन नाहींत. एकच मार्ग आहे पण 
त्याचे मजळ मात्र दोन आहत. ह्मणून अधिकाराप्रमाणें ज्यानें त्यानें आपला मजला 
मिळवून ध्यावा. “ वासना व अहंकार जिवंत असर्ताल तर कम कर, नसतील तर 
बेदांतप्रणीत ज्ञानमार्गानं जा. कमाने तुझें अंतःकरण निर्मळ होइल व ज्ञानविज्ञानानें 
तुला ब्रह्म व आत्मा यांच्या एकत्वाचा साक्षात्कार होइल. सारांश, अज्ञानी मुमुक्षूसाठीं 
कर्म विहित केळे आहे. गातामार्गानें कम केले ह्मणजे चित्तशाद्धि होते. चित्तझुद्धि 
अवइय हवी. कारण ही ज्ञानाची पायरी आह; निष्काम कमानें चित्तशुद्धि झाल्याशिवाय 
ज्ञानाधिकार येत नाहीं व ज्ञानारिवाय माक्ष नाही. '' असा « तिसऱ्या लोकाचा 
मथिताथ आहे. 


पुढ भगवान्‌ क्ममहात्म्याकडे वळतात आणि स्पष्टपणानें सांगतात को, शरीर व 
आत्मा यांचे साहचर्य आहे असें जोंपर्येत भान आहे तोंपर्यंत कमसंन्यास होणें अराक्य व 
असंभवनीय आहे. मनुष्य कोणत्याही अधिकाराचा असा, ज्ञाना असा वा अज्ञानी असो, 
जोपर्यंत त्याची भेदवुद्धि कायम आहे, तोंपर्थेत त्यानें केवढाही खटपट केली तरी त्याच्या 
हातून कमत्याग होणें शक्य़ नाहीं. एथे कर्म ह्मणजे आपल्या हातून सहज रीतीनें 
अथवबा बुद्धिपुरःसर होणाऱ्या चलनवलनादि सव स्थूलसूक्ष्म शारीरिक व मानसिक क्रिया 
असा अथे घ्यावयाचा. केवळ श्रुतिस्मृत्यादिकांनीं सांगितलेले कमे इतकाच अर्थ “ कमे? 
शब्दाचा करावयाचा नाहो. सारांश, जावत्काल शरीर व आत्मा यांचें साहचये आहे व ह्या 
साहचयोाचे भान आहे, तावत्कालपरथत यब्चयावत्‌ सवे शारीरिक व मानासेक कृत्यांचा . 
( कमाचा ) सहज किंवा बुद्धिपुरःसर त्याग करणें अत्यंत असंभवनीय आहे. तेव्हां' मी 
सवे कमोचा त्याग केला ' असं म्हणणारा पुरुष भोंदु, अज्ञानी, आग्रही किंवा अभिमानी 
असला पाहिजे. ज्ञानी पुरुष कमाचा त्याग कारेतात हें खर; पण त्याचा अथ असा काँ, 
वासना व अहंकार यांनीं युक्त जीं कर्मे त्यांचा ते त्याग करितात आणि हा त्याग कारि- 
तांना, € आपण त्याग केला. '' असेही भान त्यांस नसतें. अर्थातच हीं श्रेष्ट कोटीं- 
तील मानवरत्नें होत. सामान्य मनुष्याच्या हातून हा वरील अभिमानत्याग प्रथमपासून 
होणें शक्‍य नाहीं. हगसाठीं निष्कामकर्म करण्याची संवय लावून घेऊन क्रमाकमानें मार्ग- 
क्रमण केलें पाहिजे. तसें न केल्यास अनथ होण्याचा संभव आहे. कमाचा उद्देश 
शरीररक्षण, समाजरक्षण व मनःशद्धि हा आहे. शरीर हें सर्व मानसिकडशाक्तांचे राहण्याचे 
ठिकाण आहे. शरीरच नसेल तर ह्या लोकीं तरी निदान मनःशुद्धि करण्यास दुसरें साधन 
नाहीं. वाचकहो ! जगण्यासाठी किंवा उपभोग घेण्यासाठीं मात्र शरोराची योजना नाहीं. 
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तर: आपण येथें व अन्यत्र, या जन्मीं व मार्गाल जन्मपरंपरेंत केलेली आणि आपल्या 
पुवेजांच्या आनुवंशिक संस्कारांनी आपल्यामध्ये संक्रमित झाठेली जीं कर्मे असतात, 
व ज्या कमोमुळें अथवा ल्यांच्या विपाकामुळें आपल्यास जन्म पावला असतो, त्या 
कमांचा व कर्मविपाकाचा क्षय उपभोगाशिवाय होत नाहीं. अतएव ह्मणजे उपभोगानें, 
कमेक्षयानें, कमंनाश होण्यासाठीं शरीराची प्राप्ति होत असते; ज्ञानसंपादनानें अभिमान व 
वासना ह्यांचा निरास झाला नाही, तावत्काल चित्तशाद्धि होत नाही. वासना व अहंता यांचा 
नेरास होऊन चित्तशाद्धे व्हावी ह्मणून शरीररक्षण करावयाचे व त्यायोगें शरीरांत राह- 
णाऱ्या ज्या ज्या शक्ति आहेत, त्यांची विहितकर्मानी शुद्धि करून सवाचा ओघ निप्काम- 
करम, देहशुद्धि, समाज्थुद्धि, उपासना आणि शेवटीं ज्ञानसंपादन होईल व पुढें विज्ञान- 
पूवेक आत्मसाक्षात्कार लाभिळ, असा वळवावयाचा आहे. ह्यासाठी कर्मसंतति-निष्काम 
व निरभिमान कर्मसंतति-अवऱश्य आहे. सारांश, ज्ञानसंपादन होऊन आत्मारामाचा साक्षा- 
त्कार होईपर्यंत कमे करणें अवश्य आहे. हे कम मध्येंच टाकून दिलें तर ' इदं च नास्ति 
न परं च लभ्यते ॥ ( हाही लोक नाही व परलोकही नाहो ! ) अशी स्थिति होते. तेव्हां 
मन निमेळ होण्यासाठीच व तें मन राहण्याचे ठिकाण जें शरोर त्याचें रक्षण करण्यासाठीं 
आणि सात्विक गुण प्रगट करण्याच साधन जे समाजबंध ते शुद्ध करण्यासाठीं 
अज्ञानी मुमुक्षूने कम केलेच पाहिज, 


कमे व त्याचे प्रकार 


कर्म केळेंच पाहिजे असा जर गांताशास्त्राचा उपदेश असेल, जन्ममरणांतून मुक्त 
होऊ इच्छिणाऱ्या पुरुषाने विहितकम कळच पाहिजे असा जर कराक्ष असेल, तर तें 
कर्म ह्मॅणजे काय व त्यांच प्रकार किती आहत. अशा तऱ्हेचे प्रश्न अजुंन बिचारील असं 
, मनांत आणून श्रीकृष्ण कमाचे स्वरूप कशा प्रकारचें असतें व त्याचें प्रकार किती हें 
ह्या अध्यायांत सांगून पुढील अध्यायांत कमाचे लक्षण देतात; तिकडे आपण आतां 
क्रमाक्रमार्ने वळूं. क्म हें बद्धक आहे, कमंच जीवास संसारांत घालिते, असा सर्व 
शास्त्राचा सिद्धांत असतांही भगवंतांना क्म करावयास सांगितलें हं आहे तरी काय, 
अशी शेका जिज्ञासूंस येईल, तेव्हां तिचें निरसन करण्यासाठीं भगवान. ह्मणतात. (१) 
जोपर्यत प्रकृतिपुरुषांची संगति आहे, तोंपर्थत जीवाच्या हातून कर्म व्हावयाचेंच आहे. 
तेव्हां, हें कमे आपल्या शाराररक्षणाच उपयोगीं पडेल, बद्धक व्हावयाचे नाही, असा 
परिणाम घडवून आणण्यासाठी मुमक्षूने मनोनिग्रह करण्यास आरंभ करावा. मीच 
एकटा कतो, ' व * फलही माझेच,' अश्शी जी मनाची वृत्ति असते तिचें दमन करण्यास 
आरंभ करावा. उपभाग व अभिमान वाढविणारी कर्मे करण्यास लागणें अज्ञानमूलक 
आहे हें ल्याने विसरू नये. ह्या असल्या कमानेच देहास व जीवास यातना 
होतात. तेव्हां साधूकाने विचार करून कमे करावें, कार्य कोणतें, अका्य कोणतें 
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हॅ पाहून कमे करावें; ह्मणजे सद्यःकालीं दुःखदायक परंतु परिणामी हितावह 
होणारी कर्मेही चित्तशोधक असतात, अश्शी कर्मे करण्यास लागावें. (२) येथेंच “यज्ञा'स 
सुरुवात होते, यज्ञ म्हणजे वस्तुतः स्वार्थत्याग होय. या स्वा्थत्यागास 
आरंभ होतो तो आपल्या स्वतःस सुख देणाऱ्या कमाचा त्याग करून ज्यानें ज्यानें 
आपल्यावर उपकार केलं आहत त्यांचे उपकार फिटतील असें कमे, कृतज्ञताद्शक कमे, 
करण्याला, आरंभ होतो. हा पहिला यज्ञ होय. तसेच, वर्तमानकालीन विकारांचे 
दमन करणें हा एक यज्ञ आहे. हें दमन होण्यापूदीची आपली कर्मे पूर्णपणें बद्धक अस- 
तात. असो; पूवकाली यज्चयागादिक सत्कर्म करण्याची प्रत्रातत असे; आधुनिककालीं 
सकाम उपासना किंवा लोककल्याण, वगेरे करण्याचे प्रकार आहेत. यांचा इलथे 
इतकाच आहे कीं, पुढे आपले कल्याण व्हावे एतदर्थ आपल्याजवळ-सध्यां 
जे कांही आहे त्याचा त्याग करावयाचा. या यज्ञयागादिकांनी उपासनांनौ, 
व लोकोपयोगी कमाले दृर्याररय देवांरा आळवून त्यांना आपलें पुढें कल्याण करावे, 
आपल्यास संतति, संपत्ति व कौर्ति देऊन सर्व प्रकारचे उपभोग घेण्याचें सामध्य द्यावे; 
हा मुख्य हेतु आहे, सारांश, यज्ञयाग व लाककल्याण, उपासना हो कमें सकामवत्तीनें, 
विषयसुख आपल्यास व आपल्या समाजास मिळाव या लालसेने, होत असतात; म्हणजे 
सकामर्बात्त आहे; पण विचारदष्टींचा पु"्कळ प्रवेश झाला आहे, असे आहे. भविष्यकाळीं 
पुष्कळ वर्षेपर्येत सुख भोगण्यासाठी वर्तमान सुखांचा त्याग करण्याची संवय या सकाम 
यज्ञादिकांनी, व सकाम उपासनेने लागते. ही विचाराची पहिली पायरी होय. हा 
निवृत्तीचा पहिला धडा होय. ज्याला हाणून पूर्ण निव्रृत्तीचे सुख घ्यावयाचे असेल 
त्यानें ह्या धड्याचें पारायण केलंच पाहिज. पुढील सुखासाठी सद्यःसुखाचा त्याग करणें 
हा एक यज्ञ आहे. 


यक्षकम आणि पापनादा. 


दहाव्या शलोकापासून ता सोळावे लळोकापयंत परमेश्वरांनीं यज्ञाचे जनन, देव- 
जीबांत परस्परस्नेह राखण्याचे यज्ञकमाचें सामध्ये, याजिकाची आत्मान्नति, अयाश्ििकांचे 
अधःपतन, आणि अन्न आणि कम यांचा परंपारित संबंध, इत्यादि विषय घेऊन 
विश्वांतील सामथ्यसंचयाचें ( ('015. 1081011 0 (5९४ ) वर्णन केले आहे 
व शोवटां या सामध्येसंचयाचे जे नियम आहेत, त्यांचें पालन न करणारांची काय 
गति होते, त्याचेही दिग्दशन केलें आहे. यज्ञ केला तरच अन्न मिळेल, छृतज्ञताबुद्धि 
असेल तरच सुख लागेल व परोपकारी मनोब्रत्ते असेल तरच आत्मिक उन्नति होइल. 
असो, येथे सामध्यसंचयाचा गतिस्थितिशास्त्रांतगत नियम आषि तकन्निष्ट देवी व मानवी 
नौतिकतव्यें हो स्पष्ट केलो आहेत. विश्वचक्राचा नियमच जर पराधंद्योतक आहे, 
तर व्यक्तीचें स्वार्थेकसाधु कर्म निंद्य व पुण्यविघाती होतें हें आतां स्पष्ट करून सांगावयास 
नकोच आहे. री 
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यज्ञयागांस महत्त्व आहे तं एवढ्याचसाठीं आहे. केव्हां तरी यज्ञयागादिक 
केल्याशिवाय गत्यंतर नाही. आतां, ज्या लोकांस नित्रतोचा हा पहिला “ओनामा * 
शिकावा असें वाटत नाहो, सारांश ज़ केवळ स्वतःच्या देहाचा मात्र अविचारी आभेमान 
जिवेत ठेवून तात्कालिक उपभोग घेण्यासाठी तडफडत असतात, ते मुखलोळुप (' ५०8६) 
लोक आत्मघाती आहित, त्यांची शशरयात्रा व्यथ आहे, असें भगवंतांनी लोक १३व 
श्लोक १६ मध्यें सांगितलें आहे. तें भगवद्ठचन हणन तर यथार्थ आहेच. पण आपणा 
मानवांस जो अनुभव येतो, त्यावरूनही म्हणजे अनुभवाने हा सिद्धांत सत्य आहे असें 
सिद्ध होतें; म्हणजे जो मनुष्य स्वतःच्या मात्र तात्कालिक सुखासाठी धडपड करीत असतो, 
तो सदेव दुःखमम़न असतो असें दिसते. शारीररक्षण व्हावे, पुढें रुख मिळायें व आपखा 
समाज सुखी असावा यासाठीं अज्ञानी मनुष्यानें कम केलच पाहिज ब तें कमे दूरदृष्टीने 
सुखप्रद होइल असें केलें पाहिजे, असा विषय ८ ते १६ लोकांत आला आहे. मोक्ष 
नामक गडाची वाट अत्यंत बिकट तर खसरीन: पण हा किडा सर करावाच अशी ज्यास 
खरोखर इच्छा झाली असेल, त्यानें विषयसुग्वाचा किमत ओळखून त्यापासून पूर्णपणानें 
निवृत्त होण्यासाठी ? तात्कालिक सुख देणाऱ्या विपयांचा ब विकारांचा त्याग दलके हलके 
करण्यास शिकून घाटमाथ्यावर जाण्याची तयारी कळी पाहिज. 

एवंच, (१) कर्मयोग संसारी लोकांतील मुमुक्षंकरेतां आह, (:) अकमत्व हें संसारी- 
जनाला जास्त पापांत लाटणारे आहे (३) करम केळच पार्दजि, नव्हे! तें नित्यशः 
होतच आहे ( ४ ) नाही म्हणणारा लवाड आहे ( ८ ) कम करून फलल्यागाच्याद्वारे 
अकर्मी होणारा पुरुष श्रेष्ट आहे (६) कम होणारच, तर शास्रविहित कम तरी 
करावें, तेणेंकरून आधिक संसारांत न पडतां दारारयाचा चालन, आणि ( ७ ) सकाम 
कमबद्धक आहे; निप्कामकर्म, परोपकाराप्रील्यथ अथवा प्रत्युपकारासाठा कृतज्ञतापूर्वक 
केलेलें कमे बद्धक नाहीं. इतके अमोलिक सिद्धांत ४-९ »ठोकांमध्यें आळे आहेत. हें सर्ब 
, प्रकरण आमच्या सद्य.कालांन निस्तेजस्वा लाकांनी विशेष काळजीपूवक वाचून त्यांचें पठण, 
मनन व निदिध्यास करावा. कम केल्याशिवाय गत्यंतर नाही. आपल्या शरीराची, 
कुटुंबाची, जातीची इत्यादि ज्या अनेक जबाबदाऱ्या आपण अंगावर समजून अगर न 
समजून घेतल्या आहेत, त्या जबाबदाऱ्यांतून सुधपणानें बाहेर निघण्यास कम केळेंच 
पाहिजे. आतां तें कमे मात्र इथ्वरास, श्रतास, यक्तास व अनुभवास योग्य असें ष 
निष्काम असेल तर इंशग्रराकडे जाऊं, किंवा नसेल तर अधिक घोंटाळ्यांत आपण आप- 
ल्यास व :इतर प्राण्यांस ढकळूं. पण आपण कम केळेच पाहिजे. थेथें आपल्यास 
स्वातंत्र्य नाही. मात्र कम करितांना मनोबल काणण्या प्रकारची ठेवावयाची व कर्म 
कोणतें करावयाचें ह्याचें स्वातंत्र्य आहे. हं स्वाथकम झाले. नवव्या लोकांत कृतक्तादर्शक 
कर्मांचा निदेश केला. हे यज्ञ आपण कृनज्लाबुद्धीनं कारतोंच: पण त्यांतच जर निण्काम- 
बुद्धि अवतीण झाली, निष्कामवुद्धींच्या देवा तेलाने जर आपलें कृतज्लतादरशाक कम आपण 
भंतृत्राह्म माखळें, तह काय बहार होईल बरं! 


न्न त धा आळळयवासजकर 


जर शक 
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येथें यासंबं्धे खरा जिज्ञवास म्हणजे मुमुक्ष स्वाभाविकतःच असा प्रश्न करील 
कॉ, “या दूरदृष्टीने केलेल्या कमात कामकरोधादिकांचा व अहंकाराचा यथेच्छ संचार 
आहेच. उद्यां आपल्यास दुःख प्राप्त होऊं नये किंवा आपण हा लोक सोडून 
गेल्यावर पुढील लोकी आपल्यास यमयातना होऊं नयेत, या हेतूनें केलेलीं कर्मे 
पुढें सुख देणारी होतात, हें कदाचित्‌ खरें असेल; तथापि ह्यांत पुढं विषयसुख पुष्कळ 
मिळावे, किंवा कोर्ति व्हावी, हाणून आजच्या विपषयसुखास रजा दिली इतकाच 
काय तो फरक झाला. पण विषयसुख, सुखाची वासना, व माझ्या कमाने सुख 
मिळावयाचें हा अहेकार इत्यादि कामादिकांचें बिऱ्हाड राहिलेच; आणि 'हें 
गाठोडे आपल्याजवळ आहे तोंपर्यंत आत्मसुख मिळणार नाहीं ' असे वेदांतग्रंथ 
सांगतात; तेव्हां यज्ञयागादिक करून, उपासना करून, अथवा व्यवहारामध्ये सचोटीने 
वागूनही आत्मसुख मिळण्याची आशा नाहींच. अतएव हा भगवंतांचा मार्ग मोक्ष- 
गडाच्या किल्ल्यावर नेणारा नसावा. ” » 


मुमक्षेस आवश्यक गोष्टी, 
(१ ) विवेक. 


(१) या प्रश्नाला पूर्वीच उत्तर मिळालें आहे को, ' सुख मिळविणे व सुखोपभोग घेणें 
हीच जी अज्ञानी मनुष्याच्या मनाची सीमा होता, ती विस्तृत होण्याचा संग विचाराने 
उत्पन्न केला आहे, विचार म्हणजे विवेक आणि विवेक हणजे वस्तुतः विषयापासून 
निवृत्त होय. या निव्रत्तीला एकदां आरंभ झाला व तिची गति अखंड कायम राहिली 
म्हणजे क्रमराः आणि योग्यकाली पूर्ण निवृत्ति प्राप्त होते. सुखापभोगी मनुष्य झुद्धस्वार्थी 
[ टू 151८] होय. ह्या सुखकलंपट पुरुषाच्या मनांत भावी कालाचा व इतर मनु- 
ष्यांच्या सुखाचा विचार येऊं लागला म्हणजे तो कांहॉसा स्वार्थत्याग करण्यास शिकला 
असें होतें. असो; तो निवृत्तिगड चढावयास लागला असें झालें. तो विषयेकसुखलंपट 
आहे व यज्ञयाग, कुटुबपोषण लोकिककाय व उपासना ह्या सखदष्टीने कारितो, हें खरे; पण 
त्याच्या अंत:करणांत अज्ञानाचा जो काळाकुद्र पडदा होता, तो ज्ञानप्रकाशाच्या किरणा- 
घातांनीं हळूहळू जीणे व पारदर्शक होतो. आणि जसजसा तो जास्त विचार 
करील तसतसा त्याचा विवेक दढ होतो, खार्थत्यागबुद्धि विस्तत होते; 
आणि पुढें तो आपली सकाम आणि साभिमान वृत्ति सोहून देऊन केवळ निर॑- 
पेक्ष बुद्धीनें यक्ञयागादिक, ठोककल्याणाची व उपासनेची कामें करावसास लागतो. कुटुंबाचे 
पोषण निलोभमनान करणें, श्राद्धपक्ष, दानधर्म इत्यादि सत्कर्म केवळ कर्तव्यबुद्धीनें करणें 
व स्नानसंध्यादिक भगवदुपासनचीं कर्मे ब्रह्मापणबुद्धीनें करणें, येथपर्यंत मनाचा विकास 
झाला म्हणजे आमचा मुमक्षु बराच सुसंत्कृत झाला, त्याचें चित्त पुष्कळच शुद्ध झालें, असें 
म्हणावयाचे. असो; तेव्हां सुखठंपट मनुष्यद्दी विचारवश झाल! म्हणजे पराथ साध्य करा- 
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ब्यास लागतो हो प्रगति लक्ष्यांत ठेवण्याजागों आहे. आतां ज्याला खरोखर निष्कामत्व 
साधावयाचें आहे, ल्याने कतृत्व व भाकतृत्व हॉ दोन्ही परमेश्वरास अपण करून आपल्या 
मनामध्ये दया, ओदार्य, न्यायबुद्धि इत्याद जे सद्विकार आहेत त्यांचा पारेपोष करण्या- 
मध्यें व येणंकरून समाजास संघटित करण्याकडे आपल्या कमाचे पय्येवसान होइल, अशी 
भगवंताची प्रार्थना करीत असावें. इंधराची लोला आपल्या सारख्या प्राकूत मनुष्यास 
कळावयाची नाहो; आपला धम शुद्ध मनानें कम करण्याचा मात्र आहे; हें ध्यानांत ठेवून 
निष्कामदृत्ति बाणू लागली म्हणजे पुष्कळच कार्यभाग झाला. येथें खरी द्वेतसिद्धि, सेव्य- 
सेवकपणा व लोककव्याण हां सध्य होतील. पण आपल्यास येथे थाबावयाचे 
नाहीं, याच्यापलांकडे जावयाचे आहे कारण हृतार्सद्षांत निर्मळ सुख नाहीं. असो; 
सुखलेपटता सुख देत नाहो, तसेंच सकाम यज्ञयाग अगर सक्राम उपासना व सकाम लोक- 
कल्याण ह्यानेंहा पुरुषाथ साध्य होत नाहीं, म्हणजे निर्मळ आनंद मिळत नाहो, म्हणून 
पुढचें मार्गकमण आहे. यज्ञमागांचें खरें रहस्य सांगून नंतर भगवान्‌ अद्वेतज्ञानाची दिशा 
दाखवितांना लोकसंम्रहाचा विस्तार करांत आहेत तिकडे आपण आपला मोचा वळवू या. 


(२) लोकसंग्रह. 


(२) १७ ते २६ श्कोकांमध्ये ठाकसंप्राहकाची गृत्ति कशी असावी, लोकसंग्रह 
करून पुरुषार्थ सिद्ध करण्याचा मार्ग कोणता, लोकसंग्रह म्हणजे काय, व तो कां करावा 
व कसा करावा ह्या विषयांची चचा भगवंतांना केला आहे. लोकसंग्रह म्हणजे लोकांची 
उन्नाति होऊन त्यांचा पुरुपार्थ सिद्ध हाईळ अशा तऱ्हचं वतन आपण करणें व ल्यांकडून 
करविणें हा होय. लोकसंग्रहाचें इंग्रजांत /)(॥॥॥॥७॥) असं भापांतर होऊं शकेल. 
ज्या समाजांत आपण उत्पन्न झालां व आपल्या सद्रतनाने अथवा दुवेतनानं ज्या समाजाचें 
. बरें वाइट होणार, ल्या आपल्याशी निगडित झाळ ऱ्या समाजाच्या उनवीप्रीत्यथ निष्काम- 
त्वानें आपण अहर्निश प्रयत्न केल्यास इंगकृपनें ता सिद्धीस जाइल; अथवा तो भगवदि- 
चच्छेयुसार सिद्धीस जावो न जावा, आपण आपलें £तिप्रणीत कतव्य केलसे होइल, यांत 
मला तरी शंका वाटत नाहो. लाकसंग्रह करणें हं प्रत्येक समंजस जीवाचे कतव्य आहे की 
नाहो, हा प्रश्न अगदी स्वतंत्र आहे. तथापि प्रत्येक मुमुक्षच्या हातून लोकसम्रहाची 
कामें प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष रीतीने घडत असतात, सहज रीतीनें व वुद्धिपूवंक तो मद्यापुरुष 
लोकांच्या उन्नतीला सहायभूत होत असतो, यांत मठा तरी स्वतः शका नाहीं. मोग- 
मागे व थिआसफी हेंच प्रतिपादन करांत आहेत. भगवंतांनींही आपला अभिप्राय 
२२९1२३ व २४ श्लोकांत स्पष्टपणे दिला आहे कॉ, लोकसंप्रह करणें हें ज्ञानी पुरुषाचे 
कर्तव्य आहे. आधुनिक वेदांती कांद्री म्हणोत, हान्स अगर मंडिव्हेळी नामक 
तत्त्ववेत्त्यांप्रमाणें “ आपल्याल सुख होते हणून मीं दुसऱ्यास सुखी केले 
पाहिजे' असा जरी त्यांचा अभिप्राय असला, तथापि तो एका दृष्टीनें मान्य असून 
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लोकसंग्रहाचा पक्ष या रीतीनेंही सुटढ होतो. लोकसंग्रह करून आत्मसख वृद्धेंगत 
“करा किंवा विषयसुखाचा त्याग करून लोकसंग्रह करा, फलदृष्टोनें एकवाक्यताच आहे. 
तात्तविकदष्टया स्वाथंकटष्टि गहंगीय आहे. पण हा विचार आतां नको. 


(३) आत्मनिष्टा, 


३ 


(२) आत्मसुख हं सव वेशपिक अथवा विषयनिष्ठ सुखापेक्षा अलंत श्रेष्ठ आहे असा 
ज्यांचा निश्चय झाला, ताठा उपभोगर्टाने कोणतेही कमे करण्याचें उरत नाहीं. फलाची 
वांच्छा होऊन कम केलें असतां गाद्ध सुखाचा अनुभव येत नाही असें विज्ञान ज्या 
मोक्षार्थी पुरषास झाल, त्याची सव कर्म निलेंपद्रत्तानें होत असतात. आपलें कर्तव्य 
आहे ह्मणून जी जा कर्मे आपण करीत असतों, त्या त्या कमाचे वेळां ' हें केलें तर आपल्या 
स्वत.स सुख होईल, केल नाहीं तर आपल्यास दुःख होइल' असा विचारच क्तंव्य- 
तत्पर पुरुषाच्या मनांत यत नाहा. स्पेन्सर साहेब आपल्या “ मानासिक तत्त्वग्रंथांत 
म्हणतात का, ' नित्य अभ्यासाने कतव्यतत्परता उत्पन झाली म्हणजे त्या त्या कतेब्या- 
संबंधानें सखदःखाचा प्रश्न ळुपच टोतो.' भगवंतांचा हाच अभिप्राय १७ व १८ श्होकांत 
प्रकट होऊन १८ वे शटाफांत अशी आज्ञा अवतीण झाली आहे की, ज्या 
कोणाला श्रेष्ट परुपाथ साध्य करून घ्यावयाचा असेल त्याने प्रथमतः ( वि- 
ज्ञान अवगत होण्याच्या पूवा )  निठेप मनानें आपलें कर्तव्य करण्यास 
शिकलं पाहिज व फलसिद्धीबराोबर उत्पन्न होणारीं जो सुखदुःखे त्यांचा 
विचार दढाभ्यासाने नट करून टाकला पाहिज, फर्म करूनही चित्तशाद्धि प्राप्त करून 
घेतलेले जनकादि राजे ज्ञानमागान मुक्त झाळे अस सांगून भगवान्‌ म्हणतात काँ, निलेप 
मनानें विहित कम करण्यास आरंभ करावा. लोकसंग्रहाचे कमेही आपण करावें. हें 
भगवंताच ह्मणणं अथातच युक्तिशुद्ध असलेच पाहिजे. कारण जीवास जर मुक्त व्हाव- 
याचें आहे, तर तहाचे मन, त्याचे विचार, त्याच आचार इत्यादि लाच्या अंतःकरणाचे 
सर्वे भाग व प्रभाग शुद्ध झालेच पाहिजेत. रात्त्व, प्रेम, दया, औदार्य, परोपकारित्व, 
न्याय्यता, भह्मचर्य, इत्यादि सटुगांचा पूर्ण अवतार होऊन आपला अभिमान व आपली 
बासना, सारांश आपलेपणा यांचा संपूण त्याग जर व्हावयाचा असेल, रागद्वेषादिकांचा 
समूळ उच्छेद व्हावयास पाहिजे असेल, ज्ञानानंदाचा अखंड व अप्रतिहत असा उद्धम व 
प्रबाह सुरू व्हावयाचा हं इष्ट असेल, तात्पर्य-आपले सद्विकार विकसित होऊन शेवटीं 
त्यांस निर्विकाराचे स्वरूप जर यावयाचे असेल, तर मुमुक्षु पुरुषाने समाजांत राहून 
समाजस्थ स्त्रापुर्षांची जेणेकरून उन्नति होइल, जेणेकरून त्यांस लीलेने जिवत राहण्याची 
साधने प्राप्त होऊन आपल्याप्रमाणेच निद्रत्तिमागाची भक्ति त्यामध्यें उत्पन्न होहेल, जेणें- 
करून त्यांचेही पुरुषार्थ सिद्ध होतीळ, अश्या प्रकारचें सात्त्विक कमे ज्ञात्यानें अनासक्त 


३.०७ ७ ७ 


सनान केलेच पाहिजे. समजा त्याने नाहा केलें व “ माझा समाजाशी कांहीं संबंध 
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क 


नाहीं, € काय रानांत आटल्या नद्या? काय बसाया न मिळती गहा१।' असा विचार 
करून मी गिरिकंदरांत जाऊन बसेन, आणि योगमागोनें मी सवतः मुक्त होऊन जाईन १ 
असें मोक्षार्था पुरुष हणेल तर अनर्थ होतील. भगवान्‌ २४ वे लोकांत म्हणतात का, 
“< परमेश्वराने व अनासक्त ज्ञानी मुसुक्षंनीं व इतर श्रेष्ट पुरुषांनी जर कर्म केलें नाहीं, तर 
जगाचा सहारकालच प्राप्त झाला अस म्हणावें! होय ! सववत्र उच्चनीच लोकांचें व जीवांचे 
संमिश्रण होऊन विश्वचक्राचीं उन्नतिप्रद परिभ्रमणें स्तळ्ध होतील व सवे विश्वास पुनः 
तमःप्रदेशांत शिरावे लागेल! ” आणि हं अक्षरशः खरें आहे. समाजांतच उत्पन्न 
झालेले ज्ञानश्रेष्ठ व वर्तनश्रेष्ट पुरष जर समाजाच्या बाहेर निघून गेले, कित्ता घेण्यासारखे 
वतन जर समाजांत कोणाचेंच राहिलें नाही, तर समाज निःसत्व होऊन तात्काल मूत 
होईल यांत शांका कसली?  दंतभभ झालेला सर्प जसा सत्वबशून्य होतो, 
हस्तपाद भम झालेला त मस्तकशून्य झालेला पुरुष जिवंत असलाच 
कदाचित, तरी जसा मृतप्राय होतो, तद्वतच ब्रेष्टशून्य समाजाची स्थिति 
होय. या दृष्टीनें ज्ञानी पुरुषांस समाजाचा त्याग विज्ञानकालापर्यंत करितां येत नाहीं. 
तसंच त्यांची स्वतःची पूर्णता होण्यास म्हणज स्वार्थत्याग सिद्ध होण्यासाठीं ज्ञानी पुरुषास 
समाजांत रहावें लागतें. ' विकारहेतो सति विक्रियन्त । येषां न चेतांसि त एव घीरा: ॥ 
(विकार उत्पन्न करणारी परिस्थिति कायम असतांही ज्यांच्या चित्ताचा भेग होत नाहीं 
तेच खर धीर होत.) या श्हाकांथांचा अर्थ तरी हाच आहे. सारांश, स्वतःस पूर्ण 
करावयाचें असेल व जगांतील ज्या पूर्वापढ्यांचे आपल्यावर अनंत उपकार आहेत, त्यांचें 
जर उतराई व्हावयाचे असेल, तर समाजांत राहून निळेंप मनानं आपण सामाजिक इहपर 
कल्याणाचा प्रयत्न केलाच पाहिजे. मुक्तीच्या मार्गाला नेणारा जी चित्तशुद्धि तिचे 
पूर्णत्व लोकसंम्रहाशिवाय होणें नाहीं. प्रत्यक्ष पुरुषोत्तम जर कम करितात, तर ज्ञानस्थिती- 
तील पुरुषास कम करण्यास लाज वाटावी, व मीं कम करणारच नाहीं, असा हद्र ल्याने 
कां धरावा हें समजत नाहीं. हे आश्रय होथ! असो; तेव्हां कमाने चित्तशुद्धता प्राप्त 
करून घेणाऱ्या मुसुक्षूनें कम केळं पाहिजे हें व्यावहारिक व धार्मिकदृष्टीनें सिद्ध होतं; तसंच 
वेदांत व भगवद्रीता यांच्या साग्र दृष्टीनं व आधुनिक अनुभवशास््रदष्टीने असें सिद्ध होतें 
कॉ, जन्मास आलेल्या जीवांचा प्रवास निद्त्तिमागानें चालला असतां प्रत्यक जीवानें इतर 
जीवांचा उद्धार करण्याचा प्रयत्न निप्कामत्वानें केला तरच त्याची चित्तश्ठुद्धि पूणे होऊन 
तो मोक्षपदवीस योग्य होतो. सारांश, लोकसंम्राहक पुरुष भगवंताचा साह्यकारी म्हणून 
भगवदंदाच होय. याप्रमाणें लोकसंप्राहकांची बुद्धि निरपेक्ष असावी, लोकसंप्रहह म्हणजे 
अधिकारानुरूप प्रत्येक मनुष्यास प्रत्रत्तिमागामधून निवत्तिमार्गाकडे येणे हा होय; ब हा 
लोकसंग्रह स्वतःच्या शुद्धीसाठां व कृतज्ञताबुद्धीची सांगता करण्याप्रील्यथं व निष्कामत्वाश्रीत्यथ 
भाचारिला पाहिजे इत्यादि विषयांचे तांत्रिक विवेचन भगवन्मतानुसार झालें. 
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(४) लोकसंग्रहाचा मार्ग, 


(४) आतां लोकसंग्रहाचा मार्ग कोणता, व लोकरंग्रह कसा करावा याविषयी स्फुट 
विवेचन करून हा विषय संपवू. ज्याला ज्याला म्हणून लोकसंग्रह करण्याची इच्छा आहे 
त्या प्रत्यकाने इतर लोकांप्रमाणे कम करावं. पण इतर लाक जसे सुखदुःखांत आसक्त 
झालेल असतात, जसे ते अभिमानी अरातात, तसला प्रकार मात्र या लोकसंप्रही पुरु- 
षानें आपल्या आचरणांत येऊं देऊं नये. म्हणज लोकांस मू्तिपूजा आवटत असेल तर आपणही 
मू्तिपूजा करावी. मात्र मू्तिपूजेसंबंधे सामान्य लोकांच्या मनांत ज्या वेडगळ व असंबद्ध कल्पना 
असतात, त्या कलनांचा विटाळही आपणा स्वत स होऊं देऊं नये. मूर्तींच्या साहाय्या- 
शिवाय परमेश्रराचें स्वरूप ज्या ज्ञाना पुरुषाच्या ध्याना येऊन ते तेथें सतत राहूं लागलें 
व ल्या ज्ञानी पुरुषाच्या आचरणायर परमेश्वरी ध्यानाचा संरकार होऊं लागला म्हणज, या 
ज्ञानी परुषास मूतिपूजची आवश्यता राहत नाही. ह खर आहे; त्तथापि हा ज्ञानी पुरुष 
समाजांत राहत असेल तर व समा नाचे लक्ष्य या ज्ञानी पुरुषाच्या आचरणाकडे असेल 
तर या परुपषानें मूतिपूजेचा त्याग कारतां उपयागीा नाही. कारण यानें त्याग केलला 
पाहिला ह'णजे ज्यास मार्तत्यागाचा अधिकार नाहीं, असे अज्ञानी लोक मूतीचा त्याग 
करितात आणि अमूतीच ध्यान करण्याचा अभ्यास नसले कारणाने ' तेल गेले, तूप गेलें 
आणि धुपाटणेही गळ? या न्य़ायान बिचारे उभयविश्रष्ट ह तात. ह्या अज्ञानी लोकांनी 
कृतार्थ व्हाबें अर्श ज्ञानी पुरुषाने हन्छा धारण केळ हणजे त्यांच्या उद्धाराथे या ज्ञानी 
पुरुषास मूर्तिपूजा अ.दरणांय होते. माज सूतिपूजकपर्था वेडगळ करपना मात्र तो धारण 
करीत नाही व फरू नर्ये. त्याने झुद्द "चित हऊन पूजा करावी. ह्याचप्रमाणे मूर्तिपूजेचें 
खरें रहस्य काय आहे त प्राकृत पुरुपांस अधिकारानुरूप समजून सांगून त्याचं पारमार्थिक 
ज्ञान व्रदधिंगत होइल व त्याचें आचरण शुद्ध होईल इकडे दि ठेवावी. अशीच पद्धति 
प्रत्येक सधारगा कारेतांना लक्षांत ठेवावी. खालच्या तिथतातील माणरो वर आणण्यास 
ज्ञानी पुरष नें अज्ञान्य़ांसारखें वागून त्यास वर आणिळे पाहिजे. समाजस्थितांमध्ये कोण- 
त्याही प्रकारची भयंकर व नाशकारी क्रांति न कारतां व आपल्या नसर्गिक स्वातंत्र्याचा 
टेंभा न मिरविता समाजास सुधारण्याचा ह्मणजे निडत्तिकडे वळावण्याचा हा मार्ग आमचे 
सामाजिक, राजकीय व धार्थिक सुधारक अनुसरतील काय 


समाजामध्ये कांहीं जोम असेल तर अल्यंत घाणेरड्या चाली समाजामध्ये अलंत रूढ 
कधीही व्हावयाच्या नाहीत हें जितकें खरं आहे, तितकंच समाज जसजसा पृष्ट होत जातो, 
तसतशा अल्यंत पाचीन व्याबह्यारक समजुती व चालीरीति निःसत्व होऊन गळण्याच्या 
बेताला येतात आगि म्हणूनच त्या त्याज्य हात असतात. पण अखंड सत्यावर जे नोति- 
सिद्धांत बसबिलेले असतात, ते अभंग वाने राहतात व सर्वेदां अनुसरावे लागतात, हेंही 
खरें आहे. तेव्हां उत्कृष्ठ मार्ग हणजे लोकांमध्यें जें जें अलंत प्रिय असेल ल्या त्या प्रिय 
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वस्तूचें खरें रहस्य सद्बुद्रीने इतरांस समडून देऊन त्यांच्या भोंवतालीं जी घाण सांचली 
असेल, ती काढून टाकावयाची, हा हेय. हा उम मार्ग आहे. या मार्गाने जे गेले 
त्यांचेच हेतु परिपूर्ण झाले आहेत. असें न कारतां ज्यांनीं सामाजिक, धार्मिक अगर 
राजकीय मतांवर सवे बाजूंनी कुःहाडी घालून समाज सुधारण्याचा प्रयत्न केला ते जसे 
फसले आहेत, तसंच सवरवीं लोकः छंदानुव्तन करून मात्र समाज सुटढ होइल असें ज्या 
ज्या पुरुषांस वाटलं आहे, तेही प्रगांत'वेरोधक म्हणून समाजघातक होत, असें ठरलें आहे. 
भगवंतांनी ' असक्त ? हं जें पद्‌ २५ व्या लोकांच्या दुसऱ्या ओळांत योजिले आहे, 
त्यावरूनच सुधारक कसे असावेत एतद्विषयीं त्यांचा अभित्र य प्रकट होतो. समाजांत 
घेण्यासारखे कांहीं नाहीं अस ज्याला वाटतें तो सुधारक जसा कुचकामाचा, तसेंच समा- 
जांत जें आहे तें सवच चांगलें आहे अस म्हणणारा संरक्षकही निरुपयोगी होय. हा 
भगवंताचा अभिप्राय पूर्णपणें अवगत होत नाहीं म्हणून वितंडताद उत्पन्न होतात. 
असो; भगवान्‌ २३ व्या लोकांत पुनः म्हणतातः कमामध्यें मात्र सक्त झालेल्या 
लोकांच्या मनांत कमाविषयां, कर्मरहस्यांविषयीं अथवा पुरुषार्थाविषयीं अश्रद्धा उत्पन्न 
होईल असें कोणतेही कृत्य ( अपकृत्यच तें ' ) छोकसंग्राटकानें कारेतां उपयोगाचे 
नाहो. आपलें आचरण शुद्ध, सात्विक व पवित्र ठेऊन इतर लावाही भक्तिपूवक कम 
कारेतील व शेवटीं नेप्कम्यांच्या स्थितीला हळूहळू येतील असही आपलें आचरण 
ठेविलें पाहिजे. लोकांची श्रद्धा उडेल असें कम कधाही कॉरतां उपयोगी नाहीं. यांत 
लोकांची हानि होते इतकेंच नाहीं तर आपली स्वतः चांदी हानि होत असते. शाद्ध निरा- 
कार परमेश्वराचे आराधन करावें असें खंट पाळ, सेट आगस्टाइईंन या पुरुषांनी 
जोरानें प्रतिपादन केलें खरं, पण ढोकांच्या मनाची तितकी तयारा झाली नव्हती हणून 
दहाव्या, अकराव्या व वाराव्या शतकांत खित्तमूर्तीसाठीं, खिस्तभूमिसाठीं, 
खिस्तक्रीडास्थानासाठी, लाखा लोकास आपले प्र.ण बळी द्यावे अशी स्फूर्ति झाली ! 
' मू्तिभंजक मुसलमानांनी तावुतादी संस्था निर्माण केळी, आचायोचे अनु- 
यायी ह्मणविणाऱ्या अद्वेत्यांनी कममागीचा पुनः प्रसार केला, वगरे, उदाहरणें काय 
सिद्ध करतात बरें £ वर जाण्याची लोकांचा अगदींच तयारी नसेल तर सुधारकांच्या 
हेतूच्या उलट अज्ञानी लोकमताचे व्चेस्थ स्थापन होऊन समाजाला प्रतिगतीचें वळण लागतें 
म्हणज समाज मागे येतो हेंच सिद्ध होतेंना £ शिवाय; वस्तुतः पाहिलें असतां जातीभिद्‌ 
ब्रह्माचे ठिकाणीं किंवा परमेश्वराचे येथें नाही, निदान अंतिमसाध्याच्या स्थिर्तात राहणार 
नाहीं हे सवबथा खरे आहे. ह्याचप्रमाणे जातीभेदाची तीत्रता जितकी कमी कारितां 
येईल, तितकी सात्विक व प्रेमळ आचार-विचार निर्माण व प्रसृत करून सवंत्र अमलांत 
आणाबी हेही खरं आहे. तथापि “ जातभेद चांगला नव्हे, वेदविहित नव्हे, असें प्रति- 
पादन करणारे वेदांती व आघुनिकांतील कांहां धर्मशूऱ्य सुधारक यांच्याजवळ जरी यक्षि- 
णांची कांडी दिली, तथापि आयणाचें शिड्क असलेलें सात्त्विकत्व अतिदयद्रामध्यें एका क्षणांत 
क्षी तरी लाच्यानें स्षंवारवेल काय तसेच ज्यचिं आचरण, ज्यांचे विचार व ज्यांची वाणी 
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पिढ्यानुपिढ्या गुद्ध होत चालली आहे, अश्या एखाद्या लिंगाईत अथवा जेन जार्तास खालीं 
दडपण्याचा प्रयत्न हद्रानें आमच्या भाविक श्रीमत्तांनी किताही केला तरी ती जाति दडपून 
खालीं राहील काय १ एवंच तात्पयं असं आहे कॉ, लोकांची खरी सुधारणा व्हावी हं इष्ट 
असेल ब ल्या योगें आपला व त्यांचा पुरुषाथ साधणं हं अगत्याचे वाटत असेल तर, 
लोकांच्या श्रद्धेमध्यें बिघाड न कारितां प्रथमतः त्यांचे आचरण शुद्ध होईल, नंतर त्यांची 
वाणी शुद्ध होईल आणि शेवटीं विचार व श्रद्धा शद्ध होतील असा, किंवा प्रथम विचार 
दाद्ध करून नंतर इतर गोष्टी शुद्ध होतील असा कोणता तरी मार्ग आलिप्त म्हणजे 
निस्पृहबुद्धीने स्वीकारून आपलें जीवमान आहे तोंपर्यंत किंवा आपल्यास साक्षात्कार 
होईपर्यंत प्रत्येक समंजस पुरुषाने लोकसंग्रहाचा यथाशक्ति प्रयत्न करणें हं त्याचें 
कर्तव्य आहे. 


(५ ) अहंकार. 


( '५ ) परंतु सामान्यतः स्वतःचा अथवा स्वेतरांचा पुरुषाथ सिद्ध करीत 
असतां कमठांच्या हातून एक चुकी होत असतें. तौ ही कीं, “ अमुक 
गोष्ट मी कारेताो ' असा या कत्यांस सामान्यत्वेंकलन अभिमान असतो. हा 
अभिमान ब्रथा आहे हें पुढें १८ व्या अध्यायांत स्पष्ट होईलच. केवळ दिग्दशनासाठीं 
येथे इतकेंच सांगावयाचें को, निसगानें अथवा इतर कारणांनी उत्पन्न झालेल्या गुण- 
कमाच्या साहाय्यानें मात्र आपल्यास काय सिद्ध कारेतां येत असतें. हें न समजतां 
“ केवळ मी कार्य करितो ' हा अभिमान किंवा * याच फल मला मिळाले पाहिजे' 
ही वासना धरून जे पुरुष कमे कारितात, ते फसतात. निस्प्रहापणानें काम केलें तर 
तें कत्यांस बद्धक होत नाहीं. हं तत्त्व ध्यानांत नसतें म्हणून आपण संसारसागराच्या 
तापत्रयलहरांत गटंकळ्या खात हेलकावले जात आहां. खासगत काम असो, बा सावे- 
जनिक असो, निस्पृहीपणानें, कतेव्य म्हणून मात्र, कर्तव्य केलें पाहिजे, लांगफेलो 
नांवाचा एक कवि ह्मणतो:--- 

1,8 प8 ९1 ७७ णू) ॥व तेजा, 
१1001 5 1281 10" 91४ 388; 
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(“ आळस वगेरे शत्रूंचा पराभव करून आपलें कततेव्य आपण बजावू चला ! 
फलाविषयों फिकीर करणं आपले ब्रीद नाही, उद्योग करूं या, काय व्हावयाचे असेल 
तें होईल. आपण सवेदां उद्यागी असून कॉम करू घ आपला पुरुषार्थ साध्य कर- 
ण्याची खटपट करू. कमे करण्यास शिंफणे हें आपलें काम आहे. तसेच फला- 
विषयो सस्त. सहण्य़ास शिकावं हेंही आपले कतव्य आहे.) 


( ९०६] 
याच्याही पुढें जाऊन भगवान्‌ म्हणतातः--(पहा ४७ अ० २.) 


कमे करण्याचा अधिकार तुला आहे 
फलाविषयीं तूं शन्यचित्त राहे ॥ 


असो; तर फलाविषयीं उदासीन राहून अभिमानशन्यत्वानें कम करणें हाच सावै- 
जनिक अथवा लोकसंप्रहाचे काम करीत असतां अथवा खासगत काम करीत असता 
प्रतेक समंजस पुरुषाने मागे अवलंबिला पाहिजे. पण एवढी सावधगिरी ठेविली 
पाहिजे कीं, ज्यांचा उद्धार करण्याचें आपल्या मनांत आहे व इवरी अनुग्रह असेळ 
तरच ज्यांचा उद्धार होणार, त्या मंदबुद्धि लोकांची श्रद्धा षबिसकळेल असे आपण 
वागतां किंवा बोलतां उपयोगी नाही. ही सावधगिरी न ठेविल्यास अनर्थ होतील. 
वेदांतारचे पूणे रहस्य न समजल्यामुळे जसे आमचे लोक कर्मभ्रष्ट होऊन अज्ञानसागरांत 
हेलपटत पडले आहेब, तसा अनथ, अत्यंत आग्रह अगर आततायीपणा केला असतां 
उत्पन्न होतो. ज्ञान ही वस्तु चांगली आहे खरी, पण कोणाला ६ आधिकार असेळ 
त्याला! इतरांच्या हातांत ती वस्तु पडली असतां अन्थच व्हावयाचे. असो; तेव्हा 
लोकसंप्राहकानें आपल्या अनुयायांचे अधिकार पाहून मग त्यांस ज्ञानोपदेश करांबा; 
व जसजसे ज्ञान वाढत जाईल व श्रद्धा दड होत जाईल तसतसे शुद्धतर कमे करण्याचा 
उपदेश करावा. हं तत्त्व अत्यंत शहाणपणाने ओतप्रोत भरलेले आहे. पण इकडे 
कोणाचें फारसं लक्षच जात नाही. जगांत जे अनर्थ होत आहेत ते केवळ अधिकार 
नसलेल्या प्राण्यास ज्ञानरइस्यें समजावून देण्याचा अयोग्य प्रयत्न केल्यामुळें होत आहेत. 
सारांश, यासंबंधाने जितकी सावधगिरी ठेवावी, तितकी थोडीच आहे. 


याप्रमाणें वरील तत्त्वें ध्यानांत ठेवून आणि आपल्यास जो पुरुषार्थ साध्य करांव- 
याचा आहि तिकडे पूर्ण लक्ष ठेवून पुरुषाने सवे कमे परमेश्वरास अपण करावीं. अशें 
केळें असतां तो वासनाशून्य व अभिमानशन्य होईल ब त्याचा सर्व संतापही नष्ट शेईल. 
अशी वृत्ति ठेवून जो कर्म करील तोच स्वतःचे व स्वेतराचें खरें कल्याण करणारा होऊन 
येथील सवे क्रणांतून विमुक्त होईल; इतकेंच नव्हे, तर अशा वृत्तीने लोकसंग्रहाचे 
ब त्याचप्रमाणें खतःच्या मोक्षाचे साधन करण्यासाठीं कम करणारा पुरुष पूर्णत्वाने 
निराशी व निमंम झाला तर त्याचें चित्त निर्मळ आरशासारखं शुद्ध होऊन तो ज्ञानसंपाद- 
नास पात्र होईल व शेवटी आपला पुरुषार्थ साध्य करील. या पुरुषाला श्रद्धेखे बळ व 
मस्सरशास्यता या दोन गोष्टी अवऱ्य आहेत, हें सांगावयास लको. 


आतां ज्याला लोकसंप्रह् तर करावासा वाटतो, पण कमांचा अतिरिक्त अभिमान 

ब फळाची जबरदस्त वासना यांचा तर त्याग करवत नाहीं, त्या पुरुषाच्या हातून काढी 

चागले तर होत नाहीच, पण उलट तयाच्यावर व त्याच्या अनुयायांवर अनथे मात्र 

ओढबताब. ' अमुक गोष्ट मीच केली पाहिजे ' असा ज्याच्या मनामध्ये दुः:त्रह अभि- 
रेल | 
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मान उत्पन्न झाला व * माझ्या कर्माचे फळ मळाच मिळालें पाहिजे, मग तें द्रव्य- 
रूपानें असो, कोतिरूपार्ने असो, ' अशी ज्याची दुर्निवार वासना प्रत्रळ होत चालली, 
त्या पुरुषाच्या हातून कांहीं झालेंच तर आपल्यासकट सर्वाच्या नाशारचें काम मात्र 
उत्कृष्ट तर्‍हेनें साधेल. उघडच आहे कॉ, “ माझ्याशिवाय दुसरा कोणीही शहाणा 
नाही ' अशी बळकट अभिमानपिज्याचिका ज्याच्या मागे लागली, किंवा फलभोक्ता 
मीच असावा, दुसरा असतां उपयोगी नाहीं ह्या दुराशेनें ज्याला झपाटले, त्याच्या हातून 
ज्ञानी किंवा अज्ञानी लोकांचें कितपतसें हित होणार हें दिसतच आहे. असो; तेव्हां लोक- 
संग्रहाचे तर काम नाहींच, पण त्याच्या हातून खतःचेंही कल्याण होत नाही. अहंकार 
व वासना आणि मत्सरबुद्धि जागृत असल्यामुळें त्याचें चित्त शद्ध होत नाहीं; आणि चित्त 
शुद्ध न झाल्यामुळें तो कमाच्या बंधांत सांपडतो! आणि चित्तशुद्ध न झाल्यामुळें जो 
शांतिसुखाला व कमकुढालतेला भुकला म्हणजे बंधांत सांपडला, तो दुसऱ्यांचा उद्धार 
किंतपत करील हें कळतच आहे! सारांश, त्याच्याठायीं असलेल्या बुद्धीचा विपर्यास 
होऊन तो स्वतःच्याच इष्टमित्रांच्या नाशास मात्र पात्र होतो. याप्रमाणें लोककल्याण- 
कारी कसा असावा हे सिद्ध होऊन अधिकाराप्रमाणं लोकांस ज्ञानोपदेश करणें हाच संम्रा- 
हकाचा मार्ग आहे हें ठरलें. सुखवस्तु देणे ब देवविण हे खरे लोकसंत्राह- 
कत्व नव्हे, तर सात्त्विकसंपत्ति व तत्परपोषक सात्विकगुण वाढवून 
लोकांमध्ये समाधान उत्पन्न करणे हं संभ्राहकाचे खरं कतेव्य आहे हे 
ठरळे. परिस्थिति पाहून लोकसंग्रह करावयाचा हें पुनः सांगावयास 
नकोच. येणेंप्रमाणें लोकसंप्रहाचा मार्ग आहे. हा मार्ग विषयसंपन्न युरोपिअन लोकांस 
अद्यापिही सर्वतः गोचर नाही. अभिमान व वासना यांचा सवेथा क्षय करावा हें तत्त्व 
ब या तत्त्वाचे रहस्य त्या लोकांस न नकल्यामुळें त्यांचा मार्ग गीतामार्गापुढें मंदतेज 
होतो. युरोपिअन मार्ग अपूर्ण आहे ह्यांचे उत्कृ उदाहरण इंग्लिशभाषामिज्ञांस मिल 
साहेबाच्या आत्मचारित्रामध्यें सांपडेल. असो; तेव्हां प्रकृतीच्या अनुषंगानें ज्ञानी 
पुरुषाने बागून आपला व इतरांचा उद्धार करावा, 


इच्छास्वातज्य. 


“< आतां क्षानी पुरुषाला सुद्धां जर प्रकृतीच्या तंत्राने म्हणजे अनुषंगानें वागावें 
लागतें, सर्व भूतमात्रास जर पूर्वकूत कमापासून, विभक्त होतां येत नाहो, सारांश, 
जीवाची या जन्मांत काय स्थिति असणार हें जर त्या जीवाच्या पू्वकमानें ठरवून ठोवे- 
लेळें असतें, तर मग सुधारण्याची, निवृत्तिमागोकडे जाण्याची आशाच खुंटली असें 
हटले पाहिजे. माझें काय व्हावयाचे ते. जर पूवेकमोसुळें, प्राक्तनामुळे, नशीबामुळे 
ठरलेलेच आहे, तर माझे पुरुषकारत्व, माझें स्वातंत्र्य कोठें राहिलें? एवंच स्वातंत्र्य 
नाहीं, जें काय होतें तें निसगोच्या तंत्राने होते, माझा त्यांत संबंध नाही. ? अशा 
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प्रकारचीं मतें वेदांतकालीं विशेष प्रचलित होतीं, त्यांच्या निरसना्थ ३४ व्या *होकाचा 
अवतार आहे; त्याच्या संबंधानें मला काय म्हणावेसे वाटतें तें आतां सांगतो. कमोचचे 
फल काय होईल हे ठरविण्याचा मला अधिकार नाहो, पण काय करावे, 
काय करूं नये, हे ठरविण्याचे व वाईट कृत्य माझ्या हातून झालें असतां, 
त्याबद्दल पश्चात्ताप करण्याचे मात्र स्वातन्य मला आहे.' हा सिद्धांत यापुढे 
प्रतिपादन करावयाचा आहे. 


जीवास खातंत्य आहे कों नाहीं या विषयाचा संस्कृत ग्रंथांतत फारसा ऊहापोह 
केलेला दिसत नाहीं, तथापि उपनिषदांसारखे, बह्मसूत्रासारखे, श्रीमद्गगवद्रीतेसारखे जे 
प्रासादिक ग्रंथ त्यांची मीमांसा कारेतांना वरील प्रश्नांचा विचार अवश्य झाला पाहिजे, 
असें मला वाटते म्हणून, व प्रत्यक्ष श्रीकृष्णांना प्रस्तुत अध्यायाच्या ३३ व ३४ श्होकांत 
या प्रश्नाचा अवतार«केला आहे हं जाणून, प्राचीन वेदांल्यांस नोरस वाटणारा परंतु आधु- 
निक अनभवशास््राच्या दष्टीने, व्यावह्यारेकतः व एकंदर्रात तात्त्विकरृष्टीनें अवश्य असणारा 
विषय मी वाचकांपुढें ठेवण्याचे बुद्धेपूवंक धारिष्ट करांत आहे; याचा हेतु इतकाच कीं, 
वस्तुस्थितीचे समग्र पयालोचन करण्याची जिज्ञासा खऱ्या मुमुक्षूस व्हावी. 


कार्यकारणवंखला व तिचे अभेद्यत्ब. 


एकंदर विश्वाची रवरा आपल्या दृष्टीस पडते व ज्ञानास गोचर होते ती पाहिली 
असतां कार्येकारणाचा नियम अबाधित आहे असाच निश्चय होतो. जी जी वस्तु 
म्हणून विकारवश आहे. ती चिकृत होण्यारा योग्य अद्या कारणाची अपेक्षा अवश्य 
असते, हें कोणासही असंमत होणें शक्‍य नाहीं. जें काय आपल्यास आज दिसत 
'- आहे, ते सव योग्य कारणांपासून निमाण झाललें आहे, असा मनुष्यजातीचा समज 
फार दिवसांपासून झाला आहे. यदाकदाचित वा्स्तावक कारण समजलें नाहीं, तरी 
प्रत्येक कार्यास कारण असलें पाहिजे असें आपण मानिता व आपण उद्योगी असलों तर 
त्या अज्ञात कारणाचा शोध करूं लागता. हा सामान्य अथवा सवसाधारण नियम आहे 
व यास अपवाद नसलाच पाहिजे अशी आपली ठाम समजूत झाली आहे. ससोंबार 
दिसणारी प्रचंड सूर्यमाला, आपली अवाढव्य एथ्वी, तसेंच खनिजसृट्टि, बनस्पतिसृष्टि, 
प्राणिसृष्टि, मनुष्यसृष्टि इत्यादि कोठेंही पाहिलें तरी जों कार्ये आपल्यास दिसतात, तीं 
सर्व कारणवदश आहेत, पूर्वीच्या परिस्थितीमधून उत्पन्न झालों आहेत, असें दिसतें. 
फार कशाला? आपला देह, आपलें मन, आपले विचार आपल्या राजकीय, सामाजिक, व 
धार्मिक संस्था, आपले खेळ व विश्रांतिसमाज हे सवे कारणवदा आहेत, अर्से विचाराअंती 
दिसून येते. आपण घरी मुलांस सांगतांना, शाळेंत शिकबितांना, उपदेश, नीति, 
, कायदे, सामाजिक विचार इत्यादि प्रकट कारितांना आपल्या सांगण्याचा परिणाम श्रोत्यांच्य़ा 
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म्रनावर आपण म्हणतों तसाच होईल असें समजून आपण उपदेश करीत असतों, 
क्षाथदे कारितो व लेख लि"त असतों. तसेंच * देवदत्त ' नामक पुरुषाची आपल्यास 
उत्तम माहिती असेळ तर तो विवक्षित बेळीं काय करील, हेही आपल्यास सांगतां 
येतें. सारांश, मनुष्याच्या कर्तब्यबुद्धीची जी घटना होते ती कारणालुरूप 
'होत असते, या समजावरच सवे नीतिग्रंथांची, धमेपुस्तकांची व कायद्यांची रथना 
होत असते. आपल्या वेदांत म्रथांतूनही असेच उद्गार आहेत कीं, मनुष्याच्या हातून 
पूवैकमानुरूप मात्र आचरण होत असतें. ज्या ओघांत प्राणी सांपडलेला असतो, 
तदनुसार त्यास वागावें लागते, असेही उद्गार आहेत. एवेच मनुष्यप्राण्यास--इतर 
भ्राणी तर सवेथा परतंत्रच आहेत--वतेनस्वातंत्र्य किंवा विचारस्वातंत्र्य बिलकुल नसून 
पाठीमागील कारणांची व त्यांच्या कारणांची अथवा कारणकारणांची जशी घटना झाली 
असेल तद्वत पुढील पुढील कायोची घटना होत असते; येथें या मायाचक्रांत स्वातंत्र्य 
असें कोणासच नाही, असा आधुनिक अनुभवसिद्ध शास्त्रांचा, एकपक्षीय द्वैतवाद्यांचा 
थ धुद्धाद्वेतवाद्दांचाही सिद्धांत झालेला दिसतो. प्राक्तनानुसार वतेमानकाळ व वतेमान- 
काळाप्रमाणे भावीकाळ व त्या त्या काळांतील वर्तन अगोदरच ठरून जाते, असा या 
शास्त्रांचा व संप्रदायवाल्यांचा सिद्धांत आहे. 


विचारस्वातज्य व वर्तनस्वातंत्र्य. 


परंतु भगवद्रीता, कांहीं उपनिषदे, योगवासिष्ट; आधुनिक श्रिस्तीशास्र व व्याव- 
हारक समज इत्यादिकांचा समज उलट आहे. कोणल्याही ओघांत प्राणी सांपडो, आपली 
त्थिति सुधारण्याचे किंवा बिघडविण्याचें विचारसामधथ्ये प्रत्येक प्राण्यास आणि विशे- 
'बतः मनुष्यप्राण्यास आहे, असें यांचे मत आहे. “ मनुष्य हा आपल्या नशिबाचा कारा- 
शीर आहे, ' ही इंग्लिश हाण ध्या, किंवा ( बंधमोक्ष उत्पन्न करण्याला कारण 
मन हेख आहे) ' मन एव मनुष्याणां कारणं बंधमोक्षयोः ' ही संस्कृत ह्मण घ्या. 
अथे एकच आहे कीं, आपण अमुक प्रसंगीं काय करावें हे ठरविण्याचे स्वातंञ्य 
भसुष्यमात्रांत आहे. '1 00॥४॥(; (७९०७1! 1 ल? (“मी अमुक करावें' असं 
ठरळें तर मला तें करण्याचें सामध्ये आहे, असाच अथे अंतभूत असतो. ) असें प्रसिद्ध तत्त्व- 
बेता जो कांट त्याचें म्हणणें आहे आणि हे खरें असाबें. कारण जर आपल्यास विचारस्वातंत्र्य 
च बतेनस्वातंत्र्य हां नसती व आपण सवे प्राणी निसगेदेर्वांचे, मायादेवांचे, पूवेकमोचे 
म्हणजे आपल्या प्राक्तनाचे सरवेथा बंदेगुलाम असतो, तर आपल्या या सर्वथा पराधीन 
स्थितींत झालेल्या छृत्यापकृत्यांबद्दल आपल्यास बक्षीस अगर शिक्षा देणें हें सर्वन्यायी प्रभूच्या 
दरबारांत अन्याय्य झालें असतें. पण आपण विचारपूवेक बोलत असतां “ परमेश्वराच्या 
श्रीं अन्याय आहे' असें केव्हांही, खप्नांतसद्धा, हणत नाहीं; हाणून तेथे अन्याय 
माही; म्हणजे मनुष्यास स्वातंत्र्य आहे. शिषाय ' काय करावें, कसे' कराबे' हा 
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दशाक्षरी मंत्र आपण जपतो, तेव्हां आपण कांहीं तरी निश्चितपणानें केळे पाहिजे, 
अ॒ काय करावें, हें ठरविण्याचे सामथ्ये आपल्यास आहे असा प्रत्येक मनुष्याचा अनु 
भव आहे. हें सल प्रत्येकास स्वानुभवाने ठरविता येइल. तसेंच जर आपल्यास 
बतेनस्वातंत्र्य नसतें तर एखादें अपकृत्य करून गेल्यावर आपल्यास जो पश्चाताप होता, 
तो होण्याचे कारणच नव्हतें. पण पश्चाताप होतो यावरूनच आपल्यास बर्सनस्वातत्र्य 
असतें असं सिद्ध होत नाहो. काय? पुनश्व, आपल्या बर्तेनावर लोक गर- 
पणानें अथवा उघड रीतीनें टीका करितात; आतां वर्तेनस्वातंत्र्यच जर आपणास नसेल, 
तर त्यांची टीका योग्य होईल काय? नाहीं. पण टीका योग्यच असते; म्हणून स्वातंत्र्य 
आहे. आणखी, दोन गोष्टींमध्ये कोणती करावी, असा प्रश्न उत्पन्न झाला असतां तो सोड- 
विण्याचें हणजे मला योग्य वाटेल ती कमेदिशा स्वीकारण्याचे स्वातंत्र्य मला आहे, ही 
समजूत प्राणिमात्राची आहे. शेवटीं, शिक्षण, उपदेश, कायदा, लोकमत इत्यादिकांच्या 
योगें मनुष्याचा स्वभाव बुद्धिपुरःसर बदलतां येतो हा अनुभव सावेत्रिक आहे. 
सारांश, आपली स्थिति सुधारण्याचा निश्चय करण्याचे स्वातत्र्य मनुष्यास आहे, मग 
त्याची परिस्थिति कशीहि असो. 


तात्पय; सारासार विचार करून पाहले असतां असें दिसतें को, निदान 
मनुष्यप्राण्यास तरी वर्तनस्वातंत्य व विचारस्वातंत्र्य हों दोन्ही आहेत. मात्र 
जसजशी आपली वततेणूक वय्नोमानाने, विद्येने, देशकालवतमान इल्यादि पारे- 
स्थितीनें निशथ्वित होत जाते, तसतसे हें स्वातत्र्य कमीजास्त होत जातें. 
आतां हें खरें आहे कों, पूणे पारतंत्र्य अगर पूर्ण स्वातंत्र्य या जीब- 
कोटींत नाहीं. वास्तविक पाहतां जड वस्तु सववंथेव परतंत्र आणि आत्म- 
तत्व पृणतः स्वतंत्र आहे, असें म्हणतां येते, त तरी मोठ्या कष्टाने 
' होय. कारण जड वस्तु परतंत्र आहेत असें आपल्यास वाटते; वस्तुतः त्यांस 
भान नसल्यामुळें परतंत्र हा शब्द तेथे अनथकच होय. तसेंच जेथे एकच आहे, जेथ 
सवे प्रकारचे भान नष्ट होऊन सच्चिदानंदस्वरूपच सिद्ध आहे, तेथें स्वतंत्र हा शब्दही 
अनर्थपरच होय. कारण दुसरें कांही असेल तर ' स्वतंत्र, ' ' परतंत्र हे शब्द साथं 
होणार; पण तसा प्रकार येथे कांहींच नाहीं! पण जीवदृष्टीनें पाहतां मूळ स्वरूपा- 
पासून पतित होऊन विषयवदा होत गेलें तर आपलें स्वातंत्र्य कमी होते आणि विषया- 
पासून परावृत्त करणारा निव्रतिपंथ आपण स्वीकृत केल्यावर स्वस्वरूपाकडे, निजरूपाकडे 
जात असलां आपले स्वातंत्र्य दाद्धिंगत होतें, असा वेदांचा, उपनिषदांचा, गीताकरांचा, 
बुद्धाचा, आधुनिक ख्ि्स्तांधमेशास्त्र्यांचा व पौरस्त्य व पाश्चात्य तत्त्ववेत्त्यांचा अभिप्राय 
आहे. “ कोणी कितीही पतित होबो, त्याला सद्बुद्धि होऊन तो विषयपराइ्मुख व विवे- 
कोन्मुख होऊं लागला तर तोहि मुक्तीच्या वाटेस लागतो, मग इतर लागतीलच याँत 
नबर काय ?ई” असा सनबेश्ठ श्री भगवंतांचा अखंड सिद्धांत आहे. हा सिद्धांत. निशवाध 
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अहि; याला प्रमाण ह्मणून तर याची साक्ष म्हणून * म्याकंझोरूत नीतिसार ' 
धुत्तकाचा आस्वाद आंग्लभाषाभिज्ञ पुरुषांनी अवश्‍य घ्यावा अशी माझी सविनय सूचना 
आहे. खेनेट नामक धिओसोफिस्ट यांचाही हाच आमेप्राय आहे. 


“ आपण सर्वथा पतित झाली, आमची राजकीय, सामाजिक, धार्मिक व आर्थिक 
परिस्थिति आह्यांस सवथा प्रतिकूल आहे. ह्मणून आतां आपल्यास उन्नर्ताचे दिवस कधीही 
नाहींत, अशी आमच्यांतील कित्येक समंजस पुढाऱ्यांच्या तामसी मनाची समजूत 
झालेली दिसते. धमावर खरा श्रद्धा नसणं किंवा मनुष्यमात्रास परमेश्वराने स्वसुधा- 
रणेचे सामथ्ये दिले आहे याचें अज्ञान असणें हें या दुःखमूलक समजुतीचे मूल कारण 
आहे. या कांहींशा बहकलेल्या पापी सत्पुरुषांची धमावर पूर्ण श्रद्धा बसून ते सात्त्विक 
मार्गानें खऱ्या निवृत्तिपंथाचा उत्साहकारी उपदेश समजून घेऊन आपल्या अनुयाया- 
मध्ये त्याचा विस्तृत प्रसार सहृदयतापूवक करूं लागतील, तर आश्षनिक प्रातिकूल प्रसंगच 
अनुकूल होऊन आपली सात्त्विक आयज्योंति आपल्या नेसगिक प्रभेनं आपल्य्रासहवतंमान 
सवे जगास उद्यॉपेत करील, यांत मला तरी शेका वाटत नाहीं. 


स्व'वमे ब परधम. 


तेव्हां ज्याला ह्मणून स्वतःचें व इतराचें पारमार्थिक कल्याण खरोखर कराव- 
याचें आहे, त्यानें आपल्यास वतनस्वातंत्र्य आहे हें तर समजून घ्यावेंच, पण या 
स्वातंत्र्याच्या जोरावर आपल्या परिस्थितीबाहेरालळ अगर आपल्या नैसर्गिक गुणांस 
सर्वथा अगोचर, अश्ली अपक्रृत्ये करण्याच्या मात्र भरीस पडू नये. भूत- 
कालीन प्रसंगांनी जे गुण आपल्यास प्राप्त झाले आहेत, ल्यांचा आपल्या 
स्वातंत्र्याच्या सहाय्यानें सदुपयोग करून आपल्या गुणानुसार आपल्या. वतेनाची दिशा 
ठेवावी. उद्योग केला तर ' नरका नारायण होत हे खरे; पण जोपरयेत वारिष्ठ गुणांचा 
पूर्ण संचार आपल्या कृतीने प्रकट होण्याचा संभव नाहीं, तोंपर्यंत वरिष्ठ गुणांची कर्मे करावयास 
लागणें इष्ट नव्हें. उदाहरणाथ, वेदांतरष्टांने किंवा दुसर्‍या कित्येक धर्माच्या दृष्टीनें मूर्ते- 
पूजा असमंजस आहे असं वबदांतत्याला जरो कदाचित दिसत असलें, तथापि जोपर्यंत 
ब्रह्माकार इत्ति झाली नाही, किंवा निराकार परमेश्वराचे ध्यान करण्याची संवय 
झाली नाहो तोंपर्यंत या वेदांलानें--अर्थातच बाकीच्या लोकांनीही--मूर्ति- 
पूजा सवेथा सडणे हें घातकारी आहे. ३५ व्या श्लोकांत भगवंतांनी हंच सांगि- 
तलें आहे. आपल्या नेसार्गेक गुणांप्रमाणें ठरणारा आपला धमे कदाचित्‌ इतर दृष्टीनें 
सामान्यसा वाटला तर तो आपण सोडून परकीय धर्म घेऊं नये. परकी धर्म चांगला 
असेल; पण तो कोणाला? ज्याला त्या धमाची दीक्षा घेण्याची योग्यता आली त्या- 
लाच होय, दुग्धप्राशनानें अंगकांति सतेज हाते; हे खरं. पण या सिद्धांतास भुलून जाऊन 
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जर एखादा कफक्षयाचा रोगी दुधाच्या चरव्या रिचविण्याचा प्रयत्न करील, तर कोण- 
त्याही प्रकारचा लाभ न होतां स्वतःसच तो बिचारा या जगांतून बाहेर काहून लावील ! 
असो; तेव्हां स्वगणधमानीं ठरविलेले जें आपलें मोक्षमार्गाचें लहानसे साधन असतें 
त्याचेंच अनुसरण करावें व आपल्यास ईशक्कपेनें जे थोडेंबहुत वर्तनस्वातंत्र्य मिळालें 
आहे, त्याच्या साहाय्यानें आपले गणांस सात्त्विकतेचें स्वरूप देऊन नंतर मग श्रेष्ट 
मार्गास लागावे, हें भगवंताचे मत आहे. सारांश, कर्म करण्याची मात्र ज्याची ऐपत 
आहि त्यानें ज्ञानाच्या प्रासादांत शिरण्याची खटपट सहसा करूं नये. करम करणे म्हणजे 
विहित कमे करणें होय. शास्त्राने किंवा धमानें जे कमे विहित केलं आहे, तें बिनतक्रार 
करावयाचें ही प्राथमिक स्थिति आहे. हा लष्करी कायदा आहे, असें कांही. आधुनिक 
नास्तिक लोकांस वाटेल. इलाज नाहीं. पण निसर्गतः प्राप्त झालेली जी तामसी ब्रास 
तिहा शास्त्रांचा, धमाचा व रशिष्टानुभवाचा संस्कार प्रथम देऊन मग ल्या त्या संस्काराची 
मीमांसा सांगावी असी प्राचीन क्रम आहे. कमोची योग्यता कमी आहे ती याच अथाने 
होय. असो; “अजुंना! ” भगवान्‌ म्हणतात, “ तुझी योग्यता कम करण्याची मात्र 
आहे, हणून तूं कमच कर. तें नीच प्रतीचे आहे असें तुला वाटेल. पण जोपर्यंत तुझा 
अभिमान व फलवासना ही द्या कायम आहे, तोंपर्येत तुला कमच केलें पाहिजे. शिवाय 
या हवयीचा नाश होणे तोही कमानेंच होणार आहे. म्हणून तूं कमे कर. कर्म न करितां 
म्हणजे योग्य अधिकाराशिवाय, एकदम ज्ञानमागोचा आध्रय केलास तर तुझा 
नाह होइल. ” आधुनिक राजकीयसुधारक व सामाजिकसुधारक ह्या भगवद्वचनाकडे 
लक्ष्य देतील काय १ 


पापाचे मूळ व त्याचे उच्चाटन. 


(६ ) अध्यायाच्या शेवटीं अजुनाने प्रश्न विचारला आहे तो अत्यंत महत्वाचा 
होय. “ महाराज ! ? अर्झन विचारतो, “ अधिकार नसतांनाही आपल्यास अधिक कांही 
असांवे असे मनुष्यास कां वाटतें व पापकमे करण्यास, अयोग्य कम करण्यास, मनुष्य 
प्रवृत्त कां होतो बरें £ सारांश, पापप्रवृत्तीचा उदय कोठें व कसा होतो?' अशा अथाचा 
हा प्रश्न आहे. सवदयाघन, सच्चिदानंद, सर्वशक्ति आणि सवज्ञ प्रभूने जर हें विश्वचक्र 
निमोण केलें आहे तर येथे ह्मणजे परमेश्वरसत्तेनें चाललेल्या या लोकीं पापाचा, दुःखाचा 
प्रादुभाव कसा होतो, ही शंका चार्वांकादि पोरस्त्य ध मिळू, हक्‍सलेप्रश्‍्ति पाश्चात्य नास्तिकां- 
सच आली होती, असं नाहीं; तर मोठमोठ्या धमश्रद्धाल भक्तशिरोमणीस ब सामान्य 
मनुष्यासही केव्हां केव्हां अज्ञानाने असली शंका उत्पन्न होते. पुष्कळ वेळीं व विशेषतः 
संकठकाळीं आपणही परमेश्वरी दयेच्या, परमेश्वरी शक्तीच्या अगर परमेश्वरी ज्ञानाच्या संबधासें 
खाक होतो व “ तो आहे कों नाहीं याची पडली आह्यां भ्रांति। ' अश्यी आपली मनः- 
स्थिति होते. अतएव हा विषय असंत महत्वाचा आहे... पापाच्या उद्भवाची व पाप- 
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त्याग करणे हें सर्मंजस पुठषाचें प्रथम कतेव्य आहे. प्रथम इंद्रियदमन, पुढें मनोनिभ्रह 
क॒ नंतर बुद्धिस्थेथे हे आजेच्या नाकाचे मार्ग आहेत. (१) मनाला इंद्रियदमन 
करण्याचें सामध्ये आहे. (२) मन हें बुद्धीच्या सत्तेखाली असलें म्हणजे मनोनिग्रह 
होतो. आणि (३ ) नित्यानित्यविवेक येऊं लागला म्हणजे बुद्धि स्थिर, स्थिरतर 
होत जाते. असो; आतां आशा नष्ट झाली म्हणजे कमंबुद्धीचा अथवा उत्नत- 
स्थितीचा नाश होईल. अशी भीति बाळगावयाचें कारण नाहीं. कारण गुणा- 
चुसार आपली योग्यता ठरतच असते; आणि योग्यतेम्रमाणें फलही येथें किंवा 
अन्यत्र मिळतच असतें. तेव्हां नोर्वकार असें जे आपलें खस्वरूप तिकडे 
दृष्टि ठेवून क्रमाक्रमाने आपली सात्त्विक योग्यता वाढवावयाची, आपल्या अधिका- 
राचा व योग्यतेचा कधींही आतिक्रम करावयाचा नाही, असा निश्चय ठेवून वर्तन 
"वालविळें असतां या पापोत्पादी आझाराक्षस!चा संहार होऊन आपलं स्वस्वरूप आपल्यास 
प्राप्त होईल गांत दोका नाहीं. परमेशत्रराचाही हाच संकल्प आहे. स्वातत्र्य देऊन 
अधिकार व योग्यता वाढविणे हे एक परमेश्वरास मात्र हक्य आहे. त्यानें आपल्यास 
स्वातंत्र्य दिलें आहे व पुनः शिक्षणाप्रीत्यथ मोहृही ठेविले आहेत; ते ठेवण्याचा हेतु आपण 
शुद्ध, निर्लेप व पूण व्हावें असा आहे, हा हतु ज्यास समजत नाहीं, तेच नास्तिक होत, 
असो; भगवंताप्रमाणेंच खाइस्ट, सेंटपाल, वांट, हेगेल इल्यादिकांचाही हाच अभिप्राय 
आहि, हें तीन हजार वर्षांपूवी ' अवतार्ण' केलेल्या गीताकारांस केवढे भूषण आहे? 
( पहा म्याकेंश्ञीकृत नीतिसार 31811.) 0 1५०५, ७1 त]. डाल). 


सारांश, स्वातंत्र्याचा सदुपयोग केला म्हणजे आपलें कर्म निष्काम होऊन आपलें 
निजरूप आपल्यास सांपडतें व आपल्या आचरणाने इतर लोकांचाश उद्धार होतो. पण 
जर आपण त्या स्वातंत्र्याचा दुरुपयोग केला, तर आपण आपल्या अनुयायांसह पतित 
होऊन संसारचक्रांत सांपडतो व शेवटीं जडस्थितास जातों. भगवंतांनी सहाव्या अध्या-. 
याच्या पांचव्या “लोकांत हॅंच सांगितलें आहे. '* तुला स्वातत्र्य दिलें आहे; तरून जाणें 
किंवा बुडणें हें तुकझपा हातांत आहे. हेंच या अध्यायाचें सार होय. 


सारांश. 


याप्रमाणें तिसर्‍या अध्यायांत स्वसुखवादी ( 17४५॥६६३ ) सकाम याज्ञिक, कर्मठ, 
. उपासक व लोकसंप्राहक ( (711]11..11 1113 ) इत्यादि नीतिमागाचा येथें विचार केला. 
« (१) स्वसुखवादानें मनुष्यास शुद्ध सुख निळत नाहीं, पूर्णत्व येत नाही. (२) 
. सकामकमानें चित्तशुद्धि होत नाहीं आणि ( ३ ) लोकसंम्रहापुरतेंच निष्काम कमे केलें 
, तरी मुक्ति मिळत नाही, असे सागितले. खरी चितशुद्धि करून अद्वैतहषनाचा जोष 
' झाल्याशिवाय मोक्ष नाही, ह्या सिद्धांतास अनुलज्जूत अनेकविध कभाचा विचार केला व 
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कमास लागणारे खातंत्र्य मनुष्य फ्राण्यास मिळालेले आहे असें सांगून पापपुद्धिही स्वातं- 

त्यापासून उत्पन्न होते, तेव्हां सुमुक्षनें सावध राहून प्रकृतीहून पलीकडे असणारें जे नित्य,« 
शुद्ध व पूर्ण असें आत्मस्वरूप तिकडे दृष्टि ठेवावी व निवत्तिमार्गानें जावें अशी सूचनाही 

देऊन ठेविली; सारा ह, विषयेकबद्ध असें सुखकारी कर्म पापात्मक आहे, सकामकमे प्रपर्चात 

घालणारे आहे, लोकसंग्रहाचे निष्कामकमे चित्तशोधक आहे, परमेश्वरार्पित कमाने विश्व- 

स्वरूप प्राप्त होऊन पापाचें निमूलन होतें व ज्ञानविज्ञानास अधिकार पोहोचतो हेंया 

अध्यायाचे तात्पये होय. विज्ञान संपादन करण्यापूर्वी हो कर्मे विहित आहेत, हें सांगा- 

वयास नकोच. हाच विषय अंमळ विस्ताराने खालील परिच्छेदांत सांगतोः- 


या अ यायांत (१) चित्तशुद्धीकरितां कम हवें, त्या व्यतिरिक्त कमेसंन्यास होत 
नाहीं, (२) शारीरीपणांत प्रत्येक क्षणीं व प्रलेक क्षणांशांत कमे होत असतेंच, कमे होत 
नाहीं किंवा आम्ही करीत नाहीं हणणार लबाड आहेत, (२) ह्मणून आपल्या हातून होणाऱ्या 
प्रत्येक कमाला शासत्रविहितत्त्वाचे स्वरूप देणं अवशग्र आहे, (४) तसेच कमांव्यतिरिक्त 
शॉरीरयात्रा चालावयाची नाही, (५) याज्ञिककर्म, यज्ञरूपी कर्म, केल्याव्यतिरिक्त कृतज्ञता- 
बुद्धि व परोपकारबुद्धि ह्या उत्पन्न होणार नाहीत व या (बुद्धि तर) आत्मोन्नतीस ब 
विश्वनियमास अत्यंत अवश्‍य आहेत, (६) यज्ञक्रमांचा अवतार ब्रह्मापासून आहे व या 
चित्तशोधक कमोनींच ब्रह्ममार्ग सोपा होतो, (७) स्वतःकरिलां मात्र-स्वोपभोगासाठी 
मात्र-कमे करणारा पापात्मक आहे, (८) पूर्ण ज्ञानी पुरुषाला सहेतुक व साभिलाष 
कमे करण्याची आवश्‍यकता नाहीं, म्हणून व अनासक्त कमे अज्ञानविध्वंसक होते म्हणून. 
अनासक्त कम श्रेष्ठ आहे, व तेंही मोक्षमार्ग सुलभ करणारे आहे, (९) लोकनायकांनीं 
(क्षत्रियांना, राजकारणी पुरुषांना) लोकसंप्रहास्तव नित्यनेमित्तिकादि सच्छास्रविहित 
पावककमँ अनासक्त वृत्तीने केलीं पाहिजेत, नाहीं तर अनवस्था हाइल, व भलत्यास भल- 
.ताच उपदेश केलासे होइल, (१०) अभिमान व वासना टाकून स्वधर्मनियतकमं केळेंच 
पाहिजे म्हणजे तें पाहून हळू हळू अज्ञानी मनुष्ये उद्घारयोग्य होतील, (११) कमे ब्रह्मा 
पण केलें म्हणज विमोचक होतं, (१२) अभिमान घातक आहे, कारण, प्रकृति कमे कर- 
विणारच, (तेव्हां जीवाने अभिमान धरणें म्हणजे स्वविधात करणें आहे,) (१३) म्हणून 
रागद्वेषांचा त्याग करून स्ववर्णाचित कम करावें व केलेंच पाहिजे, ( १४ ) रागद्वेषांनींच 
पापाची उत्पत्ति होते, रागद्वेष सर्वे ज्ञानेंद्रियांचे ठिकाणीं असतात, तेव्हां हद्र्यातीत जो 
आत्मा त्याचे ज्ञान करून घेतले म्हणजे रागद्वेषांचा बीमोड होतो, निहेंतुक पद्धतीनें स्व- 
कर्म करण्याचें सामर्थ्य येऊन चित्तशुद्धि होते ब ज्ञानविज्ञानाचा मार्ग सोपा होतो, असे 
अनेक विषय म्हणजे चित्तश्षोधक कम करण्याचे हेतु येथं सांगितले आहेत. आत्मज्ञान 
होण्याला जी चित्तुद्धि अवश्य आहे, ती कमोशिवाय साध्य नाहॉ, इतर्केच सांगितलें 
म्हणजे निव्वळ कमेयोगी व निव्वळ सांख्ययोगी या दोन्ही मतांचें अवश्य तेवढें खंडन होऊन 
हान मिळविण्याळा योग्य जी चित्तज्ुद्धि ती संपादन करष्यासाठी कमे--शाक्रशुद्धकर्म 
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अवश्य आहे, असें ठरतें. ही चित्तशुद्धि होण्याला, अभिमान व वासना यांचा त्याय- 
पस्िद्ध होण्यासाठी, कामक्रोधांचा जार कमी केला पाहिजे, व त्यांचा विनियोग लोक- 
संप्रहाकडे केला पाहिज; आणि हें होण्यास आत्मज्ञानाचे श्रवण तरा झालें पाहिजे; 
अशा तऱ्हेची बिचारमालिका या आध्यायांत अवताण झाली आहे. सारांश, कमॅ- 
योगाचा विचार, (१ ) तत्त्वज्ञानश्रवण, (२ ) नौतिशासत्र, (२३ ) व्यक्तिविषयक 
ब समाजविषयक मानसशास्त्र, ( ४ ) जीवनशास्त्र, (५ ) ग्तिस्थितिशास्त, (६) 
धेमेशास्र, ( ७ ) अध्यात्मिकशासत्र, (८ ) समाजशास्त्र, (९) इत्यादि अनेक 
आधिभौतिक शास्र आणि (१० ) ऐतिहासिक शास्त्र, ह्या शास्त्रांतील सिद्धांत घेऊन. 
केला आहे व असें ठरविलें आहे कॉ, ज्ञानी व अज्ञानी या उभयतांनी आपापल विहित 
कमे केळे तरच आत्मोन्नाते ब लोकसंग्रह होइल. 


असी; या विवेचनावरून प्रयोवाद (मग तें कल्याण स्वतन्वे असे, वा इतराचं 
असो, ) खरें सुख देण्यास असमर्थ आहे, कतेव्याप्रीत्यथ कम करणें ह्यानें चित्तशाधन 
भात्र होते, खरं सुख प्राप्त करून ध्यावयरांच असळ तर अद्वेतसिद्धांतांचे श्रवण, मनन 
करून निदिध्यास व गुरूपदेशाराह परमेश्वरी अनप्रह संपादन कला पाहिजे, व पुढे 
साक्षात्कार होईपर्यंत हा अभ्यास चालांवला पाहिज हे जर लक्षांत येइल, तर इतर धघर्मा- 
पेक्षां अद्वेतधम भ्रष्ट आहे व इतर नातवादांपक्षां आमच धरशुद्ध नातिसिद्धांत श्रष्ठ आहेत, 
हो समजूत दढ होइल. 


खंड ४. 
चवथ्या अध्यायाचा उपसंहार. 


या अध्यायांत कर्ममीमांसा, अध्यात्मिक यज्ञयाग इत्यादि विषय येणार आहेत, 
तिकडे आंता क्रमाक्रमाने प्रयाण करावयास लागूं. प्रथमतः श्रीकृष्णांनी 


साधनरूप भागवतकमेयोगाचे अनादित्व 


सिद्ध करण्यासाठीं " सद्रूप ब्रह्माने तेजससूर्यास, सूर्याने मानवांचा पिता जो मनु ल्यांस व 
मनूने इक्ष्वाकु राजास, अशा परपरेनें सांगितलेला हा योगमार्ग अनादि चालत आला 
आहे? हें सांगितलें. याचें रहस्य उघडच आहे को, सर्वज्ञ इश्वरानें सर्वे प्रकाशक सूयोस 
हा मार्ग प्रलेक सृष्टीच्या आरंभी सांगावयाचा; त्या जगत्पालक रवीनें तोच मार्ग मनु- 
ष्यांचा आदिपिता जो मन॒ त्यास दाखवावयाचा आणि त्यानें स्मातरूपानें प्रकट कराव- 
यांचा. हा अभिप्राय सगुण “ब्रह्म, ! जगाचें आश्रयस्थान सुर्य, ' * मानवभधमेक्याज्प्रणेताः 
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मर्नु एथ्वीचा प्रथम राजा * इक्ष्वाकु ” इत्यादि शब्दांचे अर्थ बरोबर ध्यानांत धरल्यास, 
सहज लक्ष्यांत यइल. कर्म, उपासना आणि ज्ञान ही अनादि सापानपरंपरा परमेश्वर, 
प्रणीत आहे. या परंपरेत कव्हांही बदल होत नाहा. व्याक्तविषयक कमे, कोटुंबिक, 
सामाजिक आणि विश्वव्यापी कम आणि करमशन्यता, ह्या दृष्टीनें कमे उपासना आणि. 
ज्ञान या परंपरेस पाहल तर हा इंश्ररप्रणीत ब्रह्मविद्यांतगत ज्ञान-क्मयोग अनादि आह 
व अनंत आहे अशा सात्त्विक मुमुक्षची खातरी झाली पाहज. “अस आहे तर परमे- 
श्वरप्रणात अनादि असा हा मार्ग माग पडूं नये.” परनु मनुष्यतर मत्यांस व मनुष्यास 
थोडबहुत वतनस्वातंतर्य आहे ह्मणून व त्यास मायन अज्ञानप्राप्ति झाली असल्यामुळें 
पापप्रत्रात्त ऐऊन, माक्षमाग माग पडतो. पण जगाचा उद्धार व्हावा अशी दयाळू 
भगवंतांचा इच्छा आह; हणूनच भगवतांस निरानराळे वेळीं निरनिराळ्या ठिकाणा 
अवतार घऊन तेथील लोकांस लांच्या आधकाराप्रमाण माक्षमागांचा जीणाद्वार करणे 
भाग पडत. आपल्य़ा या आयावतातीलच अवतारमालिका पाहिली तर प्राण्याच्या 
आधकारानरूप परमेश्वराने मत्त्यकूमाद अवतार घऊन धर्मसंस्थापना केली आह 
अस दिसून येइल. असो; धमाला ग्लाना आली व अधम बळवंत झाला म्हणजे 
परमेश्वरी विभूति जिवंत देशांत अलोकिक इन्छन व शक्तिन अवतीण होऊन 
व मायेस सवथा आपल स्वाधीन ठेवून साधुसरक्षण आणि दृष्टविमदन 
कारतात आणि आपल्या अपरिमित तजान, वार्याने, वाणीने आणि पवित्र आचरणाने 
धमाचा जोणाद्वार करून व त्यास सुसंस्कृत करून नंतर निजधामास जातात, हा सवज्ञ व 
सवसाक्षीपरमेश्वराचो लोला, ह शिवशास्त्र (1'11०-016/') किती प्रोत्साहनशील आहे बरें; 
भगवान्‌ हे सवांचच आप्त आहेत, म्हणून त्यांच्या वचनांवर प्रत्यक समंजस पुरुषाचा 
बिश्वास तर बसला पाहिजे हे उघडच आहे. पण आपल्यास अनुभवही असाच येत 
नाहो काय? बुद्धधमान विश्वानयामक जा परमेश्वर त्याच्या भजनपूजनाची संस्था काढून 
टाकली म्हणून जा अनाचार वाढला त्याच्या नाशार्थ आचायांचा अवतार; पुढे मुकुंदराजा- 
पासून तों थेट परवां परवां विद्यमान असलेल श्राअक्कलकाटकरमहाराज, श्रीमाणिकप्रभु व 
श्रीनासिंहसरस्वती स्वामीपयतची संतमालिका, यांचा चरित्रे अवलोकन केल्यास हे सवे 
महापुरुष अनाचारभंजनाथच एतिहासिक कालांत निर्माण झाल हाते, अस काण ह्मणणार 
नाही? असा; याप्रमाणें आपल्यास सर्वेसंकटहत्या परमेश्रराचें याप्रमाणें आश्वासन प्रासि- 
द्धषपणानें मिळालें असतां व आपल्या यथे व इतर जिवंत राष्ट्रांत अशा. प्रकारचा उतन्नाति- 
कारक अनुभव नित्य येत असतांहा “ आमचा आतां नारच होणार! / अशी बायकी सम- 
जूत करून घणाऱ्या व आपल्या अनुचरांस राक्षसी वतन शिकविणाऱ्या अहंमन्य पंडितांच्या 
संबंधे काय म्हणावं बरें? एक तर त्यांचा धमाबर तरी श्रद्धा नाहीं असें ह्मणावें 
लागेल; किबा दुसरे, कूपमंडुकांप्रमाणें लास अल्पज्ञानानें मोठा अभिमान उत्पन्न होऊन 
त्यामुळें त्यांस एखादा मस्तकराोग तरी झाला आहे, असें म्हटलं पाहिजे. ज्या देशांत 
गीतेसारखा दिव्य प्रंथ ठाकोडारासाठी निर्माण होऊन तो बूहुमाळू प्रंथही छोकमान्य 
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झाला व हद्योंख्या दारुण धर्माधकाराच्या सर्वढ्य़ापी अज्ञानांतही त्या ग्रंथाचा पाठ 
ज्या देश्यांत हजारो. लाक निःसाम भक्ताने करीत आहेत, त्या देशांतील लोकांचा 
उद्धार कधींही व्हावयाचा नाहीं, अशा प्रकारच्या ग्रुथा कल्पना लाकस्फोरताच्य़ा व पंडितं- 
मन्यतेच्या जोरावर बालिशपणानें करणे म्हणजे अखंड सूयंतेजाला काजव्यानें 
स्वतेजाच्या जोरावर अधतमस म्हणणें हाय. हे लाक दुष्ट आहेत हे त्यांस व 
त्यांच्या अनुयायांस कळत नाहा. असो; पण यांन्या बडबडीनें काय होणार? 
“ युगायुगाचें ठाया. मी. धमसंस्थापनसाठो अवतार घत असतों? ह्या वजभदी 
भगद्वचनापुढे॑ आमच्य़ांतोल धमेशू य वथापाडितांच्या बाष्कळ प्रजल्पना क्षणेक. 
ढुरटुर कून पुनः शून्याकाशांत जाऊन मिळतीलच मिळतील. असा; तेव्हां हा 
तिसऱ्या व्याख्यानांतील योगमाग अनादि आहे, व अज, अव्याकृत, ब्रह्मस्वरूपी 
परमेश्वराचे अवतार योग्य वेळी ह्या सनातन धमार विदष बालबोध करण्यासाठी नियमाने 
होत असतात, हें ज्य्रा पुढुषाच्या हत्पटलावर खाल खादलं गळ झाहे, त्या पुरुषाला 
योग्य काळीं योग्य ज्ञान होऊन ता योग्य आचरण कराल आणि केवल्यमुक्ताचा अनुभव 
घेइल व आपल्या अनुयरायांसही तो घण्याचा माग दाखवील: असा प्रोत्साहनकारी धम- 
पंथ ( २१०]1)॥) ) १ ते ९ शळोकांत आला आहे. या अध्यायांत कमेयोगाची 
प्रशांसा कर्मयोग व ज्ञानयोग यांचें एकत्व आणि या यागाची अनादिसिद्ध हे विषय आअद्देत 
हें सांगावयास नकोच. 


कर्मानुरूप फल मिळते. 


हा विषय १० ते १६ “लोकांमध्ये आला आहे. ' कमाप्रमार्णे फल मिळणे हं 
योग्य आहे,' हा सिद्धांत मंदबुद्धींच्या, आळशी व अज्ञानप्रत्त लोकांशिवाय इतर सर्वास 
पसंत होईल; कारण हा सिद्धांत म्हणज, वस्तुस्थितीचे प्रातपादन आहे. “सव लोक 
माझेच आराधन करितात; कारण मीच विश्व, विश्रपांते व सर्व पुरुषार्थ आहे. आतां, 
जशी भावना धरून माझे भक्त माझी आराधना करितात, त्या लांच्या भावनेप्रमाणें मी 
त्यांस तसे फल देतों. येथें पक्षपात नाही. अधिकाराप्रमाणें योग्य भावना धरण्याचें स्वातंच्य 
प्रथेकास आहे. योग्य कमे करून योग्य फलेच्छा केली तर एहिक संपत्ति मिळते व फलेच्छा 
सोडून दिली तर परमार्थ साध्य होतो. एवंच योग्य कमंत्रात्ते धारण केली 
तर उत्नाते होते, अयोग्य भावना केली तर अवनति होते. याप्रमाणें पूर्व 
कमोनुसार जे जे गुण मनुष्यास ( इतर प्राण्यांचा विचार कतेव्य नाहीं ) 
प्राप्त झाले असतील, त्यांचा सदुपयोग स्वस्वातंत्र्याने त्यांनी केला म्हणजे लांस 
निवृत्तिमार्गाकडे जातां येतें. हीं पू्यकर्मे सुद्धा त्यांची त्यांनीच निमीण केलीं आहेत. 
अमुक गुण प्राप्त झाळ असतां मनुष्यानें अमुक आचरण करावें हें मात्र धर्माने 
(1५७201) ठराबेले आहे. याप्रमाणे गुण प्रात झाळे, कमे विहित झालें, तरी 
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पूर्णत्वातंत्र्यामुळें व त्याच्या जोरावर पूर्ण असतांना, अशी परिस्थिति असत्मंही, तात्कालिक 
लाभासाठी जर सात्विक लोक रजोगयुणांत अगर तमोयुणांत शिरू लागतील, तर ल्यांरू 
राजस अगर तामसच फल मिळावयारचें! सारांश, मी ईंथवर अयूनही कांहीं करांत नाही, 
साक्षित्वानें सवे व्यवस्था लावितो व हेंही मी सवे करितो ते विश्वोद्धारासाठी 
निस्यृहपगानें करीत असता, हें ज्याला समजते त्याला प्राप्त झालेल्या 
स्वातंड्य़ाचा खरा उपयोग करितां येऊन अंतों तो मुक्त होतो. अजुंना! पूर्वीच्या 
लोकांनी हॅ ज्ञान संपादत केलें व मुक्त झाले. ” हा उपदेच उतमोतम आहे असें कोण- 
ह्मणणार नाहीं १ सारांश, योग्य़तेप्रमाणं कमे करून फलाशा व करतेत्वाभिमान ही जोडी 
ठेविठी नाहीं आणि स्वातंत्र्याच्या साहाय्यानें निवृत्तिपंथ स्वीकारला ह्मणजे गुरुकृपेने व 
भगवदरनुम्रहररने मुक्ति मिळते. कमानुसार फळ मिळतें हें तत्त्व आधुनिक अनुभवशास्त्रास 
पूर्णपणें संमत आहे हें सांगावयास नकोच. 


पुनजेन्म. 


पुनर्जन्माचें मत स्वाकारलें ह्मणजे खिस्ती किंवा सुसलमानी धमाप्रमाणेंच आमच्याही 
धमोवर जो एक आक्षेप येर्य़ांचा संभ असतो, तोही. नष्ट होतो. पुनर्जन्म मानिला 
नाहीं तर या पुथ्वीवरील समाजांत श्रीमंत-गर्णब, ब्राह्मग-शूद, विजयी-विजित, काळा- 
गोरा, असा विषमभाव व कोणी सुवी तर कारण दुःखा असा तारतम्यभाव, सारांश असा 
पक्षपाती व असा दयाशूर्‍्य भाव, कां उत्पन व्हावा याचें उतर यथास्थित मिळत नाहीं. 
या जन्मांत दुःकमे केल्यास दुट मनु'य शिक्षस पात्र होतो हें ठाक आहे; पण एका 
जीवाची परिस्थिति जन्मतःच श्रष्ट कां असावी व त्याच दिवशीं जन्मलेल्या दुसर्‍या मनु. 
घ्याची परित्थिते कनिष्ठ काँ. असावी? सर्वे प्रकारच्या पापी -लोकांस एकच 
. शिक्षा कां आणि सर्वे प्रकारच्य़ा पुण्यशालांस एकच बक्षीस कार या व इंतर 
प्रश्नास सोपपतिक उतर ख्रिस्ती धमाने अथवा पुनजंन्म ज्या लोकांस मान्य 
नाहीं त्यांच्या मतानें देतां येत नाहा असें मळा वाटते. परमेश्रर तर बिर्ठेप आहि. 
तेव्हां अनुकूल अगर प्रतिकूल परिस्थितीचे कारण जीवाच्या पूर्वकमोतच शोधिलें पाहिजे. 
येथें दुसरी तोड निघणें अराकम आहे. पुनर्जन्म नसेल तर म्हणजे पुनजेन्माची कल्पना 
मान्य नसणाऱ्या पुहषाला त्याच्या समजुतीने, यदच्छेने प्राप्त झालेल्या प्रतिकूल पारि- 
त्थितींतही उत्तम प्रकारचें सात्विक अथवा नि्वृतिपोषक आचरण करणारा तो पुरुष जग- 
दं होतो हें मळा कबूल आहे; पग सास्तविकडृति म्हणजे काय हेंच समजण्याचें साधन 
ज्याला प्राप्त झालें नाहीं, त्या बिचाऱ्या हजारॉ लोकांची वाट काय£ असल्या सामान्य 
पुषषांस प्रतिकूल स्थितींत जन्म घालणें म्हणजे परमेश्वराने आपले शेकृण्य निष्ठुरपणें प्रकट 
करणें होय. एवंच ज्या धमोत जीवाची सदसद्विशेकमुद्धि व त्यास मिळणारे स्वातंत्र्य 
, हॉ अनादिष्तकमामुळें कमाकमावें व वतनान कनाजरुसार जास्त विकसित अगर जात 
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संकुचित होत “जातात, असा स्पट किंवा अस्पर सिद्धांत नाहीं, त्या धमास ईश्वराचे 
निर्विकारत्व सिद्ध कारेतां येत नाही, आणि म्हणूनच कमाप्रमाणें फल मिळतें या अबा- 
थित सिद्धांतास त्या त्या धमात बात्र येऊं लागतो. असो; 


हुदाप्राप्तीचे उपाय. 


__ मवव्या "लोकांत भगतरत्याप्ताचे उपाय सांगितले, त्याचेंच स्पष्टीकरण दहाव्या 
ः्हे कांत झाठें. कामकरोथभयशन्यता व परमेश्वरमयत्व साध्य करून घेऊन परमेश्वर हाच 
ज्यांनी शरण्य केला, अश्या (१) पित्तयुद्ध झालेत्य़ा सांधूंस जर (२ ) ज्ञानतपा'ची 
जोड मिळाळी, तर इंशस्राप्तीस काय उद्यीर आहे? * येथे पूर्ण बिश्वास ठेवून अनन्यभावानें 
व ज्ञानतपश्चध्रेनें निरंतर ध्यानपुरःसर ज्याला आपग शरण जातों, तत्स्वरू्प आपण होतों, 
“ हा मानस ब भेनिकशास्रांस एकवट करणाऱ्या सृष्टीच्या शाखाचा, प्रकृतिशास्राचा एक 
अपूर्व सिद्धांत सांगितला आहि, व ल्याचेंच स्प्टीकरण अकराव्या “डोकांत केल कौ, ' जसा 
भाव तसा देव' असतो व तो देव भक्तांस तसें यागविनो. आणि याप्रमाणें विषमता व 
निशेणता हे दुट ग? परमेश्ररास न शिवता जीर्वाकडेसच त्यांची रवानगी होते. नंतर, मनुष्ये 
परमेश्वराकडे कां जात नाहीत याचें उतर बाराव्यांत व तेराव्यांत आहे. युणकर्माप्रमाणें वणे 
प्रात होता; वणाप्रमाणें मनावृतीची रचना असते; आणि शिवाय स्वभावतः अज्ञानी जीवाला, 
लत्रकरर फडयाति हाइल, तेव काम करावेस वाटतें. ही मनोवृत्तीची रचना आणि लवकर 
लकर फल मिळ.याची होस या दोन कारणांनी ह्मणजञ अज्ञानाने मनुप्य तामसी गुणांत 
शिरतो व दुःख भेषगितो. हें दु.ख ह्मणजे एक उभवीची शाळा आहे. या झाळिचा 
अनुभव घेऊन विचारी पुरष शाहाणा होता व उततीच्या मागोला लागतो. असो, सटि- 
नियेत्या परमेश्वतच्य़ा निय्रमानुच्यच ही. व्यव्था आहे. प्रत्येक जीवाची व विशेषतः 
मनुप्मजीवाची प्रशांत उननाते करून घेग्याकड असते, हा अधुनिक उत्कांतिवादाचा 
सर्वेसाधारण सिद्धांत येथें दिला आहे, हें वाचकांच्या सहजच लक्षांत येईल. असो; 
हे नियम करणारा पुह्षेतम अकता, अउ्यग्न, निर्लेप व निस्पृह असा आहे. हा शिव- 
शास्रांचा सिद्धांत झला. हं जाणगाराव कम कारतांना परमेश्वराचे अनुकरण करणारा पुरुष 
कमंमुक्त होतो हें धमशास्र, आणि पंधराड्या कोकांत दिलेला ऐतिहासिक सिद्धांत, हे 
उभयतां मुक्तिमार्गाचे कमेभ्रेक आहेत असें सांगून अर्जुनाची प्रवृत्ति तिकडे वळेल 
असें केलें.  एकअंच, परमेश्ररास शरण जाऊन निष्कामतेनें व ज्ञानपूर्वक कमे केलें असतां 
तें कमे बद्धक होत नाहो, असा पूर्वाध्यायगत परमेश्वरी कमेयोगाचा सिद्धांत पुष्ट केला आहे. 


कमे म्हणजे काय? 


आतां कम म्हणजे काय याचा थोडक्यांत विचार कू. आचार्योचें विस्तृत 
स्पटीकरण . ज्यांनी सावधानपूवेक कावेळें आहे, ल्संस कमे म्हणणे काय हे 
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उत्तम तऱ्हेने समजलें झाहेच ! मला लिहावयाचे आहे तें माझ्यासारख्या सामान्य वाच- 
कांसाठींच होय£ असो; भगवान्‌ ह्ामणतातः “ हें कमाकमे उत्कृष्ठ तर्‍हेनें समजूड़ 
तदनुसार वतेन झालें को, प्राणी प्रपंचांतून मुक्त होतो. ' ज्ञान आणि हानरूप बतेन 
यांचा महिमा व्यवहारांतही असाच आहे. जो खरा मुमुक्ष आहे म्हणजे ज्याचा 
अभिमान विगालित झाला आहे व फलाशा नष्ट झाली आहे, त्याचें कमेही वस्तुतः 
ब्रह्मदष्टीनेंच केळे असल्यामुळें निष्कमे होतें. पण मी कांही करीत नाहीं असा 
ज्याला . अभिमान झाला, त्याचे कमशून्यत्वही सकमेक होतें! तसेच ज्याची दृष्टी 
ब्रह्ममय झाल्यामुळें आपपरभाव नष्ट झाला आहे, तो कर्म करीत असला तरी निष्क- 
मेशोलच राहतो. ह्य सिद्धांत १८ घे ठोकांत सांगून पुढें २४ श्लोकापर्यंत वरील कर्म 
त्रह्मप्राप्ति करून देण्यास त्तम साधन अहे अशी या निप्कर्म कमांची प्रशंसा भगवंतांनी 
केली आहे. येथे ध्यानांत ठेवावयाची गोष्ट ही आहे कीं, निष्कमेकमे अथवा ब्रह्मयज्ञ हा 
तेव्हां सिद्ध होतो की, जेव्हां कता. आशाशन्य, अभिमानशून्य, मनोजयी, विषयबिर'्त 
समाधानी, विमत्सरी, द्वेयशून्य, शांत. आणि ज्ञानेकदष्टि असतो; म्हणजे त्याचें सर्वे 
कर्म * यज्ञ ) स्वरूपी म्हणजे स्वार्थ-यागपूण असें होऊन तें सर्ब कमे फलशून्य व चित्त 
शोधक होतें. ज्याला इंग्लिश भाषेंत 111205९ द्णाचाड ( खार्थशून्य कृत्य ) 
म्हणतांत, त्या कुल्यापेक्षांही साम्यावस्थेंत असणाऱ्या पुरूषाचे कर्म मूल्यवान्‌ असून तें 
पुरुषार्थसिद्धांस सोईचे होतें. | 


पुरुषार्थ कोणता? 


युरोपिंयन नीतिशास्त्रांत स्वार्थी, पराथी, कतेव्यकारी ( आत्मप्रल्यक्षवादी ) आणि 
पुरुषार्थकारी (शिवह्वरूपक्रारी) असे नीतिमूलक सिद्धांताचे चार विभाग आहेत. ।' ८०७७० 
116080), (111(ए05 ५) (1०११०11310, 1111010140) १00 13९0060012 
अंशीं यांची पाश्चात्य नांवे आहेत. यांक स्वार्थ आधि परा्थ ह्या दृष्टीनें गीतेंत प्रकट 
झालेला नीतिमागे श्रेष्ट आहे हें कारणांसह तिसऱ्या अध्यायांत सांगितठें. आतां 
कतव्यकारी व पुरुषार्थकारी कमाचा विचार करावयाचा. आपलें कर्तव्य काय 
आहे. हें ठरविण्याच्या अगोदर आपला पुरुषार्थ काय, आपल्यास इष्टतम गोष्ट 
कोणती, हें ठरविलें पाहिजे. युरोपियन नीतिशाळ्लाचा उद्य ख्िस्तमेरणेवर्न झाला 
असल्यामुळे, त्यांच्या नोौतिशाख्रांतीलठ पुरुषार्थ म्हणजे खिस्तमक्ति करून ब 
क्षिस्तमार्गाचें अवलंबन करून व शेवटीं परमेश्यापाशी जाऊन तेथें त्याची 
अहर्निदा सेवा करणें हा आहे. आमचे दैतबादी हेंच म्हणतात. कृष्ण 
अयर हरीच्या जागी ख्ित्वाची योजना आहे इतकाच काय तो फरक भाहे. 
पश वेदांतश्षाख्राचा हा सिद्धांत आहे कॉ, जोपयत इंश्वर भ्रष्ट व मी. कनिष्ठ असें, खान. 
आहे, तोपर्यंत आशाबीज ब अभिमाननीज पूर्णत्वाने नष्ट होत नाही ग हणून सूगोहण 

श्ागळ तुट कळक 
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अथवा ।सुखलप्रता मिळत नाहीं. पूणसुख मिळण्यास तद्रूपताच नव्हे तर तदेकता किंवा 
केबळ अह्मार्शी तादात्म्यच झालें पाहिजे. तेव्हा जोपर्यंत * एकमेवाद्वितीयम (तें 
ब्रह्म एकच आहे; अद्वितीय आहे ) हें अतौंद्रियज्ञान मिळविण्याची योग्यता आली 
नाहीं, तोंपर्यंतचें समे तत्त्वज्ञान, पुरुषार्थ व तदनुषंगी सवे नातिशास्र हीं अपूर्णच रहावयाचीं. 
“अहं ब्रह्मास्मि ( मी ब्रह' आहे ) हाच कायतो एक स्वयंभू पुरुषार्थ आहे. बाकांचे पुरुषाथे 
गौण व त्यांची साधने ही अनित्य असतात असो; विश्वज्ञान व तत्त्वज्ञान यांचा विचार क्षण- 
भर एकीकडे ठेऊन व केवळ आचरणाचा उहापोह कतव्य आहे असें ग्रहोत घेऊन 
आपण विचार करूं या. असा विचार केला तर असें दिसेल को, ज्ञानपूर्वक स्वाथसाधना- 
पासून तों सरवेस्वत्यागाप्थतची आचरणें आहेत. या उत्तरोत्तर श्रेष्ट मानिलेल्या 
आचरणांत त्यागाची महति दिसून येते. आणि शेवटी जेव्हां सव विषयत्याग होतो, 
तेव्हां नीतीचे व धर्माचें सामाज्य 0पृ५ हे,ऊन तेथून वराल प्रदेशांत अद्वैत सिद्धीचा एकच 
मार्ग उरतो. आजची पोळी उद्या खावी येथे विचारपूर्वक स्वाथेसाधन सुरू होतें; 
ह्मणजे त्यागासल किवा २३ व्या ोकांत सांगितलेल्या * यज्ञास ' सुरवात होते. हा 
त्याग वाढत गेला, कटुंब!कारतां, मनःशुद्धीकारेतां, समाजाकारेतां, नातीसाठीं, विश्राकारतां, 
देवाकारेतां व धमोग्रात्यय विषयोपभोगाचा अधिकारानुसार त्याम करावयाचा अशी 
क्रमार्कमानें त्यागास उन्नतावस्था प्राप्त हात चालली, शेवटा स्वाभिमानाचा व फल- 
तृष्णेचाही त्याग झाला, ह्मणजे तो त्यागी पुरुष ब्रह्मविद्येच्या अध्ययनास अधिकारी 
होतो. पुढें विषयच निर्विपय झाल ह्मणजे त्याचें सव कम केवळ कतेब्यतापरत्वाने व 
पुरुषार्थदष्टीने होत असते आणि हणून तें कमे कर्त्यास बाधक होत नाहीं. याप्रमाणे 
कमेच स्वतः स्वाथंद्यज्य झालें म्हणजे वर सांगितल्याप्रमाणें धमे-नीर्तांचें राज्य संपते, 
पुढें ज्ञानाच्या राज्यास आरंभ होतो. बह्मज्ञान सिद्ध झाल्याविना नीतीस व धमास पूर्णत्व 
येत नाही. असो; ब्रह्मदृष्टीनें पाहिल्याशिवाय नौतीस पूर्णता येत नाहीं, कारण 
ब्रह्मप्राप्ति हा पुरुषा थ आहे. ब्रह्मज्ञानाने बह्मप्राप्ति होते. अर्थातच ब्रह्मज्ञान हया पुरुषार्थ 
झाला. आतां ब्रह्मज्ञान म्हणजे पुरुषाथे काय आहे, हें कळल्याखेरोज इष्ट काय आहे हें 
समजल्यावांचून, * करावयाचें काय १ ह्मणजे उत्तम नीति कोणती ! हेंही समजणार नाहीं, 
हें जर वाचकांच्या लक्ष्यांत स्थिरपणाने वागेल तर पुष्कळच कार्ये होईल. भाजतामा- 
इत जगांमध्यें जीं नोतितत्वें प्रकट झाला आहेत, त्यांची पुरुषाथेसीमा आकुंचित अस- 
त्यामुळें तीं तीं नीतिशाख्रें अपूण, असंबद्ध-आणि कधों कधीं अनथोत्पादीही,-अकी 
झालों आहेत. गौताशास्रकारास सवेज्ञ ह्मणावयाचें याचें कारण हेंच को, . आजपर्यंत जे 
नीतिमाग व धमेपंथ ह्मणून स्थिरत्वानें प्रकट झोले आहेत, किंवा पुढें जे होतील त्या 
सवाची अंतर्भाव गाताशाखत्रांत असून त्या सवार्चे एकॉकरण करील असा प्रगल्म 
माये. गीताशाखत्रांत सांगितला आहे. सारांश, गीताशाक्ञांताल त्यागमूलक कतंव्यपरता व 
* ोकःशाय तहा आहे, हा पुरुषार्थ, ही भ्रेड आहेत. 
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जसा अधिकार तसा मागे. 


आतां कोणाही सुज्ञ वाचकास साहाजिकतःच अशी शंका येइल को, इतका उत्तम 
सत्त्वसब्रह व इतकी उत्तम नीति व इतका उत्कृष्ठ धम आम्हांस लाधला असतांही आही 
मागासलों कां १ लाला उत्तर असं आहेः; अधिकाराप्रमाणे योग्य मागे दाखविण्याची 
योजना करावयाची हें ज्ञान ज्या दिवशी आमच्या लोकाग्रणींमधून ठप्त झालें, त्या दिवशीं 
भामचा समाज भ्रष्ट होण्यास सुरवात झाली. आतां तर काय ? बेदांताच्या गप्पा मार- 
णारे पंडिताचं आचरण कधीं कधां अत्यंत नीचयोनींतील अज्ञपुरुषासही किळस व शहारे 
आणील असे होत आहे!!! आणि इकहून ख्लानसंध्यादि कर्मे करण्याची प्रेरणा अन- 
धिकारी लोकांस होत आहे! असा सर्वच घोंटाळा उडन गेला आहे. या सवांचे कारण 
अज्ञानी आणि अनघिकारीलोकांस श्रेष्ट मागाचा उपंदेद हं होय. तथापि आपली अवनति 
भद्यापि इतक्या अतलग्तेत जाऊन पडली नाहीं काँ, जेथून पुनः उन्नति होणें अशक्यच 
आहे. सुधारणेच्या सामरथ्यांस आपण व्यक्तिशः व सामाजिकतः अद्यापि गोचर आहां. ही 
आनंदाची सुवार्ता आहे. सारांश, आपण खास सुधारू असा भगद्वचनावरून इढप्रह होणें 
शक्‍य असल्यामुळें, आपण स्वतः व इतरांनी सुधारावे व सुधारण्यास गीतामार्गच बालबोध 
आहे, हें सांगावयाचें मी धारिष्ट करीत आहे. गोताशास्रांतील नीतिशास्र इतर सर्व नीतिशाख्रांत 
धरिष्ट आहे, असें ह्मणण्यानें ब या दर्पाक्तांने जा योग्य अभमान उत्पन्न व्हावयाचा, तो तर 
व्हावाच, पण त्या अभिमानाचे पर्यवसान केवळ बोलण्यामध्येंच न होतां आपल्या देशांत 
प्रकट झालेल्या गीताशास्राच्या अभिमानाचे रूपांतर सात्विक आचरणामध्यें पारिणत व्हावें. 
आपली सध्यां तमावस्था आहे. यांतून रजावस्था व शेवटीं शुद्ध सात्त्विक 
अवस्था अश्या पायऱ्यांनी आपल्यास खतः व सामाजिकत.च सवांना मिळून गेलं पाहिजे. 
अशा दृष्टीनें ज्या दिवशी गातेचा अभ्यास करणारे लोकनायक गाताशाख्राची चचा, अधि- 
कार पाहून, करावयास लागतील तोच खरा सुदिन हाय. 


हइतर यक्च, (फलोत्पादि लाग.) 


असो; याप्रमाणें कमाभिमान व कमफलाशा सोडून केलेलें कम तेंच सत्कम 
अथवा निष्कम होय, असं सांगून यह्ञास ह्मणजे अल्प विषयल्यागास प्रथम सुर- 
बात केली. हणजे फलोत्पादक यज्ञांची मामांसा सुरू कली. पुढ २५ ते ३३ ढोकांत 
ज्यांच्या योगे आपल्यास ज्ञान हाते अद्या ज्ञानेंद्रियॅ, ज्यांच्या ह्वारां आपण कमे कारिता, 
ती कमंद्रिये, ज्यांच्यामुळे आपली  प्राणक्रिया अथवा श्वासोठासकरिया, 
रक्ताभिसरण इत्यादि सहज स्थितीने होतात, तें. पंचप्राण व पंचडपप्राण 
इत्यांदकांचा ज्ञानतः पण फलाशेनें ल्लाग करणाऱ्या यतींचा निर्देश करून हे सर्ब. यति 


प्रथम झानानें १ पुढें फठद्टाने निमळ होतात आणि यज्ञ करून अवशेष राहिठेल्य़ा 
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कालांत जर ते यति ब्रह्मज्ञानसंपादनाचा साक्षात्कारापर्यत अभ्यास करतील, तर त्यांस 
बह्मावगति होईल, असें भगवान. म्हणतात. येथें यागशासत्रांतील व योगशासत्रांतील 
अनेक विषयांचा व सिद्धांताचा अवतार २५-२३ छहोकावलीत लीलेने आला आहे. सारांश, 
याययोगादि सब कर्मे कमापासूनच उत्पन्न होतात व निरभिमानानें व आझाशन्यत्वाने 
त्या कमोची ज्ञानपूवक सांग्तासिद्धि केल्यास हा कर्म चित्तश्ाधनास कारण होतात. हें 
त्या अवताराचे तात्पर्य आहे. जो यज्ञ म्हणजे त्याग करीत नाहीं त्या सुखेकलंपट पुरुषाची 
इृहलोकची यात्राही सफळ होत नाहा, असें पुनः एकवार सांगून, ज्ञानयज्ञ सरवोत श्रेष्ठ 
भहे, शानयज्ञ सिद्ध झाला म्हणजे मात्र कमे संपते, असा विषय ३१1३२३३ 
*छेकांत आला आहे तो सिद्धांतदर्शी म्हणून मनोहर होय. 


ही ज्ञानप्राध्ति, 


सदगुरूला हरण जाऊन, त्याची सवा करून, त्यास विचारून मात्र होणारी 
आहे. धरीं बसून हे ज्ञान मिळावयाचें नाही. अनन्यभावानें गुरुला शरण गेलें 
व त्याची सेवा करून त्यास प्रसन करून घेतलें, त्या भास्करापासून आपलें सवे 
शंकारूपी तिमिर नष्ट केलें, तरच भागवत-कम-योग्याला हं अद्वतज्ञान प्राप्त होतं. 
या ज्ञानाला विज्ञानस्वरूप आलं, ' त्रह्मम काय तें आहे, असा साक्षात्कार 
झाला म्हणजे 


फलप्रातति काय होते ती पहाः 


(१) मोहाचा नाश होतो, (२) सव भूतें आत्ममय होतात, (३) पाप- 
समुद्र ( द्वेताभास ) आटून जातो, (४ ) ज्ञान मिळून साक्षात्कार होतो; सारांश कै वल्य- 
मुक्ति मिळते. हाणून ज्ञानासारखी वस्तु नाहा. योगी व आधुनिक निसर्गशोधक 
शाखत्री, हे हान संपादितात खरें, पण हें विषयज्ञान, हे प्रकतिविषयक ज्ञान, आहे. 
अद्वेतक्ञानापुढें या प्रकृतीच्या ज्ञानाची मातब्बरी ती किती! सूर्यप्रकाश आणि 
दिवलीचा प्रकाश यांमध्यें ज अंतर त्यापेक्षां अनंतपटानें जास्त अंतर आत्मज्ञान आणि 
भ्रकृतिह्ञान यांच्यामध्ये आहे. यावरून प्रकृताचें अगर मानवी रवभावाचे ज्ञान 
कुच किंमतीचे आहे, असें मात्र समजावयाचे नाहो. आमचे अलीकडील कांहीं पूवे- 
जांनी प्रकृतीच्या ज्ञानास अजांबात फांटाच दिला हाणून प्रकृतीनेही आम्हांस हाताबाहेर 
टाकून दिलें आहे! हा विषय निराळा; सांगावयाचें तात्पर्य हें को, प्रकृतीचे शुद्ध, 
युक्तिसिद्ध असं सप्रमाणज्ञान जितकं जित्के जास्त वाढत जाइल तितर्के आपलं चित 
लीलेने शुद्ध होऊन भगवंताच व नंतर ब्रह्माचे ज्ञान स्पष्टरातीनें आपल्यास 
संपादतां येईल; म्हणज प्रकृतिज्ञानांतच तत्त्वज्ञानाची ' इतिश्री) होत जरी असें नाहो; तरी 
*पण-तत्त्वह्ञान नोट समजण्यासाठों प्रक्ृातिज्ञानाची, पुरुषज्ञानार्च', व. विद्याकलाज्ञानांची 
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आगयंश्‍यकता अत्यंत आहे. आतां प्रकृतिज्ञान आणि ब्रह्मज्ञान यांमध्ये विरोध आहे 
असें नास्तिक, उतावळे अनुभवशास्रा आणि मंदबुद्धांचे भावक लाक समजतात. हा 
निव्वळ भ्रम आहे. विश्वाचे ज्ञान जितक जास्त संपादवेल तितका चित्तशोधनास ब 
पुढें ह्मज्ञानास जास्त उपयोग होईल. श्रीकृष्ण ३८ वे *होकांत म्हणतात तिकडे पुष्कळ 
लोकांचें लक्ष्य जात नाहीं हा आपला दोष होय. योग ज्या पुरुषाला उत्तम 
साधला आहे, त्याला कालांतराने अदेतज्ञान प्राप्त होते. योग म्हणजे 
विषयाचे ज्ञान, इेद्रियाचें ज्ञान, प्राणांचे ज्ञान करून धऊन या सवांस आपल्या सामर्थ्याने 
वश्य करून घेणें आणि त्या सवांची एकवाक्यता करून ब्रह्माशीं समन्वय करणें, हा-योग- 
होय. तात्पर्य, प्राणांचे, बाह्य विषयांचे व अंतार्वेषयाचें ज्ञान व त्या सर्वास वश्च कर- 
ण्याचें सामथ्ये ज्याला प्राप्त झाळ, तो योगी मात्र आत्मज्ञानासंबधे भ्रष्ट अधिकारी होतो. 
असो; हे आत्मज्ञान प्राप्त झालें, सवत्र सूर्यकाटाप्रकाश पडला म्हणजे जीवास पीडा 
देणारे अनंत प्रकारचे माह असतात, लांचा नाश हातो, विश्नांताल पदाथ मात्र आपणच 
आहोंत, परमेश्वरही आपणच आहोंत,या प्रकारचा ग्रात्त होऊन नंतर सव भदभावना नष्ट होतात, 
पापाचा लेशही राहत नाहीं आणि येणेंप्रमाणें सवे संसारयात्रा संपून जाते. तेव्हां 
हें अद्वेत-ज्ञानविज्ञान ज्यांच्या योगानें प्राप्त हातें असें अंतर्बाह्य विश्वजह्ञान आणि निष्काम 
व निरभिमान कर्म यांचा योगाभ्ग्रासानें टढ परिचय करून घऊन जो मोक्षमार्गास लागला, 
त्याचा मार्ग कालांतराने म्हणज योग्याधिकार प्राप्त झाल्यावर सापा होतो व पुढें तो मुक्त होतो. 


परंतु ज्ञान होण्यास श्रद्धा अवश्य हवी! 


अलीकडे सुधारणेच्या काळांत श्रद्धा हा शब्द उच्चारल्याबरोबर विद्वान्‌ ब शहाणे 
ह्मणवून घेणाऱ्या मनुष्यांच्या कपाळास आंञ्या चढतात! एकादष्टीनं अनुभवाशिवाय श्रद्धा 
ठेवणें वेडेपणाचे होते, व आमच्या पूर्वे पिद्यांतील लोकांच्या मनावर अंधश्रद्धेने साम्राज्यच 
बसविले होतें ह्मणून पुष्कळ अनाचारही झाले हें कोणासही नाकबूल करबणार नाहीं. असा 
प्रकार झाला, म्हणजे अतिश्रद्धेच्या योगाने अत्याचार झाला, म्हणून येथून तेथून श्रद्धेस 
हद्दपार केलें पाहिजे असा हृद्ट धरिला तरी इकडूनद्दी अनर्थ होण्याचा संभव आहे! एका 
जांवयानें आगळीक केली हणून राज्यांतांल सव जांवायास सुळावर चढविणाऱ्या बाद- 
शाहासाठो सोन्याचा व आपल्या साठी रुप्याचा सूळ करून व हे दोन्ही सूळ (१) 
बादशहाच्या सासऱ्याच्या जांवयाकारेतां व ( २ ) बिरबलाच्या श्वशुराच्या जामाता करितां 
अहित असं सांगून बादशहाचे वेड उतरिवणाऱ्या बिरबलाप्रमाणे कोणी चाणाक्ष पुरुषाने संशय- 
वाद्यांची खाड निःसंशय मोडिली पाहिजे. असो; श्रद्धा नसेल तर एक क्षणभरही आपला व्यव- 
हार सुरळील चालावयाचा नाहीं. नवऱ्याची बायकोवर, बायकोची नवऱ्यावर, मुलांची आइबा- 
पावर, आईबापांची मुलांवर, केद्यांची ज्षेद्यांयर, यजमानचाकरांची परस्परांवर, गिऱ्हवाईक-दुका- 
नद्वारांमध्ये, सावकार -क्रणकोमर्ध्ये व प्रजेची राजावर व राजाची प्रजेवर, श्रद्धा नसेड तर 
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एक क्षणभरही कुटुंब, समाज किंवा राज्य यांस स्वाप्थ मिळणार नाहीं. माजी प्रधान 
, बाल्फरसाहेब यांनो श्रद्धा या विषयावर सुंदर निबंध लिहिले आहेत ते आमच्या इंग्लिशश्ञ 
मित्रांनी अवश्य वाचावे; कारण यांत वुद्धींच दोन भाग जे ज्ञान आणि श्रद्धा यांच्या सापेक्ष- 
संबंधाचा उत्तम विचार केला आहे. यावरून हे स्पष्ट होइल काँ, अविचारी श्रद्धा जितकी 
घातकारी आहे, तितकीच अविचारी श्रद्धाशून्यताही घातकारी आहे. शिवाय, साक्षात्‌ 
परिचय घेण्यासारखी स्थिति असून किंवा अनुभव येत अखून सुद्धां श्रद्धा न ठेवणें किंवा 
श्रद्धयगाटींचा अनुभव न घेण म्हणजे डोळे उघडे असूनही अंधळ्यासारखं वागणें असं 
कित्येकवेळीं होत असतें, हा अतिरिक्त श्रद्धाश्नन्यतेचा किंवा संशयात्मत्वाचा प्रभाव आहे. 
आप्त म्हणजे यथार्थवक्ता, याच्या वचनावर श्रद्धा ठेविलीच पाहिजे. सवकामपरिपू्णे असा 
जा सववज्ञ परमेश्वर त्यानं मनुष्यांच्या-सब जीवांच्या कल्याणाथ जे नियम करून ठोावेले 
आहित त्यांवर आपण श्रद्धा ठेविली नाही, तर आपल्या विचारपद्धतीला तरी कोणत्या 
आधाराने श्रद्धेय समजावयाची? 'मनुप्य स्वार्थाप्रमाणेच केव्हां केव्हां पार्थासाठी उद्योग करितो 
तेव्हां त्यास सुखच झालें पाहिजे, असा भगवत्सिद्वांत आपण अश्रद्धेय समजलो तरी 
नेवऱ्याकरितां बायकी व बायकोकरितां नवरा, मुलाकरेतां आइबापं इत्यादि मनुष्ये निष्काम- 
बुद्धीनें स्वाथत्याग करात असतांना त्य़ास परमसुख होत असतें, हें आपल्यास धडधडित 
दिसतें ना£ वाचकहा! स्वार्थत्याग करण्याची वेळ आठी असून आपण जवळ नसल्यास 
त्यांस अतिशय दुःख होत, असा अनुभव निल्यशः यत असूनहा निष्काम स्वार्थत्याग हा 
सुखकारक आहे भशी ज्यांची समजूत पडत नाही, गुरूवर व सदग्रंथांवर, विश्वास बसत 
नाहा आणि म्हणून जे मोक्षपर न होतां संसारी बनतात; इोंद्रियांस आपल्या स्वाधीन 
करून न घेतां आपणच उपभोगबुद्धीनें त्यांचे दास होतात; त्यांच्या मनाचें समाधान होणें, 
मनाची तळमळ नाहोशी करणं, मनाला परम शांति मिळणं, या महत्सुख लाभांची जोड 
त्यांस केव्हां मिळणार! सव्था या सुखांस ते बिचारे आंचवतात! उलटपक्षी अनुभवाने 
दढ होणाऱ्या सिद्धांतांवर विश्वास ठेऊन जे मोक्षपर होतात, इंद्रियांचे दमन करितात, 
त्या लोकांस ज्ञान मिळून शांतिसुखही मिळतं. विचारा श्रद्धा आणि आधविचारी अश्रद्ध 
अगर संशयी स्वभाव यांच्यामध्येद्दी अथातच हा फरक आहे. अश्रद्धेचा अतिरेक झाला, 
प्रत्येक भोष्टीविषयीं मन संशयाकुल होऊं लागले, म्हणजे त्या श्रद्धाह्ून्य पुरुषाला ह्या 
लोकोंह्री सुख लागत नाही; मग परलोकीची गोष्ट कशाला १ 


हणून असे करावे की 


चित्तटदधि करून व मोक्षाचा माग सोपा करणारें निप्कामकर्म करून कमेसंन्यास 
करावा, म्हणजे सकाम व साभिमान कमांचा त्याग करावा; जे काय आपल्या मनांत संशय 
असतील त्यांचे निरसन ज्ञानवंत पुरुषांकडून व ज्ञानमार्गापदेशक सदग्रंथांकरवी साधक- 
बद्धीन, भ्रद्धापूवक, करून घ्यावे आणि सदेब आत्मचिंतनपर असावं. अक्षा पुरुषास कर्मांची 
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बाधा होत नाहो. “ अजुना! केवळ अज्ञात्नामुळे तुझ्या मनांत जें विहितधमोविषयीं 
संशयाचें काहूर उठलें आहे; बाबा! जो संशयरूपी राक्षस तुझ्या मनोभूमीवर खैरसंचार 
करीत आहे, त्याचा ज्ञानरूपी खड्डाने नाश करून टाक व मां तुला जो निष्काम कमेयोग 
सांगितला आहे तो श्रद्धापुरःसर करावयास लाग. आणि दुष्टांचा व दुष्टानुकूल पुरु- 
षांचा नाश करावयाचा हं क्षात्रेयाचे जें क्तन्य आहे, जो धम आहे, तो तू समजून घे 
च निष्काम कर्तेव्य़रकमे मोक्षपर आहे असें समजून तूं युद्ध करण्यास सिद्ध हो.” 


याप्रमाणें (१ ) भागवतकर्मयोगाचें सनातनत्व (२ ) त्याचा प्रणेता जो भगवान्‌ 
त्यांचं स्वरूप, कमे, जन्म, त्याची परोपकारता, निःपक्षपात बुद्धि, त्याचें अकतृत्ब, 
नि्लेपता, निस्ध्रुहता यांचें ज्ञान, (३) कमाचं लक्षण व उदाहरणे, ब्रह्मयज्ञाचो म्हती 
(४) यज्ञाचे प्रकार व हानयज्ञाची महती (५) ज्ञानप्रापति व इंब्ररापण केल्याने कमोचा 
नारा; श्रद्धादिकांचा झार्दयकता आणि संशयाचे घोर स्वरूप इ यादि ज्ञानविषयांचा 
विचार चवथ्या अध्यायांत केहून सर्वकमापण परमेश्वरास ज्ञानपूवक वेले म्हणजे ज्ञान 
होऊन पुढें मुक्ति मिळते, असा सिद्धांत या अभयायांत स्थापित ब्रेला आहे; ब ग.तेव्य- 
कमे करूं लागण्याचे अगादर अनेक शास्त्र व विद्या यांच्या आधारे कर्मसंन्यासपूवक 
तत्त्वज्ञान समजून घेण्याची सूचना केली आहे. ह्या संस्मरणीय गोष्टी होत. 


तात्पर्य, 

अथवा लोकसंग्रहासाठीं निप्कामबुद्धांनें ज्ञानपूवक स्वार्थत्याग करण्यास क्रमाक्रमाने 
आरंभ केला म्हणजे चित्तुद्धि होते, नंतर श्रद्धा उत्पन्न होऊन परमेश्रराचं प्रथम सगुण- 
रूपानें व नंतर निरोणरूपानें ध्यान करून पराभक्तीने तो ईश्वराशी तादात्म्य पावतो, 
अर्थात तो पूर्ण सात्त्विक होतो. संपूर्ण विश्वतत्त्वाचें ज्ञानही त्यास येथेंच होतें. नंतर 
,सहुरुकृपेनें ह्ञान व विज्ञान होऊन तो पूर्ण अद्वेती होतो. शेवटीं निदिध्यासानें साक्षा- 
त्कार पावून तो मुक्त होतो व पुढें इतरांसही सन्मार्गानें जाण्याचा उपदेश करण्याचा 
अधिकार ल्याला प्राप्त होतो. या वेळा त्याच्या हातून जें कांही कम होत असतें तें 
केवळ शुद्धसात्त्विक स्वरूपाचे असतें. एवंच हं विश्व ब त्यांतील अनंत विषय हे स्वोप- 
भोगासाठीं नसून त्यांचा विनियोग यज्ञाकड-लोकसंप्रह्मकडे-करावयाचा, निष्काम कर्स- 
करून चित्त निमेळ करावयाचे व ज्ञान संपादून आपल्यास मुक्त करून घ्याबयारचें व इतरांस 
मुक्तीचा मार्ग दाखवावयाचा हा चवथ्या, ज्ञानकर्मसंन्यास, नामक अध्यायांताल विषय आहे. 


महाभारतांतील शांतिपर्थाच्या २६२ अध्यायांत जाजली बाहमण आणि तुलाघार 
वैश्य यांचा संवाद आहे, त्यांत धर्मरहस्य जाणणारा तुलाधार म्हणतो:---“ सर्वेषां यः 
सुहानित्यं सवेंषां च हिते रतः । कमणा, मनसा, वाचा, स धर्म बेद जाजले ॥ जो 
सर्वोर्शी मित्रभावानें वागतो, संवंदा लौकिकहित करण्याविषयी जो कायावाचामनेंकरूने 
शटतो, लालाच धमरहस्य उतम तऱ्हेने कळळें आहे असें म्हणावें. 
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खंड ५ वा. 
पांचव्या अध्पायाचा उपसंहार. 


या अध्यायांत कमेसन्यासाचे नित्य खरूप सांगावयाचें आहे. कर्माने संसार 
उत्पन्न होतो, अशी समजूत आहे व ती खरी आहे. प्रत्येक मुमुक्षनें संसाराचे पापी- 
स्वरूप घालविण्याचा उपाय नीट समजून ध्यावा. सकाम कमे संसारोत्पादक आहे. 
निष्काम व निःसंग कर्म हा संसार नष्ट करणारा कमसन्यासच आहे, व॑ हाच श्रीमद्धगवंतास 
मान्य आहे. ठिसर्‍्या अध्यायांत भांगवतकर्मयोग सांगितला, चवधथ्यांत ब्रह्मापेणयोग 
सांगून द कमाला ज्ञानगभस्वरूप कसं येतें तें सांगून, पांचव्यांत हें निष्काम कमे ज्ञानपूर्वक 
झाल म्हणज लाला कमसंन्यासाचे स्वरूप येतें हें सिद्ध केलं आहे. 


थे पहिल्या दहा “लोकांत ' सांख्य ' व * कमे! हे विचारद्श्या एकच आहेत, व 
त्यांचे फलहा एकच आहे, असे सांगितलें आणि जो अज्ञानी आहे त्याने ज्ञानयोगाचें 
अनुष्टान न करितां प्रथमतः कमयोगच करावा असें सां'गेतल आहे. या कमयोगाला आरंभ 
केल्यानंतर सवे कर्भ परमेश्वरास अपण करावयाची, असा अभ्यास करावा. हा विषय 
पहिल्या दश-लोकांत आला आहे. 


यानंतरच्या १८ लोकांत अहंकारत्याग, वासनालयाग आणि करमेत्याग हे विषय 
प्रथमतः घेऊन नंतर यच्चावत्‌ कम आविद्येकहून होत असतें, अविद्या नष्ट झाली म्हणजे 
व वेदांतश्रवण झाल्यावर देदीप्यमान ज्ञानप्रकाश सववत्र फांकून मनाला समता येते, 
ब्रेह्मांचे ठाथी मन लीन होऊन कामक्रोधादिकांचा क्षय होतो व शेवटी ज्ञान-विज्ञानांच्या 
साहाय्याने ब्रह्मनिवाणाची प्राप्ति होते, अश्या बिषयांचा ऊहापोह केला आहे. शेवटच्या 
तीन श्लोकांत येगमागाचं अवतरण करून त्याचा विस्तार सहाव्या अध्यायांत करावयाचा 
आहे व कमेयेगाटा योगमागीची दिशा लागल्यानंतर अह्मज्ञान सौकयीनें कसें 
मिळतें हृ तेथेंच सांगावयाचें आहे अर्स घ्वानेत करून अध्यायाची पॉरेसमाप्ति केली आहे. 


कमयोग व कर्मसंन्यास. (२-६ ), 


चित्तथुद्धीच्या अगादरचा कभसंन्यास दुष्टकर्मात्पादी असतो. याकारेतां सुसुक्षूने 
कमेयोगाचा-भगवतणीत कमयागाचा आश्रय करणें श्रेयस्कर आहे, असे दुसऱ्या श्होकांत 
ध्वनित करून द्वेष, दुराशा आणि द्वंद्र यांनीं रहित अश्या मनोवृत्तीनें कमे करणारा 
सन्याशीच आहे, हें ३ तें ६ श्होकांत सांगितलें आहे व तसेंच सांख्यमागे व योगमागे 
एंकच आहेत, सांख्याला अवशय असणारें नेष्कम्ये कमेयोगावांचून मिळत नाहीं, व कम- 
योगाला ज्ञानमा्गाबांचून गति नाहीं, योगमाया/शेवाय सांख्यमार्ग सिद्ध . होणें शक्‍य नाहीं 
इत्यादि गोष्टींची सिद्धता दिग्दर्शेक्छी, _ | 


वो 
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कमोची कमेतून्यता. 


योगी, विशुद्धात्मा, विजितात्मा, जितेंद्रिय आणि सर्वभूतात्मभूतात्मा यांचें कमे 
निळेंप असतें. हा विषय सामान्यतः सवे अध्यायभर आहे. शहोक ८-१ 
मध्ये योग्याचे- लक्षण दिले आहे. हाक  ११-१२-१३ 
मध्यें योग्याची आत्मश्युद्धि, त्याची शांति व लाचा कर्भसंन्यास सांगून कतृत्व, 
कमत्व आणि फलसंयोगित्व हीं सव प्रक्ृतिमूलक व प्रकतिफलक आहेत हा विश्वव्यापी 
सिद्धांत सांगितला. अज्ञानाने मात्र कतृत्वभोकतत्व आपण आपल्याकडे ओढून घेतो; 
आत्मस्वरूपांत कतृत्व, भोकतृत्व कांही नाही ह तत्त्व केवळ आयधमोत मात्र प्रकर झालें आहे. 
इश्वराच्या आज्ञेनें प्रकति-माया-ही जगदुद्धारासाठी कर्म करीत व करवीत आहे हा सिद्धांत 
आर्यधमतत्त्वाचाच आहे व लाला आतां उस्क्तांतिव'दाची संमति मिळत आहे. विश्व- 
व्यवस्था, तिचे नियम्त व तिचें रहस्य समजून घऊन जीवामध्ये प्रथमच प्रकारोत झालेल्या 
ज्ञानरशालाकेचे आसपास जमलेली उपाधिजनित घाण (ही जीवस्थितीच्या आदिकाली 
जीवाला ज्ञानपोषकच होते. ) काहून टाकण्यास कर्मयागाची आवश्यकता पतकरावी, 
आणि नंतर ज्ञानपथाचा घाट चढत असतां हळूहळू इंद्रियांना, मनानं, बुद्धाने इत्यादि 
कमसंन्यास संपादन करून घेऊन दाद्धस्वरूप व्हावे, हा सनातन वेदिक धमे व त्यांतील 
सिद्धांत येथे अवतीण झाले आहेत. 


अहंकार, वासना आणि कमे याचा त्याग. 


परमेश्वरास आपलो कर्मे बुद्धिप्वक समर्पण करावयाचा, नसता * तत्सदव्रह्मा- 
पणमस्तु '- असा निर्जीव व आपर्चारिक मंत्र मात्र म्हणावयाचा नाही, अशी एकदां 
. मनाला संवय लाविली हणजे क्रमाक्रमाने ' केलें हमीच केले' अशा प्रकारचा 
अभिमान विगालत होतो. “अनेक कारणांच्या संयोगाने विवक्षित कार्य घडून येतें, 
मी निमित्तमात्र कारण आहे.' असा मनाचा हळूहळू निश्चय होऊं लागला म्हणजे 
अहंकार कमी होत जातो.  विषयोपभागाचें सर्वे कमे जीवाच्या सविवेक- 
इच्छेच्या व्यतिरिक्त होत असते, म्हणजे मळा अमुक पदार्थ सुख भोगण्यासाठी 
हवा आहे, ही जी प्राण्याला किंवा मनुप्याळ' इच्छा होते, ती इच्छा जीवाच्या 
पूर्वकर्मानें उत्पन्न झालेली असते; ह्मणून अर्थातच येथे जीवास प्राप्त झालेल्या वर्तनस्वात॑- 
त्र्याचा कांहींएक उपयोग होत नाहीं; अएतव त्या पूवकर्मजन्यइच्छेचें कतृत्व -आपल्या- 
कडे घेणें हें जाणत्या पुरुषास योग्य नव्हे. पण आपण सामान्य मनुष्ये या इच्छेचें 
कतेत्व, वर्तनस्थातंत्र्याचा दुरुपयोग करून, आपणांकड अज्ञानाने घेतो ! याचेच नांच अहंकार. . 
ह्य अद्दकार सल दृष्टीनें नष्ट झाला म्हणजे आपलें चित्त निमेळ होतें ब नंतर कर्मे होतात. 
तीं केवळ शरीर, मन किंका इंद्रिय थाकरवी होतात, अहंकारश्रन्यचेतन्याछा ( आत्मा” 
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रामाला ) ल्या कमीचा मळ लागत नाहीं. याच दृष्टीनें कर्मापासून होणाऱ्या फलाँचा 
ब्याग केला पाहिजे; म्हणजे वासनेचा त्याग केला पाहिजे. विषयोपभोगाचें सुख मला 
मिळाबें, दु:ःखमूलक विषयोपभोग मला नसावे ही मनोगत इच्छा तिचें नांव वासना. ही 
धासना पूर्वजन्य कमोनेंच उत्पन्न होत असते. ह्या वासनेचा अंकुर आपल्या मनांत 
ठेबणें म्हणजे कर्मचक्राच्या सपाठ्यांत सांपडणें होय. असो; परमेश्वराकडे सवे भोक्तृत्व 
लोपवून म्हणजे आलेल्या भोगाला सुखदुःख विरहित सादर राहून व सुखदुःखादि परमेश्व- 
शला अपण करून आपण केवळ परमेश्वराचे आधीन राहणे, आणि आपल्यास प्राप्त झालेल्या 
बतैनस्वातंत्र्याच्या सामर्थ्याने परभश्वराचें ध्यान करणें, ह्या दोन गोष्टी अभ्यासानें टढ करून 
ह्बिल्या म्हणजे विषयाकडे ओढणाऱ्या, व स्वातंत्र्याचा दुरुपयोग केल्यानें उत्पन्न झालेल्या, 
वासनेचा क्षय होतो; आपल्या हातून अभिमानानें कोणतेंही विषयविषयक कमे होत 
नाहीं आणि म्हणून आपल्यास उत्तम प्रकारची शांति मिळते. पाठीमागचें स्मरण नाहीं, 
पुढचें भय नाहीं, वतमानकाळीं समाधान, अशी मनाची स्थिति झाळी, म्हणजे उत्पन्न 
होणाऱया शांतीर्चे सुख काय वर्णन करावे? अखंड सुखाचा अनुभव जो ह्या स्थितींत 
भ्यावयास सांपडतो, त्याचें शब्दांनी वणन करणें अशक्यच होय. असो; तेव्हां वासना- 
शून्य पुरुष सुखी असतो; पण वासनायुक्त पुरुष दुःखमूलक आणि दु:खर्पारेगामी संसागंत 
सांपहून बद्ध होतो आणि जन्ममरणाच्या चक्तांत सांपडता; हाणून धासनेचा त्याग ष 
अहंकाराचा त्याग हे सिद्ध झाले म्हणजे कर्मत्यागच होतो. असल्या आत्मसंयमी- 
पुरुषाच्या हातून जें कमे होते, तें केवळ शराराकहून होतें ह्मणून त्या कमोपासून हृ 
पुरुषाला सुखदुःखाची बाधा होत नाही, आणि मनोव्ृत्तीला स्थेय असल्यामुळे कर्मही 
उत्तम तऱ्हेचे होतें. 


साधूचे व संसारिकाचे कमे. 


आपण संसारीपुरुष सवंदां कर्मच करीत असता. घे साधुपरुषाच्या हातूनही 
कैमे होत असतें. उभयतांही कमे करितात, पण त्या त्या कमात मोठा विशेष आहे 
तो हाः साधक स्थितीमध्ये असणाऱ्या पुरुषाची सवे कर्मे चित्त्षोधक असतात. चित्त 
झुद्ध झाल्यानंतर व ज्ञाननिष्टा टढ झाल्यावर साधु स्वतः कमे करीतच नाहा; त्याच्या 
हातून मात्र कम होत असतें. पण तें कमे उपभोग वाढविणारे नसून इतर अज्ञानी 
पुरुषांस साधक स्थितींत आणणारे, त्यांचे उपभोग कमी करणारें, कमे असतें. सारांश, 
विषयाच्या शानाची मयादा अमयोद करणें आणि ज्याच्या त्याच्या अधिकाराप्रमाणें 
निडृसिमागीचा उपदेश करून उपभोगतृव्णा संकुचित करणे अथवा आपल्या हातून 
श्ञांनोत्पादक व विषयोत्पादक जितके कमेसाफल्य होते त्यापेक्षा विषयभोम कमी घेणें 
वै तो जास्त कमे फल उत्पन्न करण्यासाठींच घेणें, ह्या सामाजिक पुरुषा्थाची सिद्धि व्हावी; 
शंतदंध साधुंचें कमे होत असते. पण आपण संसाराीपुरषे जें कम करितो ते. फळ* 
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तृष्णेनें अतिव्याप्त झालेलं असतें ह्मणून ते कर्म चांगल्या रीतीनें सिद्ध होत नाहीं; पुनः; 
तें दुःखमय सुख देणारे असतें. आपण त्यायोगें बद्ध होतो. म्हणजे सुख मिळविण्यए' 
साठीं आणि दुःखाचे निवारण करण्यासाठी अभिमानानें दुःखमूलक कमे करीतच असतों. 
सारांश, आपले कमे याप्रमाणे 'बद्धक होतें. 


सकामकमांचे बीज अविद्या आहे. 


अविद्या म्हणजे मागा, आणि माया ह्मणजे आत्मशूज्यस्थिति-ज्ञानशून्यता, होय. 
मी निराळा आणि विश्व निराळें, विश्वाचे सुख वाढणे ह्मणजे माझं पुख कमी होणें असा 
जो द्वैतभाव पूवकर्मानें आपल्या मनांत दढ झालेला असतो, तो हवैतभाव हाणजेच माया 
होय. हा द्वैतभाव बॅजितका जास्त टढ तितकें अज्ञान ह्मणजे माया जास्त असते. ह्या 
मायेचे अत्युग्र स्वरूप पहावयाचे असल्यास केवळ स्वतःच्या तात्कालिक सखासाठीं धडपड 
करणाऱ्या एखाद्या दुर्यीधनप्रकृति पुरुषाचं चरित्र पहावे. स्वतःच्या तात्कालिक बिषय- 
सुखासाठी ज्याने आपण आपले इष्टमित्र, भाऊबंद, पुत्रपोत्र, आप्तस्वकीय मातापितर, 
किंबहुना सव राष्ट्रहा खर्ची घातले, तो खरा कलिंपुरुष, मायादास, होय! पण आपल्या 
सुदैवाने इतकें नीच पुरुष जगांत फारस उत्पन्न होत नाहींत. म्हणजे सवथा अज्ञानी पुरुष 
फारसे असत नाहींत. स्वकुटुंबासाठी स्वतःचे सुख कमी करून घेणारेच जीव हल्लाच्या 
मनूंत जास सांपडतील. स्वजातासाठी कुटुंबसुखावरही लाथ मारणारी राष्ट्र प्रस्तुतकालीं 
विद्यमान आहेत. विश्वसुखासाठीं आपलें सुख, कुटंबसुख, जातिसुख इत्यादि सवसुखांचा 
त्याग करणारीं शंकराचार्य, रामदास, साक्रेर्टास, जीजसक्राइस्ट सारखी नररत्नें भूतलावर 
कधी पधा अवतीर्ण होतात. तरी पण बहुजनसमाजांत कुटुंबसुखासाठीं जातीसुखावर 
. पाणी सोडणारे व स्वतःच्या लहरीप्रील्य्थ राष्ट्रसुखाची आहूति टाकणारे लोकच फार 
असतात. हॅ हाद्ध अज्ञान होय.  झञानप्रकाश  फांकत जाईल त्या, 
मानानें आमच्यांतही पुनः रामदास होऊं लागतील! असो; याप्रमाणें आपल्या 
आत्म्याचा जितका जितका आपण संकोच कारिता, तितके तितके 
आपण जास्त दुष्ट म्हणजे जास्त अज्ञानी अथवा जास्त मायावश असतों आणि आपलें 
कमे तितक्‍याच जास्त दाढ्यानें सकामुक होत असते. एवंच दवेतभावना, विरोधवृत्ती 
जोरावर असली म्ह्णजे दुष्टवासना ( मायोपा्धि ) बलवत्तर होत जाऊन जास्त दुःख 
होत जातें असा विश्वाचा अनुभव सर्वज्ञप्रभूनें १४ व १५ :छोकांत प्रथित केला आहे; 
आणि स्वार्थसुखपरायणतेचा सववस्वी निषेध केला आहे. हा काम, ही वासना, द्दी 
मायोपाधि जसजशी कमी होईल म्हणजे आत्म्याचा विस्तार आपण समजतो ह्यापेक्षा 
मोठा आहे इं ज्ञान जसजसं अधिकारानुसार वाढत जाइल तसतसा आत्मभप्रकाशही स्प्ट- 
तर- हेत जईळ. 
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आत््मजय. ( १६--१९ ). 


श्हीक १६-१७-१८-१९ हे विजितात्मत्व व आत्मजय प्रतिपादितात. ' अवघें 
समत्रह्म पाहे, सवोभूती विद्रल आहे असे श्रीमद्वक्तावतंस श्रीतुकाराम महाराजांचे म्हणण्या- 
प्रमाणे ज्याला अद्वेतज्ञान होऊन, तेथेच निष्ठा दढ झाली, आणि समत्वदुद्धि प्रकट झाली, 
तोच आत्मविजयी पंडित होय. 


जितोद्रियत्व. (२०--२२ ). 


ह्या चतुःश्टोकीत जितेंद्रियत्वाचे म्हणजे विषयवेराग्याचें व आत्मनिष्ठेचें वर्णन 
आहे. विषयापभोगाची लालसा कमी होऊन तत्त्वाचा जिज्ञासा अधिक वाढल्याशिवाय 
ज्ञान होत नाही; उत्तग ज्ञानाशिवाय अक्षय्य सुख मिळत नाहीं; विषयजन्य इंद्रियसुख 
अस्थिर आणि क्षणभंगुर आह, असे ज्ञानावज्ञान हाऊन बिपयापभोगाच्या संबंधानें जां 
सुखदुःखे व सुखदुःखात्मक प्रसंग उत्पन्न होतात, त्या सर्वांचा वेग सहन करण्याचें 
सामर्थ्य येणे ब अविहित मार्गानें न जाणें हेंच जितेंद्रियत्व होय. 


सववेभूतात्मभूतत्व (२ ४--२५) 


आत्मनिष्ठ पुरुष त्रश्मभूत होऊन पापशून्य, दैतशून्य, कामक्राधशून्य आणि सर्वभूत- 
मित्र होतात. ह्यांनाच त्रह्मनिवाण मिळतें. हॅ निळण्याचें साधन योगमार्ग-इंश्ररप्रणीत 
योगमागे-आहे; त्याचे सूत्रभूत “डाक २७-२९ हे आहेत. 


येथील सवे विषय अध्यात्मपरच आहे; व म्हणून मानसशास्त्र, नोतशासत्र आणि 
समाजशा सत्राचा अवतार होऊन त्यांस एकरसत्व आलें आहे. करमयोगानें नेष्कर्म प्राप्त 
होऊन शुद्ध चित्त, ज्ञान आणि ब्रह्म मिळतं हं येथे सांगावयाचें आहे. येथीलही शेवटचे 
पर्यवसान त्रह्मपर-तत्त्वज्ञानपरच आहे. 


आत्मनकारा 


विशेष देदीप्यमान झाल्यावर निष्कामकमांची, निष्कामसुखाची, अखंडश्यांतीची, सीमा 
वृद्धिंगत होते. सवे विश्व आत्मस्वरूपी आहे, असा प्रकाश बुद्धीवर पडून तदाकारबृत्ति 
झाली, आपण तत्पर झालो, म्हणजे सवे पापपुण्यात्मक सकामंकर्माचा क्षय होऊन आप- 
परभाव नष्ट होईल व समदृष्टि बाणेलळ आणि ह्या मृत्युलोकांतच आपण अमर होऊन सुख- 
दुःखांची वाती नसणाऱ्या जीवन्मुक्तस्थितींत अक्षय्य अशा परमोत्कृष्ट शांतिसुखाचा सदैव 
अनुभव घेत राहूं. मग आपल्या पुढें, विषयोपभोग आले काय व गेले काय, त्यांची 
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खबंरही या वरील महापुरुषांस नसल्यामुळें आणि सवेसंहारी कामक्रोथादि खवळलेल्या 
जलधीच्या पवतप्राय लाटा यांच्या आत्मडीनमनोभूमीवर सोसाऱ्याने येऊन अविगानें 
आदळल्या तरी यांचें शुद्ध मन एकरसात्मकआत्मस्वरूपामध्ये विलीन होऊन गेल्यामुळें 
ह्यांस कोणतीही बाधा न होत! हे महापुरुष असंड आनंदामध्यें सुखरूपच राहतात. एवंच 
कमेयोगानंच चित्तश्ञाद्दि करावयाची असेल तर निप्कामबुद्धीनें कमे करून तें 
निष्कमे करावें; आत्मस्वरूप सवंत्र ओतप्रोत भरलेले आहे असा मनाचा पक्का निश्चय 
करावा; समवाडे ठेवून विषयोपभोगापासून निदृत्त व्हावें व कामक्रोधादिकांस मागें हट- 
वून आत्मसमागमांत; आत्मविद्दारांत आणि आत्मप्रकाशांत सदेव निममन असावें आणि 
द्वैतवुद्धींचा उच्छेद करून ळोकहित होइल असें मात्र ( क्ग करण्याची स्थिति असल्यास ) 
कमे करावें. वास्तथिक पाहिलें असतां वरीळ महापुरुणांने हेतपुद्धि नट करावी, किंवा 
लोकहित करावें, अर्ल सांगर्याची अपक्षाच नाही; कारण निद्वपुरुषाकरवी जे जे कर्म 
होतें, ते वित्राहिताबंच असतं. त-हा. अशा स्वख्याचें कव ज्यांकरवी होतें, तेच 
महापुरुष होत. 


तात्पर्य, 


ज्ञानयोग आणि कर्मयोग यांचें पयवसान एकच आहे; म्हणजे उभयनतांकरवी मोक्षच 
मिळतो. मात्र कमेयोग निझ्झाम पाल्जि. सातंश, कमयोगाने चित्तठाद्वि, नंतर 
ज्ञानम्राप्ति, नंतर आत्मानुष्रान ह्या माये सानितठे वा पायऱ्या पुनः सा तल्या; हेत हा 
की, अनधिकाऱ्यालादी मोक्षमाग् समजावा. 


आतां एका संशयाचा निकाल करून हा उपसंहार आटप. पांचव्या अध्यायांतील 
१५ वा शहोक व २९ वा हॉक हे परस्परविरावी आहत असे ० नामदार तंग यांनी 
हटलं आहे व त्यावरून अस अनुमान काढिळे आहे का, गोतारवनचा काळ खिल्ली 
शकापूर्वीच असला पाहिज ! पण इतर धर्मास पाठीमागे ठेऊन खिस्तीधमाचा प्रसार करण्याची 
दाक्षा घेतलेले कित्येक परोपकारी मिदनरी लोकांनी नामदार तळंगासारख्या विद्वदत्नाचा 
वरील अभिप्राय वेदवाणीातुल्य समजून असा डांगारा पिटविळा आहे कां “ असलें परस्पर- 
विरोधी सिद्धांतांचें प्रणयन करणार पुस्तक इंत्रररनिनित असणें शक्‍यच नाही. ! !! आमचें 
कल्याण करण्याची इच्छा धारण करणाऱ्या मिशनरी लोकांच्या उद्योगाची, त्याच्य़ा विद्या- 
दानाची, त्यांच्या संकटप्रियनेची, त्यांच्या कतेव्यतत्परतेचीा, लांच्या झाततची, जितकी 
स्तुति करात्री तितकी थोर्डांच हाय. आमच्या लोकात ही संकटालयता, कतेव्यतत्परता, 
हा उद्योग, बज ही झाति असती तर आम्हीं कॅबळ लीलन॑ गरीताप्रणीतथमे 
सवे जगभर हां हां हणता. प्रकट केला असता. असो नामदार तेलंग 
गेले; तेव्हां पश्चात्‌ त्याच्या मतांवर हृया करण्याचें काम नामुष्कारचे आदे असें समजून 


[२९३०] 


मी वरील मत प्रकट ब॑ प्रसृत करण्याची जबाबदारी सदेव जिवंत असणाऱ्या मिशनरी 
संस्थांवर ठेवितो. पण ह्या सल्यान्वेषी सदगृहस्थांस माझीं अशी प्रतिपुच्छ आहे को, 
श्होक १५ व /होक २९ यांचा अर्थ आपल्यास बरोबर समजला आहे काय ६ केवळ 
शब्दार्थ पाहिला तर “या दोन लोकांत विरोधात्मक सिद्धांत आहेत,” असे वाटण्याचा 
संभव आहे. पण गीतेचा अभ्यास साधकबुद्धीनें करणारांस हा विरोध न दिसतां एक- 
बाक्यताच आहे असे दिसल. पहा कीं, निळेंप व निराकार जें परज्रह्म किंवा त्याची 
प्रकट मूर्ति परमात्मा हा पापपुण्याचा अधिकारी बिलकुल नाहीं. म्हणजे सकाम व साभि- 
मानकमांचा संबंध आत्मारामाशीं किंवा परब्रह्माशीं बिलकुल नसतो.. त्या कर्माचा संबध 
अभिमानी जीवाशी असतो व ल्याप्रमाश तो जीव फलंही भोगतो; असा १५ व्या होकाचा 
अथ आहे; आणि २९ शठोकांत निष्कामबुद्धीनें केठली यज्ञादितपःकर्मे म्हणजे निर्भद- 
बुद्धीने, निर्विशेपबुद्धीनें, त्रह्मबुद्धाने, केलेलीं कर्मे म्हणजे नित्रृत्त्यात्मक कर्मे अथोतच 
आत्म्याकडें, परमात्म्याकड जातील. तेव्हां सकामकमांचा मालक झमिमानी जीव आणि 
परमात्म्याशी निप्कामकर्माची एकात्मता यामः'यें विराध तो काय आहे बरं? येथें 
वस्तुश्थितीचेंच बणन नाहीं काय? व ही वस्तुस्थति न्याय्यही नाहीं काय? तेव्हां विरोध 
नसतां विराधाभास झाला हा केवळ सकाम व निप्काम कमामधील विशेष ,लक्षांत नसल्या- 
मुळें उत्पन्न झाला हें बराक खरें. 


याप्रमाणे तिसर्‍यांत कर्मयोग, चवथ्यांत ब्रह्मापेंण नामक ज्ञानये!ग आणि पांचव्यांत 
कमेसंन्यासयोग सांगितले. म्हणजे सामान्यकर्स, ज्ञानपूवक थाशिककर्म व कर्म करूनही 
ज्ञान उत्पन्न करणारें ' कर्मसंन्यास '-नामक-निष्कामकर्म हे विपय हा कालपर्यंत झाले. 
आतां सहाव्यांत आत्मसंयमयोग सांगून * त्वं) पदाचे विवेचन पूर्ण करावयाचें. 


खंड ६ वा. 
सहाव्या अध्यायाचा उपसहार. 


प्रथम षट्कांतींल या सहाव्या अध्यायांत योगाचे लक्षण, त्याचे भेद, त्याची साधनें 
त्याचें फल, योगविप्नपारेहार आणि त्याची परमेश्वरयुक्त सिद्धि केली असतां उत्पन्न होणारी 
आत्मिक स्थिति, इत्यादि अनेक विषयांचे भगवंतांनी स्पष्टाकरण केलें आहे. प्रलक्ष 
योगासंबंधे, जेवढे मला शक्‍य होतें व इष्ट वाटलें तेवढें विवेचन या अध्यायाच्या आरंभा 
उपोद्धातरूपानें केले आहे. आतां या अध्यायांतील मार्मिक स्थळांचा मात्र यथात्यित 


निर्देश करून या अध्यायाची परिसमासि करावयाची आहे. 


[२९९१] 
योग ब संन्यास 


कमेफलाचा त्याग करून कमेयोगाचें विहित अवलंबन करणारा तो संन्यासो होय. 
* ऐसा घेई कां संन्यास । करी संकल्पाचा नास ? हा खरा संन्यास आहे. हा पूर्वा'्याय- 
गतविषय उपसंहाररूपानें या अध्यायाच्या पहिल्या दोन श्लोकांत सांगितला... हा संन्यास- 
योगनामक पवेत चढण्याचे मनांत आणिले हणजे कमे करावे लागतें. विहित कमे 
कारेतां कारितां चित्तुद्धि होते, पुढें >गारूढत्व संपादणाऱ्या व रापादिलेल्या पुरुषाला 
होम, इैद्रियनिश्रह हक. विषयापासून, कमोपासून व कमेफलापासून निवृत्ति झाली ह्मणजे 
योगारूढता प्राप्त होते. हे सवे ३ ते 5 शहोक अध्यात्मशाख्रांतरंत मानसशास्रांतले 
आहेत. आत्मबिजय हाऊन शांति मिळाली, दंद्र संपले, ज्ञानविज्ञानाने तृप्ति होऊन पूर्ण 
चेराग्य बाणले, सववत्र समबुद्धि झाली, ह्मणजे त्याला योगी म्हणावें. ही तिसरी पायरी 
आहे. ग्रेथें सन्यास पूर्ण झाला. 


संन्यास ब योग यांची एकवाक्यता. 


२ वास्तविक पाहतां संन्यास आणि योग यांमध्ये विरोध नाहीं. इतकंख 
नव्हे पण ते एकस्वरूपच आहेत. कर्मफलाविषयी आसक्ति न धरितां जो पुरुष 
आपलें कतेव्य निरहंकार बुद्धीने करात असतो, तो संन्यासी असतो व योगीही असतो. 
कारण त्यानें फलसंकल्पाचा व कर्तृत्वाभिमानाचा त्य़ांग केला आहे. संकल्पलागानें 
संन्यास सिद्ध होतो आणि निरहंकार कर्तव्याचरणानें योग सिद्ध होतो. सारांदा भगवी वरच 
मात्र परिधान करणें हा जसा संन्यास नव्हे, मिंथ्याचारही होईल, त्याचप्रमाणे कांहाएक 
भन करितां स्वस्थ राहणें हा योग नव्हे, केवळ ढोंग आहे. संकल्पाचा त्याग हाच कायत 
संन्यासाचा व योगाचा ओनामा आहे. हा संकल्पत्याग जसजसा पूर्णत्वास पोहोघेल 
तसतक्षी निर्विकाराची स्थिति जवळ जवळ येईल. स्वतःचा देह, इंदर, मन, बुडि, 
अहंकार, इत्यादिकांविषयीचे संकल्प क्रमाक्रमाने टार्कात गेले पाहिजे. त्याचप्रमाणं कुटुंब, कुल, 
जाति, देश इत्यादिकांवरील अहंबुद्धीही कमी करीत गेलें पाहिजे. असें हळूहळू मा्ग- 
क्रमण केलें असतां व ' स्वघर्म निधनं श्रेय! याचे रहस्य पूर्णपणे समजून अधिकारा- 
प्रमाणें निष्काम कतेव्य करावयाचें व अधिकाराप्रमाणे अहंकार-त्याग करावयाचा असा 
मार्भ धरिल्यास संन्यास व योग याची एकवाक्यता होऊन परमश्ांतीचें जें अखंड सख 
त्याची प्राप्ति होणार आहे. अधिकार समजून घेऊन संकत्पत्याग करणें ही मुख्य 
ध्यानांत ठेवण्यासारखी गोष्ट आहे. ह्या गोष्टीचे विस्मरण होतें म्हणून कित्येक संन्यासी 
व्यवहारांत घुंटमळून आपल्यास व इतरांस विपथ मार्गास नेतात आणि सोन्यासारख्या 
आमच्या मनुष्यजातीच्या आर्यथमीस काळोखी आणितात. ह्या गार्टीचें विस्मरण झेर्ते 
म्हणूनच कित्येक आधुनिक कर्ते पुरुष जातिभेदादिकांस अनाठायी गुंडाळून ठेवून घरमॉ* 
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द्वारक सुधारणेची गति प्रकुंठित कारेतात, तसेंच कित्येक जीणामिमानी लोक हद्टानें जेथें 
लेथ जातीभेद आणून सामाजिक विद्वेष वाढवितात. असो; तेव्हां अधिकारानुसार 
संकल्प-त्याग करणें व अधिकारानुसार निष्कामबुद्धानें क्तब्य करणें, ह्या गोटी लक्षांत 
राहून त्याप्रमाणें आचरण झाल्यास आमचे हतधर्मां लोकही कालांतराने सात्त्विक होतील 
असा भगवंतांना दिला आशीवाद पुनरुक्त कन ( पहा अध्याय ६ छोक ४० ) दुसऱ्या 
विषयाकडे वळतो. 


३. मार्टिनो नामक तत्त्वज्ञानें आपल्या ' क्राइस्ट---तुल्य --वर्तनाविषयी प्रयत्न 
या पुस्तकांत ' तुजजवळ काय आहे! ('॥॥1 १ ५ ]15४6) ' तूं काय कारितोस 
( ५], १ ॥॥ (|) ) आणि * तू कगा आहेस? (७1॥(१0॥ ०) या अवस्था- 
नुयींतील विशेष दार्खावतांना ' तू कसा आहेस ' या प्रश्नाच्या उत्तरावर मनुष्याची 
आत्मिक गोग्परया ठरवावी असे सिद्ध केळ आहे. सहाव्या अध्यायान्या चवथ्या *होकाचें 
रहस्य हेंच आहे. विषपयविन्मुखखता, कर्मपराटमुखता आणि संकत्पशून्यता या त्रयी- 
पेकी संकट्पशून्यतेस भार! किमत आहे. ही संकत्पशून्यता ह्मणजे योगारूढता अगर 
शमदमादे- साधनरांपत्नता हाय. अहंकारठान्पता व दामदमादकांची अनुकूलता झाली 
ह्मणजे आत्मिक उर्नात होण्यास काळावाथ लागणार नाही. 


स्वावटबन. 


४ यांतील पांचव्या टोकाचे जेवढ मनन करावे तेबढ थोडंच आहे. 
बेदांत -गतअद्वतप्यवरायी आयंथमात जर कांही जाम असल, तर तो या शलोकांतीलं 
रहस्यानें आलला आहे; जर स्वत.चा तुला उद्धार करून घ्यावयाचा असेल तर आत्म- 
सहायाने आपला उद्घार कर. “ आत्म्यासारसा बंधु नाहो ? या वाक्यांत सवक्ञतेचें. 
सारसबस्व ओतप्रात भरले भाहे. हे वाक्य आपण विसरलो, या वाक्याचा अर्थ 
आपण अनथपर केला ह्मणून आपली सव प्रकारची योग्यता नष्टप्राय झाली आहे. धमे- 
मापक यंत्रावर आम्हां हिदुलाकांचे धम-घर्माश पाहिळे तर ते खचित कोठें तरी शून्या- 
जबळ असतील यांत रोका नाही. याच सुर्य कारण आपल्या स्वतःचा अधिकार विस- 
रून आह्या ( १'11॥( 1 11.0 ) ' मजजवळ विपयसंर्पात्त केवढी आहे * लयावरून 
आपली योग्यता ठरवावयास लागलां, सारांश विपयलाळुप आणि कर्तेव्यविन्मुख 
झालां हं होय, या अशा आपल्या अवनत स्थितीत आम्ही ' उद्दधरेदात्मना55त्मानं ) हें तत्त्व 
( 8-1) ) विसरून गेलो, स्वतःच्या संबंधाने सर्वथा ( धार्मिक, नेतिक, लोकिक, 
राजकीय, औद्यागिक इत्यादि अनंत बाबतींत ) परतंत्र झालो, देशकालवतमान 
नामक *“ परस्थितीवर ? अत्यंत मिस्त ठेवू लागलो, हें आमच्या धमे- 
डाऱ्यतेचे कारण होय. असा; आम्ही या आत्मिक उन्नतीच्या संप्रामांत बावळ्यासारख्रे: 
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प्रकटस्वरूप जो परमेश्वर त्याची “ भक्ति कशी करावयाची * इत्यादि प्रश्न उत्पन्न होतात. 
या ब्रश्नांस सांप्रतच्या द्वितीय षटकांत उत्तरे दिलीं आहेत. व 
२. अधिकाराप्रमाणें जीवाचं स्वरूप जसं भिन्न असतेस भासते ह्मणजे * मीच देह, 
मीच प्राण, मीच मन, मीच बुद्धि किंवा विज्ञा, आणि मीच आनंद ? अशो रवतःची 
निरनिराळीं स्वरूपे आहेत, असं जीवांस वाटत असतें, एकच ब्रॅह्ममथ स्वरूप असतांही 
अज्ञानजन्यभेदबुद्धीनें ' आपण ह्मणजे देहच * असें कोणी समजतो, “ आपण हणजे 
प्राणच ? असें दुसरा समजतो, तसेंच कोणी * आपण मन, विज्ञान, किंवा आनंद आहों 
असें प्रत्येकी समजतो; एवंच जसा अधिक्रार असेल, तसें आपलें सरूप आहे असा ज्या- 
प्रमाणें आपण स्वस्वरूपावर अध्यास करित असतो, तसाच अध्यास परमेश्ररी स्वरुपावरही 
होत असतों. ब्रह्माचे खरूप परमार्थतः एकच आहे, ज्ञानी पुरुषास एकच दिसतें आणि 
मोक्षान्मुख झालेल्या जीवाला त्या एकरस स्वरूपामध्येंच पराकाष्टेचा अवणनीय आनंद 
होऊन तो त्या. आनंदामध्यें लीन होत्साता तत्त्वस्वरूपी होणार असतो 
हें सवे खरें आहे. पण प्रत्येक जीवाला हा मोठा अधिकार प्राप्त झालेला 
नसतो. जितका त्याचा अधिकार लहान मोठा असेल तितक्या प्रमाणानें त्या जीवाची 
ईश्वरविषयक कल्पना लहान किंवा मोठी असते ब असावी, हें सहजच आहे. सूक्ष्मत्त्वदर्शक 
किंवा महत्त्वदर्शक कांच डोळ्यास लाविली असतां एकच पदार्थ जसा लहान किंबा मोठा 
दिसतो तसाच प्रकार आपल्या विचारशक्तीचा आहे. श्रीकृष्णाचे एकच स्वरूप कंसास, 
चाणूरास, कुव्जेस व॒ अक्रास निरनिराळें दिसले हें प्रासद्धच आहे. एवंच ज्याप्रमाणें 
आपले मन शुद्ध किंवा मलीन असेल त्याप्रमाणें आपली इंश्ररविषयक कल्पना उदार किंवा 
संकुचित असेल, व असली पाहिजे. आपलं मन वासनादिकांनी अशुद्ध असेल किंवा 
अल्पदडीमुळें अत्पज्न असेल तर परमेश्वरी स्वश्पही रागद्वेषयुक्त आहे असे आपल्यास 
. वाटते. ज्यांस आपण अज्ञानी किंवा भोळे समजतो, त्यांचा देव खातापिता असतो. 
स्तुति केली ह्मणजे संतुष्ट होणारा आणि निंदा केली ह्मणजे रागावणारा देव असतो. येथें 
स्तुति ह्मणजे अयथाथ वर्णन व निंदा ह्मणजे यथार्थ वर्णन असें समजावें. असो; तेव्हां 
अज्ञानी लोकांच्या देवकिषयक कल्पना अज्ञनयुक्त असतात. पुढें विचारशक्ती वाढली, 
नोति सुधारली ह्मणजे याच इंश्ररविषयक कल्पना प्रगल्भ होतात. शेवटीं पूर्ण दृष्टि 
झाली म्हणजे इंधराचें पूर्ण ज्ञान होते, आणि दृष्टीला ज्ञानस्वरूपता येऊन केवलत्व आलें 
म्हणजे केवल्याचें, ब्रह्माचे विज्ञान म्हणजे अनुभव येतो व सर्वत्र * एकमेवाद्वितीय 
होऊन जातें. ह्यास्तव ' त्वं, स्वरूप प्रथम झुद्ध करावें; कमे, उपासना, ज्ञान, योग, 
इत्यादिकांच्या साहाय्यानें ' त्व) पद शुद्ध करून घेऊन त्याच्या आश्रयाने कैवल्य स्थापून 
घ्यावें कीं लागलेंच अह्मस्वरूप प्रकट होऊन (साक्षात्कार होऊन ) मुक्ति मिळते; म्हणजे 
सांत म्हणून मानलेला परंतु परभाथतः अनंत असलेला चिदेंश ( आभासरूपी जीव ) अनं- 
तत्व अजुभवितो. पण हा सयुक्तिक विचार ध्यानांत न आल्यासुळें मुसलमानी भमोचे व 
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ख्रिस्ती धमोचे अनुयायी इतर धमाचा उपहास, किंवा छळ करीत असतात. अघिकार- 
परत्वे इश्वरस्वरूप त्या त्या व्यक्तीस भिन्नत्वानें दिसतें हें तत्त्व या वरील ईशोपासकांस 
न समजल्यामुळे त्यांच्या हातून पूवकाळीं अत्याचार घडल व सद्यःकालींही घडतात. पण 
अधिकारपरत्वें उपदेश करावा हें तत्त्व आमच्या पूवकालीन धमसस्थापकांस उत्तम कळल 
असल्यामुळेच सकाम पितपूजेपासून तों निष्काम ब्रह्मनिदिध्यासापर्यंत उपास्य देवत अस्लि 
त्वांत आणून क्रमाक्रमार्बे मनाचा उद्धार करण्याचें साधन व त्याची सामश्री त्यांनी निमाण 
केली आहे; आणि म्हणूनच त्याला सनातनत्व प्राप्त झालें आहे आणि सवेकालीं, सवे- 
स्थलीं व सवेप्रसंगीं उपयोगी पडणारा धर्म इंश्ररी प्रेरणेने त्यांच्या करवीं या आरयस्थानांत 
निघाला असें म्हणण्याचा स्पृहणीय अधिकार आम्हांस प्राप्त झाला आहे. ह्या अधि- 
काराचा दुरुपयोग करूं नये. म्हणजे आमचा “ सनातन धर्म, सनातन धर्मे ' असा गल- 
बला मात्र करावयाचा, पण जीवाच्या आत्मिक प्रग्तांचा उद्योग करावयाचा नाहीं; असं करू 
नये. तर जीवाचे ज्ञान दिवरोदिवरा जास्त व्रृद्िगत हाइ म्हणजे जीवांची इंश्ररविषयक 
कल्पना जास्त उदात्त हात जाइल व आपल आचरण त्या उदात्त कत्पनेस योग्य असं 
होइल, असा अभ्यास नित्य करावा. रोवटी जीवरट्टींचे सांतत्व जाऊन अनंतत्ब प्राप्त 
होईल व ते ब्रह्मपदाप्रत जातील असा क्रम धरणे व या क्रमाला एकनिष्ठ राहून त्याच्या 
सेद्धीसाठी सफल प्रयत्न करण हे प्रत्यक धमनिष्ट पुरुषाचे काम आहे. 


भक्तीचे तीन प्रकार. 


३.या षटकांत स्थूलमानाने तान प्रकारच्या भक्तांचा विचार केला आहे. या तीन वर्गा- 
तील प्रत्येकांत आणखी पोटभेद आहेतच; पण आपण केवळ तान वर्गाचाच मात्र विचार 
करू. (१) पहिल्या वगात योगारूढ ज्ञानी पुरुष येतात. या उत्तमोत्तम वर्गातील 
लोकांस परमात्मस्वरूप जसे आहे. तसेंच वद्धिगाचर होतें व अनुभवास येतें. 
वेदांतप्रातेपादक ग्रंथांत सांगितलेली लक्ष्य वस्तु आपल्या स्वस्वरूपाने या 
पुरुषांस मात्र निःशेषत्वाने समजते. उपनिषदांतील शब्द उच्चारण्याचा मात्र अवकाश 
कीं, यांच्या पूवसंस्कृुत अंतःकरणांत सद्वस्तूचा पृणप्रकाश होतो. हेच खरे महात्मे होत. 
पूर्व जन्मींच्या पुण्यसंचयानें यांची पापोन्मूलकर्द्रत्ति सवंथा मावळून गेलेली असते व पूर्वीच 
श्रवणमननादिसंस्कार पुष्कळ होऊन याही जन्मांत त्यांची पुनराद्रातते झाल्यामुळें त्यांचे 
ज्ञान पूर्णावस्थेस गेलेले असतें. अथातच यांचा जन्म केवळ लोकसंम्रहाकरितां होत 
असतो. किंवा सत्यलोकाच्या आसपास पराभक्ति करून शुद्धज्ञानानंदांत जे श्रेष्ठ जीव 
असतात, ते जीव इंश्ररानुज्ञेनें लोककल्याणार्थ व धमसंस्थापनेकरितां अवतार घेतात. 
एवंच कोणल्याही भकारें यांचं आगमन पाहिलें तरी त लोकोद्वारकच होतें. अर्थातच 
परब्रह्मावरील यांची अनुरक्ति पराकाष्टेची भेदशन्य असते. सारांश यांची आस्मिक 
उन्नति संपूर्णतेस पोहोंचलो असल्यामुळें हे परब्रह्माचे एकनिष्ठ भक्त असतात आणि पर- 
ब्रझाशीं यांचे नित्य साहचये असल्या कारणानें यांच्या वृत्तीस अखंड व एकरसात्मक 
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तादात्म्य येऊन ते सर्वथा ब्रह्ममय होऊन जातात. यांसच जोवन्मुक्त असें म्हणावे. था 
भक्तांची जी “परा ) नामकभक्ति, तिचा विचार व वित्तार सातव्या अध्यायांत केरे 
आहे. (२) यांच्या बऱ्याच खाली असणारा वग म्हणजे मुमुक्ष भक्तांचा होय. 
ह्यांच्या वृत्तीमधील राजसता व प्रपंचप्राति सर्वथा नाहीशा झालिल्या 
नसतात; ह्यामुळें चित्ताला ज॑ अखंड स्थेय॑ यावयाला हवें असतें, सुख- 
दुःखांमध्ये समश्षाद्दि ठेवण्याचे सामर्थ्य हवें असतें, तें या दुसऱ्या वगातील 
भक्तांस प्राप्त झालेलें नसते. तथापि चित्ताचे संशोधन करणारे संस्काराचे बरेंच कार्य 
झाले असल्यामुळे वेदांतप्रणीत धमावर ब धममभ्रंथांवर यांची नि.सीम प्रामाण्यबुद्धि असते ब 
सात्त्विक गुणांचा पुष्कळसा प्रादुभाव झालेला असल्या कारणानें राजस श्रत्तीचा व प्रापत्रिक 
प्रीतीचा ओघ परोपकार व सामाजिक कल्याण अथवा लोकसंग्रह करण्याची बळकट 
प्रेरणा इकडे, द्रव्य लोभाने नव्हे तर कॉर्तिलोभाने, वळतो. ' परब्रह्मखरूप व आत्मस्वरूप 
ही दोन्हीं शुद्ध, वुद्ध' नित्य व सुक्त आहेत ' हं शास्त्रीयज्ञान त्यांस झालेले असून त्या 
ज्ञानावर यांचा हढ विश्रासही असतो. परंतु यांस अद्याप साक्षात्कार झालेला नसतो. 
* इंश्वरामध्ये आणि माझ्य़ामध्यें वस्त्तः अभेदच आहे? हें विज्ञान यांस झालेल नसतें. 
एवंच या शास्त्रपारंगत पण सात्त्विक गुणांस आरंभ मात्र झालल्या सुमुक्षंस सत्त्वगुण प्रश्नद्ध 
होऊन ज्ञानपराकाष्ठेच्य़ा साहाय्याने साक्षात्कार होण्याची कायती अपेक्षा असते. पहिल्या 
वर्गातील भक्तांनी ती आश्याही समूळ विनष्ट केलेली असते. असो; ह्या दुय्यमप्रतींच्या 
ह्या भक्ताविषयीचे व तद्वत ब्रह्माचे वणन ८ व्या अध्यायांत आहे. (२ ) तिसर्‍या 
वगोतील लोकांच्या वेषयिक इच्छा शांत झाल्या नसल्या कारणानें त्यांचे चित्त समाधिस्थ 
होत नाही. त्यांचं इशचरणी प्रेम असते; त्यांचे ह्‌ प्रम म्हणजे इंश्रर हा सवोतर्यामी 
आहे असा प्रत्यय होय. जलस्थलादि सव जंगम पदार्थ आणि सचेतन अथबा जीवंत 
प्राणी यांमध्यें अवघा नारायणच भरला आहे असे समजून ते सवंत्र सगुणरूपी 
' नारायणाचा शोध करीत असतात. (पहा अ० १० हाक ८, ९, १० ब ११;) 
वासनासंन्यास आणि अहंकारत्याग हा. दोन साधने त्यांस बऱ्याच प्रमाणाने वश 
झालेलीं असतात. या प्रतीचे लोकांचा व तद्ठत ब्रह्माचा ऊहापोह नऊ पासून बारा अध्या- 
यापर्यंत केला आहे. हे सबही शेवटा निवाणमुक्तीच अधिकारी होतात. जीवेश्व- 
राच्या ऐक्याचा साक्षात्कार झाला का पहिले भक्त मुक्त होतात. दुसरे भक्त पहिल्या 
वर्गात जाऊन पुढें जीवेश्वराचे ऐकयास अनुभवी होतात आणि तिसऱ्या वर्गातील 'लोक 
दुसऱ्यांतून पहिल्या वगात जाऊन नंतर साक्षात्कार अनुभवितात. असो; ज्यांस ज्ञान- 
विज्ञान होऊन मुक्तदद्या प्राप्त झाली आहे ते परब्रह्मच होत. ते सर्व वगौच्यावर, सेभ्रष्ठ 
सर्वेन्यापी, ब्रह्मच होत ( पहा अ० ७ “छहोक १८). 


गीताशास्त्र कां प्रवर्तले ? 
३ (अ) याप्रमाणें श्रीमद्धगवद्रीतेंत जे परबझवर्णन आहे त्यावरून उपास्यउपार्स- 
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कांचे स्थूळ मानानें जे सामान्य भेद होतात, त्यांचें वर्गांकरण झालें. री आतां उपास्य 
महणज * तत्‌ शब्दलक्ष्य जं परब्रह्म तें कोणतें याचा पहिल्या वगातील लोकांच्या 
दृष्टीनें विचार करायाचा. सातव्या अध्यायाचे पहिल तीन शछाक प्रस्तावनापर आहेत. 
मुख्य विषयाला सुरवात करण्यापूर्वी एकच गोष्ट थोडक्यांत सांगतो. ती हीः | ब्रह्माचे 
ज्ञान होणें व साक्षात्कार होणें यागाष्ी प्रायः अशक्यच आहेत. परत्रह्माचे ज्ञान क्रचित्‌ 
एखाद्यासच होतें. हें हान दुर्मिळ आहे म्हणून व मानवी शक्तीला याचा शोध लागणें 
असाध्य, निदान अति कठिण, आहे म्हणूनच परमेश्वरमुखानें ही ज्ञानामृतवृष्टि या भूलोकांवर 
झाली आहे. श्रीकृष्णपरमात्मा हें परब्रह्माचे प्रकटस्वरूप होत. या इंध्ररावतारी 
महापुठ्पानें गीताशासत्राचा अवतार केला आहे व श्रीमद्वथासांवर परमेश्वरी अनुग्रह मोठा, 
म्हणून तन्मुखाने हे अखंड सत्यक्षास्र जगांत प्रकट झालें आहे. अर्थातच या शास्राला 
अबाधित्व येऊन तें सववंद्य झालें हृ नीटच झालें. या शास्त्राचे पठन, मनन व अनुध्यान 
नित्य होऊन तदाकारवृत्ति झाली, तेथील ज्ञानविज्ञान समग्र व॒ निःसशय समजून 
उमजले म्हणज जाणावयाचे असें कांहा एक राहत नाहो. असो; श्रोतृवृदास अभिमख 
करणारा, श्रोत्यांचे लक्ष्य याप्रमाणे सवस्वा आकषण करणारा, असा हा प्रस्ताव झाल्या- 
नंतर भगवान्‌ प्रथमतः 


अपरा व परा प्रकर्तांचे स्वरूप 


वर्णितात. परबत्रह्माशिवाय या विश्वांत जे काय ज्ञानदृष्टीला दिसतं वाटतं तें व बिश्व 
यांचा बेरीज म्हणजे प्रकृति होय. या प्रकृतीचे परा आणि अपरा असे दोन भाग होतात. 
गाते अगर चेतना ज्या शक्तोपासून उत्पन्न होते, त्यापासून चेतन्यापर्यंतच्या सवशक्ति 
( :१५]) 61'02: 1119510] 11९18 & 1107६)) यांचा अंतभाव परा प्रकृर्तात 
होता. या निरनिराळ्या शक्ति जेथें आविभूत होतात, प्रकट होतात, ते अपरा प्रकृर्तात 
येतात. सारांश, या शक्तोचे विषय (१३1०७) म्हृणजे अपराप्रकृति होय. विषय 
आणि विषयज्ञता, अथवा परा आणि अपरा प्रक्षात, मिळून इंश्रराचें ऐश्रय आपल्या 
मानवी दृष्टीनें पूण होते. गेल्या शतकांत हेगेल म्हणून जो महातत्ववेत्ता यूरोपखंडांत 
होऊन गला त्यानें असं प्रतिपादिले कॉ, ' ज्ञाता व ज्ञेय ' यांच्या पलीकडे असणारें, परंतु 
दोहोंचाही अंतभाव करणारें जे एक तत्त्व आहे, तेंच सत्य होय. हें सत्य म्हणजे आमचें 
परघ्नह्म! ही गोष्ट आमच्या लोकांस कित्येक शतकें अगोदर समजून चुकली होती. असो; 
तेव्हां एव्वी नामक अलंत स्थूल पदाथापासून तों थेट अहंकार नामक ' मूळ प्रकृति, 
अव्यक्त,” या अत्यंत सूक्ष्मापर्येत जे जे म्हणून ज्ञेय, ज्ञानविषय, ज्ञानेंद्रियादिसह 
सवे विषय आहेत, त्यांचा अंतर्भाव “* अपरा ? प्रकृतींत होतो. ( आधुनिक पाश्चात्य 
सानसशास्त्रे पहा. त्यांचाही सिद्धांत असाच आहे ). ही प्रकृति स्वभावतः जड आहे, 
समजण्याचा विषय आहे म्हणून हिला “ अपरा ' ( गोणप्रकृति ) असं नांव मिळालें. 
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या शब्दाच्या अथात सव हऱ्यारर्य वस्तूंचा समावेश होतो हें आतांच सांगितलें आहे. 
यांत सव गुणविशिष्टभूतांचा त्यांचे गुणांचा व त्यांच्या क्रियांचा अंतभाव होतो. म्हणजे 
शास्त्रायदष्टोनं बोलावयाचे असल्यास भूस्तर, दनस्पति, जीवन. ज्यातिष, गणित, मानस- 
नीति इत्यादि सवे शास्त्रांचे विषय व त्यांतील सिद्धांत यांचा अंतर्भाव अपरा प्रकृतीत हातो. 
आतां समजण्याचं साम्ये असणारे “ जीव ' नामक जे तत्त्व आहे लयाला परा प्रकृति 
असें म्हणावयाचे. हा जीव, हा प्राण, ही चेतनाशक्ति आहे म्हणूनच जगाचे अस्तित्व 
कायम राहतें. जेथे म्हणून समजण्याचे सामध्ये आहे, तेथे * परा ! नामक प्रकृति प्रकट 
होते. या “ परा ? प्रकृतोत पदाथात चतना उत्पन्न होणाऱ्या गतीपासून आरंभ होऊन 
व ध्वनिप्रकाश, उष्णता, विद्वत, चुंबकत्व इत्यादि नानाशक्तीचा अंतर्भाव होऊन ज्ञानशक्ति 
व इच्छाशक्तिपर्यतच्या सर्व अधिभोतिक, अधिमानसिक, अधिदेविक आणि अध्यात्मिक 
शक्तांचा समावेश होतो. सारांश 1" टट पासून ('0140९ (51:55 जाणीबेपर्यंत 
सवोचा “ परा ? मध्यें अंतभ'व होतो. तात्पर्य हं आहे कों, समजण्याच्या सवे वस्तु हा 
एक घटक, ज्ञातृत्वशक्ति हा दुसरा घटक; ह दोन *िळून हं विश्व निर्माण झालें आहे. 
सारांश, कोणताही प्राणी किंवा कोणताही पदार्थ आपण घतला असतां तेथें आपल्यास 
जडचेतन्याचें मिश्रण कमी अधिक प्रमाणाने सांपडेल. नुसतें चेतन्य किंवा केवळ जड 
वस्तु आपल्या अनुभवास येणें शक्‍यच नाहीं; दगडांतील चैतन्य ठुप्तपणानें वास कारितें, 
पण बाह्यशक्तीच्या योगानें तें प्रकट स्थितातही येतं. विराटस्वरूपालाही जडाजडसंयोग 
आहेच! एवंच हें विश्व चराचरात्मक, जडचेतन्यात्मक आहे. हा शास्त्रीयसिद्धांत ६ व्या 
श्होकाच्या पूर्वाधात सहज आला आहे. 


इश्वराचे अस्तित्व. 


इ या जड चेतनांचे संयरोगवियोगाने सव सटिव्यापार चाळू शकतील; आतां 
- परमेश्वराची कांहीं अपेक्षा नाहीं; असें काणी कदाचित म्हणेल, लयास ६ व ७ श्होकद्रय़ांत 
उत्तर दिलें आहे. भगवान म्हणतातः जगाची उत्पात व संहार, यांचें कारण मीच 
आहे. माझ्या पलीकडे, माझ्याहून श्रेष्ठ असे कांहो नाहो. मणी ज्याप्रमागें सूत्रांत 
ऑविलेल असतात, त्याचप्रमाणें हो सव विश्रें मजमध्ये आहेत. मीच त्यांचा सूत्रधार आहे. 

खरेच आह. नुसतें जड व नुसती चतना आणि त्यांचा संयोग यांच्या हातून 
काय होणार १ नुसतें जड किंवा नुसती चतना स्वतः कांहीं कडं शक्रत नाहींत. लांस 
योजकाची अपेक्षा असते. आपण यः:कश्चवित्‌ जीव ना? पण आपण सुद्धां कांहीं तरी 
इष्टप्राप्तीसाठी जडचेतनास चालन देतों! मग हें ज॑ अवाढव्य रीतीनें विस्तारलेले अनेक 
जगतात्मक विश्व कों ज्याच्या व्यापारामध्ये एक बालाम्रही अव्यवस्था दृष्टीस पडत नाहीं तें 
विश्व उगीचच्या उगीच म्हणजे यदच्छेने परिभ्रमण करांत हिंडत आहे, असें हणणे युर्क- 
शून्यत्वाचें हाईल. शिवाय, असा अनुभवही आपल्यास नाहा. सारांश, विश्वाची व 
विश्वांतीक पदाथोची .उत्पात्ते, त्यांचा लय, व त्यांची स्थिति याला कांही तरी हेतु हवा, 
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हेतु आला कॉ, कोणी तरी योजक आला. हा योजक-महायोजकच हा! म्हणजेच 
भरमेश्वर होय. त्वाथांची कोणतीही अपेक्षा मनांत न धरितां-कारण तो आप्तकामच 
आहे-परमेश्वर हें विश्वचक्र चालवीत आहे व जीवांचा उद्धार ल्यांचे त्यांचे योग्यतेप्रमाणें 
स्वनियमानुसार व्हावा, हा हेतु मनांत धरून, हें विश्रचक़ तो चालवितो आहे. सूर्याची 
फेरी कधी तरी टळली आहे काय १पोर्णिमेळा चंद्र १४ कळाच घेऊन आला असें कधीं तरी 
झालें आहे काय? राळे पेरून व राळ्यांचीच मशागत क्ररून कधीं तरी भोपळे आले 
आहेत काय? झाडांच्या पानांवरील, पु"्पांच्या आंतील, कौोटकांच्या पृष्ठावरील, शिंप- 
ल्यांतील व इंद्रधनुप्यांतील नकशी, रंगदार नकशी कशी तयार झाली? याला “*यदच्छा 
( ९1७1०९ ) हे उत्तर समाधानकारक होत नाहां. कारण येथे योजना दिसते 
आणि योजना आली की तेथें याजक आलाच! असो: अभिज्ञ वाचकांस विनंति आहे 
कीं, त्यांनी प्रश्न व श्वेताश्रतर हो उपनिषदे, या प्रश्नांच्या मोक्षाप्रा्यथ अवश्य वाचावी. 
सारांश या विश्वातील पदाथजातीस ज नियग घालून दिले आहेत, त्यांचें अतिक्रमण 
त्यांच्या हातून होणें तर शक्‍यच नाही; त्या नियमानुसार प्रत्येक सजीव अगर 
निर्जीव पदार्थास चाललच पाहिज. आतां या चराचराच्या वर्तनाला “ नियम? अशा- 
साठी म्हणावयाचें कां, त्यांत कांही डेट हेतु आहे. हा हेतु कोणता ? स्य पदार्थाचा 
उद्धार करणें हा हेतु होय. या उद्घाराठाच युरापियरन लाक ॥९४७!॥(॥०1 ह्मणत 
असतात. चेतनेचा उद्धार म्हणजे चेतन्यस्वरू्पांत लोन होऊन जाणें नव्हे, 
तर तादात्म्य पावणें हा होय. चेतन्यरटी चेतनेची अत्यंत उन्नतावस्था फ्रमेश्ररी अनुग्रहाने 
प्राप्त व्हावयाची, त्याच प्रमाणें जडास चतनच स्वरूप यावयाचे, तेंही परमेश्वरीसंकेतानु- 
रूपच होय. सारांश जड, चतना व चतन्य हा एका सच्चिदानंदाची अवस्थांतर जीवास, 
-उपाधिविशिष्ट आत्म्यास-भासतात; आणि अविद्यावशा& जीवाच्या व मायापाते परमे- 
श्वराच्या उपाधि जसजशा कमी होत जातील तसतसा खरा प्रकार अनुभवास येऊं लागून 
शोेबटी उपार्धाचा नाश व ब्रह्मस्वरूप एकदम प्रकट होतील. भेददष्टि नाहीशी होत जाणें 
हाच उद्धार आणि यांच उद्धारासाठी विश्चनयम जागत होतात. असो; इंभर आहे कॉ 
नाही ६ या प्रश्नाला एक उत्तर असे आहे. ' विश्वांत सवंत्र व्यवस्था आहे की नाहो? 
या प्रश्नाला होय अगर नाही, असे उत्तरद्दय येइल. ' नाहा असे उत्तर आल्यास मूळ 
प्रश्नांचे बीजच संपले. कारण व्यवस्थाच नाही तर प्रश्नास सयुक्तिक उत्तर द्यावें हा 
न्यायच-ही व्यवस्थाच-संपली ! * आहे ” पक्षा व्यवस्थापक हवा असतो. कारण, व्यवस्थे- 
मध्यें हेतु असतो; आणि हेतु हा इष्टप्राप्तीचे एक साधन आह. असो; विश्वाची बिनचूक 
व्यवस्था लावणारा सर्वज्ञ, सर्वेशक्ति, सवसाक्षी असा असलाच पाहिजे. सर्वसाक्तित्वानें 
परमेश्वर विद्यमान्‌ असतो, असं सातव्या *होकाच्या उत्तराधोत सांगितलेंही आहे. *या 
हेश्वराचा ईथर कोण? याला प्रथमाधात उत्तर आहे. 

या विश्वाच्या, अंतर्यामी राहून विश्वाचे सवेथा नियमन करणारा, सबेव्यापी, 
शट, निर्विषय असा जो परमात्मा तो विध्ध होऊन आपणच द्याचा स्वामी 
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झाला आहे.--( जीवशिवांचें ऐक्य पूणपणे उमजल्यानंतर विश्व आणि स्वामित्व: 
यांचा लय होऊन एक ब्रह्म मात्र उरते, दुसरे कांही नाहीं दी स्थिति याच अध्यायांतीळ 
१८ व्या श्लोकांत वर्णिलेल्या ज्ञानी पुरुषांची आहे. हो गोष्ट निराळी. हिचा विचार 
आपल्यास सध्यां कतव्य नाही. )--असो; ज्ञातृत्व व विषय यांचा स्वामी होऊन त्यांचें 
नियमन करणारा, प्राण्यांच्या व विश्वांच्या कमानुसार त्यांची उत्पत्ति, त्यांची स्थिति ब 
त्यांचा लय करणारा जो परमात्मा तो सवंश्रेष्ठच आहे. त्याच्या पलीकडे कांहीं भ्रेष्टतर 
असणें शक्‍यच नाहीं. अखंड व निर्विकार, सवेद्रष्ट व सर्वनियामक अस “* एकच? सिद्ध 
झाल्यावर त्याच्या पलीकडे दुसर आणखी एक “ एक! असेळ अशी कल्पना करणें म्हणजे 
साखरेची साल काढणाऱ्या न्यायाचे अवलंबन करणें होय. असो; तेव्हां हा जो सरवे- 
नियामक, सर्वातरभावी, परमात्मा आहे त्याच्या आधारावर, ह्याच्या सत्तेने, ही विश्वमाला 
अबाधितपरणे चाललेली आहे. सांख्यांच्या तात्विक शोधाचा ओघ ' परा आणि अपरा 
प्रकृतीपर्थतच येऊन थांबला! पण, एकरसात्मक स.द्रास मिळपरयेत नदीचा ओघ ज्या- 
प्रमाणें थांबू शकत नाही, त्याचप्रमाणे, “परा आणि अपरा' नामक दोन परस्पर विरुद्ध 
तत्त्वांस ज्याच्या योगानें अशतित्व आले, ज्याच्या योगाने उभयतांचा संबंध होतो ब 
ज्याच्या योगानं परस्परविरोध नष्ट होऊन एकवाक्यता सिद्ध होते, अस कांहींतरी तत्त्व 
घेतल्याशिवाय विचाराचा ओघ थांबणार नाही. ह्या विधानांच्या प्रत्यया्थ 1009८० 
कृत “ जीव आणि जगत पुत्तकांतील 11) ७101-11) (साक्षात्कार) हा भाग इष्ट तर 
वाचावा. असो; हें ( एकं एव अद्वितीयं ) तत्त्व वेदिक मतांत आहे म्हणून सांख्यमताहून वैदिक 
सिद्धांताला सर्वमान्यत्व आले आहे. परब्रह्मांत ज्ञाता, ज्ञान, क्षेय हे संबंध व श्रेष्ठता, 
कनिष्ठता हें तारतम्य संपते. काळ, स्थळ, प्रसंग इत्यादि उपाधि संपतात. आणि शुद्ध 
चैतन्य मात्र अवशिष्ट राहते. असो; पदाथाला अस्तित्व, भातित्व, प्रियत्व जे प्राप्त 
होते तें सचचिदानंदघन जो परमात्मा त्यापासूनच होय. पदाथीचे नाम आणि त्याचें रूप 
हों दोन मात्र भेदस्थितांत उत्पन्न होतात; कारण नाम व॒ रूप हीं अबाधित नाहीत. एवंच 
' नामरूप नित्य नव्हे. “ अनेन जीविनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि' ही ध्रुति पहा. हा 
विवेक सांख्यांनीं केला नाहीं म्हणून त्यांचे मत तात्त्विक दृष्टीला अग्राह्य झालें. या- 
प्रमाणें परा व अपरा प्रकृतीचे उपांगत्व व ब्रह्माचे श्रेष्ठत्व स्थापित झालें. आतां परमा- 
त्म्यामध्ये ' सवेवि>व कसे गोविळे आहे?! व परमेश्वराव्यतिरिक्त पदार्थच नाहीं, 
लांचा विस्तार ८ ते १२ लोकांमध्ये केला आहे. “ एपो$तर्यामी, एष योनिः सवेस्य, 
प्रभवाप्ययी हि भूतानां ' ही श्राति आहे. ( मॉलिब्रथांचांचें तत्त्ववेचार पदा.) 


विक्षान. ( प्रत्ययास येणारें ज्ञान. ) 


५. आठ ते बारा या होकावलींत काय सांगितलें आहे. बरें? स्थिरचर 
व्यापून दशांगुळे उरपारा परमेश्वर  (पुरुषसुक्त मंत्र १) शध्व्यादि 
पंचमद्दाभूतांमध्यें गंथ, रथ, रूप ( तेज ), स्पर्धे आणि शब्द या स्वरूपाने परमेश्वर आरवशूत 
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होतो. जलाला जल त्यांतील रसाने येते. हा रस नष्ट झाला कॉ, जलत्व संपले. 
अैशोंच सर्व पंचमहाभूतांचो व्यवस्था आहे. या महाभूतांस अस्तित्व येतें ते परमेश्वराच्या 
आविभोवानें येतें व॒ या भूतांचे नियामकत्वही परमेश्रराकडेच आहे; उघडच आहे, 
जलाचे जलऱ्व त्यांत असणाऱ्या रसपरिमाणानें ठरावयाचं व नियमित व्हावयाचे! असो; 
भगवंतांनों येथें अभि सूयचंद्रादे तेजोगोळक यांत विशेष करून “अभीचें तेज 
(1९1) मी आहे? व ' सूपचंद्रांचे प्रभा ( 1,४11: ) मी आरईई' असे सांगितलें आहे, 
हॅ संस्मरणीय होय. 

ह्याचप्रमाणें सवतः व सर्वेथा प्रामाणिक ग्रंथ जे वेद यांत वस्तुतः व विधितः परमे- 
श्वराचें स्वरूप वर्णन आणि तत्स्वरूप प्राप्त होण्याचे उपाय सांगितलेले असतात; श्रुतीस 
अनुकूल असून युक्तीने व अनभवानें प्रामाणिक ठरणारा प्रत्येक ग्रंथ "वेद ! च होय. आतां केव्हां 
हें ग्रंथ अधिभोतिक वस्तूंची मीमांसा करीत असतील, कधीं अधिदैविक वस्तूंचे निय- 
मांचे उदघाटण करीत असतील ब कधीं मानसिक आणि अध्यात्मिक पदार्थाचे प्रवचन 
करीत असतील. कांहोंकां असेना ! ही सवगत व सर्वव्यापी परमेश्वराची गुणवणनरूपी 
स्तुतिच असते. तसेंच अमुक इश्र हेतु सिद्ध होण्यासाठीं कांहीं शास्त्रीय प्रंथांतून 
विधिपर वाक्यें व निबंध आढळतात. हे सवही परमेश्रराचें स्तोत्रच होय. असो; 
या स्तोत्राचे अतिसंकलित स्वरूप म्हणजे & हें होय. आणि आपण श्वासोच्छ्वास 
करीत असतां ' सोहं ' हंस: असा जो आपल्या नकळत अजपाजप चाललेला असतो, 
तो समजून होईल तर तीही परभेश्वरी स्तुतिचे आहे. आतां ही स्तुति वायुद्रारा होत 
आहे, म्हणून ' वेदांतील उकार स्वरूपी मी” असें भगवान्‌ म्हणतात. आकाज्यांतील 
शाग्द परमेश्वर आहे, शाब्दगण नष्ट झाला कौं आकाशही संपले, हे अलोकडील प्रयोगां- 
वरूनही सिद्ध झाले आहे. * शून्य ? प्रदेश आपल्यास निमाण कारितांच येत नाहीं; पण 
आपण जसजसे “ आकाराद्रव्य? कमी कमी करीत जातो, तसतसा शब्दगणही नष्ट 
होतो, हें प्रयोगसिद्ध आहे. पुरुषास “ पौरुष ' आहे तें भगक्त्स्वर्पी आहे. आपल्या 
ज्ञानेंद्रियांच्या व कमेद्रियांच्या द्वारानें प्रयत्न करून “मी श्रेष्ठपदाला जाण्याची खटपट 
फलापर्येत करीत राहीन? असा दढ निश्चय करून त्याप्रमाणे फळ मिळविणे याचेंच नांव 
“ पौरुष' होय. सारांश, ' पोहष म्हणजे उद्धाराची इच्छा आणि सफल प्रयत्न. 
अथातच त्याचें स्वरूप इंत्ररीच असलं पाहिजे. धंमे, अर्थ, काम, मोक्ष हे चार पुरुषार्थ 
सांगितठे आहेत. हे साध्य करणारांत “ पोरुष असतें. एथ्वींतील सुगंध्य आणि आमिगत्‌ 
सेज हीं भगवत्स्वरूपंच होत. सवे भूतांमध्ये जी जीवनद्यातिे, प्राणदाक्ति आहे तीही 
परभश्वरच आहे. तसेंच या शक्तीच्या साहाय्यानें आणि मन, बुद्धि, अहंकार यांच्या 
करवी तपश्चयो होते ती भगवंतांचे स्वरूप आहे. याप्रमाणे “ अपरा व परा-_'प्रकृतींचा 
विचार झाला. आतां प्रक्ातिबाह्य स्वरूप सांगतात. स्वभूतांचें सनातन असें आदिकारण, 
मध्यकारण व अन्तकारभ मीच आहे. हें कारण अनाद्यनंत आहे. सवे प्रकृति 
आपल्या उभयस्वल्पांनी कोन झाळो तरी हें झारण जर्सेच्यातसेंच राहतें. येथं 
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भंग नाहो. पुनः  जीौवकोटांचा विचार करून सांगतात, बृद्धि, 
क्षात्रियाचें तेज, वैश्याचें सात्त्विक बल, शूद्टासकट सर्वीचा धार्मिक काम, हें उद्धारक 
गुण परमेश्वरच नटला आहे. सारांश, ज्ञानगोचर जें कांही आहे तें परमेश्वरस्वरूप आहे. 
फार तर काय पण सात्त्विक, राजस ब तामस इत्यादि गुण हे परमेशरष््त असून प्राणि- 
मात्राच्या कमानुसार त्या त्या जीवास प्राप्त होणारे आहेत. परमेश्वरामध्यें मात्र हवे गूण 
नाहींत. हच सांख्यमताचें निराकारण होय. हेच परमेश्वरी स्वरूप प्रकट करणारें ज्ञान 
होय. हें सर्व वाचून गेल्यावर गांतावाचकांच्या अनेक शंका नाहाशा होतील असें वाटतें. 
“ इश्वरानें * कांहीं नाहीं ' पासून जगत्‌ उत्पन्न केलें” असे कांहीं धमात सांगितलें आहे. 
“कांहीं नाहीं) पासून, अभावापासून, जगत्‌ उत्पन्न करणे हें अयुक्त, अविंतनांय आणि 
असमंजस आहे; अनुभवही जीवास असें सांगतो. म्हणून प्रत्यक्ष सवेशक्किवंत परमेश्वरासही 
तसें करणें त्या जीवाच्या मतें अदाक्यच होय! (पहा श्लोक १६ अध्याय २). जीब 
आणि जीवन, पुरुष*आणि प्रकृति हो. इंश्रराचींच दोन अंगें असून हो परस्परविलक्षण 
अशीं बालके परमात्म्याची भिन्न, आभासिक व परर्परावलूंबी रवरूपे अहेत. आपण 
प्राकूत लोक आहोंत; तव्हां आपल्यास समजल अशा भाषेंत बालावयाचे असल्यास हें 
विश्व प्रकतीचा परिणाम आहे. प्रकृति व पुरुष ही परमेश्वराची अंगे आहेत. अव्यक्त 
प्रकृतीपासून ह्या व्यक्त विश्वाचा उद्धव झाला आहे, पुरुष भोक्ता आहे व परमेश्वर या 
विश्वाचा नियामक आहे. ज्यांस तत्त्वक्षान प्राप्त झालें आहे लांनी ह्या 
आभासिक विश्वाकडे पाहिल्यास विचारदष्टींने त्यांस हें विश्व विवते आहे, भासमात्र 
आहे, असें दिसेल; आणि तात्त्विक अनुभवाचे खरं तत्त्व पाहूं गेल्यास त्यांना ब्रह्मान्यति- 
रिक्त कांहॉच दिसणार नाहीं. येथे “पाहुं गेल्यास? व * दिसणार नाहीं” हे शब्द्‌ 
सुद्धां कष्टानेंच वापरावय.चे! कारण ' सव ब्रह्ममय़ झाल्यावर पाहणें कसचे आणि पाह- 
णारा तरी कोण १' असा वास्त्बिक प्रसंग येतो ! असो, तेव्हां प्राकत भाषेनुसार व 
प्राकृत कल्पनेनुसार विश्वाचे उपादान कारण परमेश्ररच आहे असें ठरतें. आणि श्रीकृष्ण 
परमात्म्याने हेंच ज्ञानविज्ञान ८--१२ लोकांमध्यें लोकांस ब्रह्मानुभवाचा परिचय व्हावा 
ह्मणून कथिलें आहे. आतां जिज्ञास सामान्य लोकांस 


हे तत्त्व का समजत नाहो? 


६ परमेश्वराकडून मिळालेले किंवा जडापासून चैतन्याकडे उत्कांति होत असतां 
परमेश्वरी अनुप्रहानें संपादित झालेलं जें इच्छाखातंत्र्य त्याचा दुरुपयोग केलेला असतो 
ह्मणून सवंत्र ब्रह्म पसरलें आहे, तें अज आहे, अक्षर ( अविनाशी व अविकार्य ) आहे, 
हें समजत नाहीं. अधिकारमदानें उन्मत्त झाल्यामुळें प्राप्त झालेल्या इच्छास्वातंत्र्याचा 
दुरुपयोग केला म्हणजे वर सांगितलेली गोष्ट समजत नाहीं. पूणे, अनंत, शुद्ध, निर्वि- 
कार्ये, असे जे आपलें भूळखरूप तें समजण्याकडे अगर जो सुर्य पुरषार्य, तो साध्य 
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होईल अश्या साधनाचे संपादन करण्याकडे आपल्यां इच्छास्वांतंत्र्याचा उर्पयोग करणें 
“हा, देवमान्य मार्ग. सोहन देऊन प्राणी ज्या वेळीं अपूर्ण, सांत, विकारपूर्ण व 
मळीन अश्या भासमान विषयाचा आश्रय कारितो, प्राप्त झालेल्या. अधिकाराने आपल्या 
बोग्यतेहून अलभ्य अशा श्रेष्ठठर किंवा अयोग्य अशा नीचतर पुरुषार्थापाठीमागे 
छागतो, त्यावेळीं तो अशुद्ध सात्त्विक, राजस अगर तामस यापैकीं एकांच्या किंवा या 
तीनही गुणांच्या स्वाधीन होऊन मूढ होतो. विवेकशून्य झाल्यामुळें त्यास ज्ञानांधत्व येते 
आणि मग अर्थातच परमात्म्यासारखें तेजःपुंज, अपरोक्ष, असणारें सवेव्यापी तत्वही 
समजेनासें होतें! होच माया होय. कारण सात्विकादि त्राविध भावांची उत्पात्ति सावे- 
जनिक मायेपासून आहे. हे सवे विकार अस्तित्वसवरूपानें परमेश्वरांत असतातः पण 
विकारस्वरूपाने परमेश्वर त्यांच्यांत नसतो: कारण परमेश्वरास विकारच नाहीं. विकार 
हें मायेचे स्वरूप आहे व तें चिविध आहे. ह्या विकारांच्या योगानें जगही विकृत अस- 
णार आणि जगास पाहणारा जीव हाही, विकृत अशीं इंद्रेये, मन, बुद्धि, अहंकार यांच्याच 
द्वारे बघणार! अथोतच त्यास त्रिविध विकार मात्र दिसतात; पण त्यांचे मागें सदैव 
असणारें जे अज आणि अव्यय असें सशषिदानंदस्वरूप तें ह्या विकृतद्वारांनी पाहणारांस 
दिसत नाहीं; आणि हें सत्स्वरूप साध्य झाल्याविना मोक्ष नाहीं. ' तेव्हां सत्त्वरजतमोयुक्त 
जी इश्वरप्रकृतिद्रयरूपी दुस्तर माया आहे, तिला तरून जावयाचे असेल तर साविदानंद- 
रूपी जे. माझें स्वरूप त्याला शरण गेलें पाहिजे.” प्रपाकारांनी वेदमंत्र घेऊन मायेचें 
खासे वर्णन केलें आहे. (पहा मूळ अ० ७ श्हो०९-१४). 


मायेचा विलास ( उत्कांति-विसृष्टिवाद) आणि मायेचा नाश. 


केदळ जडापासून शुद्धचेतन्याकडे जाण्याचा विश्वाच्या उत्कांतीचा कम आहे; 
असें अलीकडील तत्त्वज्ञानावरून दिसतें. या उल्कांतिबादाचा वेदांतसिद्धांताझ्यीं 
सुळींच बिरोध येत नाहो. केवळ तामसी स्थितांतून आपण झ्द्धसास्विक 
किंबहुना, त्याच्याही पलीकडच्या आत्मिक स्थितीकडे समाजतः चाललों आहों. पूणे 
तामस गुणाच्या राक्षसी तावडींतून सुट्न आपण अशुद्धसात्त्विक व आत्मिक स्थितींच्या 
सौम्य स्वराज्याकडे जात आहों हें बेदांतासही मान्य आहे. मध्यंतरी मात्र तामस, 
ब॒ राजस आणि तामस मिश्रित सात्त्विक व राजसमिश्रित सात्त्विक गुणांच्या आधीन 
क्षाप्रम असतों. आतां शद्ध तामस स्थितींत ज्ञानच नाहीं; राजस स्थितीमध्ये ' आपण 
या. शत्दाचा फारच संकोच असतो आणि इुद्धसात्त्विक स्थितींत ' आपण हा शब्द 
सथेव्यांपी, होतो. एवंच परमात्म्याचे शुद्ध निविकार्य, सर्वव्यापी, एकरसात्मक स्वरूप 
पाहणें असल्यास आपली ज्ञानदत्ति सात्विक म्हणजे वासनाशन्य व अहंकारविराहेत, 
आडी पाहिजे आणि शमदमादि साथनसंषात्ते, दया, क्षमा, ओदार्य इत्यादि सद्विकार 
श्ामृत होऊन आपलेपणा अभेदत्वत्तीचा झाल पाहिजे. हा जेथें नाहीं तेथे भेदयूलक 
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कमान, भेदसूळक मनोवालि आणि भेदमूलक आचरण आहे. अशा लोकांस आकाहाडूड 
जास्त स्थिर, वायूहून शीघ्रगामी, अनंतकोटी सूयाहून जास्त तेजस्वी, क्षीरसागराच्या 
अनंतपटीनें मधुर, असले सबेव्यापी, झुद्ध, निर्ठेप त्रह्मतत्त्य कोठून समजणार १ परम्े- 
श्वराचे स्वरूप एक, एकरस, असे आहे. जीवाच्या वरिष्ट कोर्टास तें प्रकृतिद्दयाजें कारण 
आहे, असें दिसतें. बरस्लुतः आस्ते, भाति, प्रियता या एकाच परंतु भिन्न दिसणाऱ्या 
स्वरूपाने परमेश्वरच स्बे नटला आहे; बिकार मायेचे आहेत व ते मायोपाधि जीवास 
मात्र दिसतात. माया संपली ह्मणजे हे विकृतस्वरूप संपले आणि संसारबंभनही संपले. 
हें ज्ञानविज्ञानाच अत्यंत उन्नत स्वरूप होय. योग्याने शेबटी याच स्वरूपाचे "यान करा- 
बयाचे आहे. हे समजून घेणे ज्यास इष्ट वाटेल त्यानें देवनिमित मायेचा, इंद्वाप्रग्नीत 
इच्छास्वातंत्र्याच्या योगाने कमरा: 'नाहा करून प्रत्यक्ष परमेश्वरास शरण गेळे पाहिजे. 
परमेश्वरास शरण गेल असतां अलंघ्य असा ' भरला पूर, मायेचा वाहून नेणारा ळोंढा ! 
ओलांडितां येतो व ही ओलांडिला ह्मणजे परमेश्वरस्वरूप स्पष्टतर होतं. सारांश, जीव्र- 
रूपी जें आपले अविद्येत पडलेले प्रतिबिब आहे, ते सोडून इंररूपी जें मूळ बिंब तिकडे 
आपली मनःप्रवृत्ति वळविली तरच देविक मायेला तरून जातां येईल. परंतु 


दुषटलोक ब अधम नरपक्नु 


(७.) परभेशाला शरणच जात नाहीत. हे लोक अलंत अभिमानी असतात; म्हणजे 
ऐहिक प्रपंच हेंच आपले जीवितसवेस्व आहे असे समजतात. देह, कांता, पुत्र, धन हॉ तरी 
प्रिय वाटतात याचे कारणही ती आपल्यास सुख ( मग ते दःखमृूलक व दुःखपरिणामी काँ 
असेना ! ) देतात, तेव्हां होच माझी आहेत असा ह्या क्षणिक सुखदायक जडवस्लूचा या 
जीवांस अभिनिवेश (अभिमान ) दढ झाला असतो; आणि ह्यामुळे संकुचित दृष्टि हिऊन 
अज्ञान.माजते व अविवेक उत्पन्न हाता. अशी बेषयिक स्थिति झाल्यामुळे अर्थातच प्राणरक्षकष 
उपभोगाच्या उपयोगी ज्या नश्वर वस्लु असतात, तेवढ्यामेंच पुरुषार्थ साधेल असे माम- 
णाऱ्या कामकोधपूर्ण * राक्षसांस ' सर्वज्ञ, सर्वशुद्ध व सर्बसटुणपारिपूर्ण ईश्वराकडे जाता येत 
नाही हें स्पष्टच झालें. य़ा संकुचित दृष्टीच्या, अतपुब कामक्रोधास वश झालेल्या पुर- 
षांस, कुटुंबाचे खरं कल्याण म्हणजे खरा उद्धार, समाजाचा खरा उद्धार, विश्वाचा खेरा 
उद्घार इत्यादि कामक्रोधादिनाशक वृत्तीचा व दया, क्षमा, शांति इत्यादि सद्दिबेकांचे पोषक- 
वृत्तीचा गंधही नसतो. एवंच ते ' पापी, पापकर्म, पापात्मे, पापसमब, ' असे होतात 
आणि उत्तरोत्तर--खऱ्या पुरुषार्थ सिद्धीच्या प्रयत्नाभावामुळे--जडावस्थेप्रत आघ होतीत 
अथक नरकस्थषितींत जाऊन पडतात! असो; भगवान म्हणतात; हे तामसी इतोचे श्राथ- 
चिक नरा धम सोहून दिल्यानंतर बाकी 


चार प्रकारचे भक्त 
(८.) उरतात. का ' भक्तांच्या! अथाचा प्रपंच “ सारांश ' नामक शेबडच्या बहाद 
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पुनः केला आहे. असो; हे भक्त परमेश्वराचे चिंतन करितात. परमेश्वराचे भक्त 
म्हणजे संकुचित स्वोपभागाची इच्छा टाकून देऊन प्रापंचिक सुखाचा होम करणारे लोक 
होत. आतां (१) आतं म्हणजे दुःखाने पोळलले व आपलें झालेलें नुकसान भरून 
काढण्याची इच्छा करणारे लोक होत. हे लोक एक प्रकारचे कामुक भक्त आहेत; म्हणजे 
आपल्या वैषयिक इच्छा सात्त्विक मार्गानें पूर्ण व्हाव्या अशी इच्छा करणारे हे भक्त होत; आणि 
म्हणूनच इंशभजन करणारे हे लोक आहेत. किंवा संसारसागरांतील दुःखलहरींस कंटाळून, 
बैतागून, हे लोक परमेश्वराला हरण जातात. (२ ) अशथोर्थी म्हणजे सात्त्विक कामाकडे 
लावतां येईल अशा साठीं द्रव्यसंचय, विषयसंचय, करावा व तो संचय होण्यासाठीं परमेरा- 
भजन करावे अशी यांची वृत्ति आहे. हेही कामुकच भक्त होत. तथापि पूर्वसंचित 
चांगलें असल्या कारणानें परमेशपूजा करावी असें त्यांस अंतःकरणपूवक दाटून ते कोणल्या 
तरी स्वरूपाने भगवद्धजनास लागतात. किंवा दुःखशन्य सुख मिळविण्याचे आशेनें कांही 
लोक परमेश्वराचे आराधन करितात. (३) जिज्ञास हाही एक भक्तांचा वगच आहे. हे 
वास्तविक कामुकच खरे; पण यांची इच्छा आपल्यास ब्रह्मानुभव व्हावा, मुक्ति मिळावी 
अशी असते. वेदांतशास्राचे श्रवणमननादिकांनीं जीवरहस्य यांस कळलेलं असतें व रम- 
दमादि साधनषट्काच्या साहाय्याने चित्तशाद्धि उत्तम झालेली असते. आतां केवळ शास्त्रप्रणीत 
सिद्धांताचा, उपनिषदांतील महावाकयांचा, साक्षात्‌ अनुभव आपणास यावा अशी मात्र 
एक इच्छा यांस असते व या इच्छेच्या तृप्तीसाठी हे मुमुक्कु परमेश्वराचे शुद्ध मनानें 

विषयशन्य मनाने चिंतन, भजन, पूजन, करीत असतात. वरील दोन्ही वगापेक्षां यांचा 
वगे उच्चतर आहे. हे सुक्तीच्या मार्गाला लागलेले असतात. (४) ज्ञानी भक्त हे 
मात्र सवंभ्रेष्ठ होत. ' अहं ब्रह्माडॉस्म ' ' एक मेवा ५दितीयम्‌' इत्यादि महा- 
वाक्यांचा साक्षात्‌ परिचय झाल्याकारणानं, अपरोक्ष अनुभव आल्यामुळें, यांची मोक्षमूलक 
इच्छा सुद्धां भस्म होऊन गेलली असते. यांची भक्ति अथातच पूर्णत्वाने निष्काम असते 

हेच खरे आत्मनिष्ठ पुरुष होत. हे भक्त आत्मरति, आत्मक्रीड, आत्मसंतुष्ट, सारांश 
आत्मनिष्ठ असे-भक्त-असतात. आत्मस्वरूपी भगवंतांस हे अत्यंत प्रिय असतात; याचें 
खरं कारण म्हणजे हे परमात्म्याशी तादात्म्यवृत्तीनंच राहतात; प्रत्यक्ष आत्मस्वरूपीच 
होतात. यांची समाधि सदैव जाण्त असते; ह्या भक्तांस उत्तम गति मिळते हें सांगा- 
वयास तरी कशाला हव£ हे मक्तच झाले. जीवन्मक्त यांसच म्हणावयाचे. सातव्या 
अध्यायांत ज॑ ब्रह्मस्वरूप सांगितल आहे, तें यांच्या कारतांच आहे. यांची इारीरयात्रा 
यांचें आचरण, केवळ ' भवो5हि लोकाभ्युद्याय तादशां ' (यांचा अवतार लोक- 
संग्रहासाठींच असतो ) या न्यायांचंच असत. भगवान्‌ म्हणतातः अशा पूृर्णसात्त्विक व पूर्ण 
आत्मिक स्थितीमध्ये जन्म प्राप्त व्हावयाला अनेक जन्मांचे पूबसुकृताची अपेक्षा आहे. 'सवंत्र, 
सवेकाळीं वासुदेवच भरळा आहे ' असा अंतःकरणांत सवंथा रूढ झालेला अपरोक्षानुभव 
येण्याला अनेक जन्मांतील निष्काम सात्त्विक आचरणाची तयारी असावी लागते. असो; 
यावरून ' ग्रह्मझान नोहे लंकुराच्या गोष्टी । तेथे व्हावा पोटीं अनुताप ॥! ही 
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साधुमकुटमणी तुकोबामहाराजांची उक्ति किती सार्थ आहे, याचा प्रत्यय वाचकांस 
येण्यासारखा आहे. अशी वैष्णववीराची मंडळी फारशी असणें कोणत्याही-विशेषत:- 
हल्लोंच्या मनूंत तरी शक्‍य नाही. भगवंतांनों या अध्यायांतील तिसऱ्या श्होकांत ब 
एकोणिसाव्या श्लोकांत हंच सांगितलें आहे. आतां सत्कमांचा कधीं नाश होत नाहीं. 
( पहा अध्याय २ श्लोक ४० व अध्याय ६ श्लोक ४० ) ही त्या सर्वेज्ञ व सबेदयाघन 
प्रभूची अमाघवाणी अनंत वेळां प्रगल्भपर्णे प्रकट झाली आहे म्हणून आपण पूर्णश्रद्धेने 
प्रापंचिकज्ञान व परमार्थज्ञान करून घेऊन, भ्रवण-मनन-निदिध्यासानें ब इंध्रराच्या 
ऐकांतिकभक्तीनें आत्मसाक्षात्कार होईल असा अभ्यास करून स्वतःच्या उद्धाराचा 
व अज्ञानीजनांच्या उद्धाराचा प्रयत्न अहर्निश करावा हे योग्य होय. जर 'ब्रह्मव मी 
आहे अशी पदवी पटकावयाची आहे, तर त्यासाठा आपणास प्रयत्नही पुष्कळच केला 
पाहिजे. असो; ही ज्ञाननिष्ठ ब्रह्ममक्ति हीच अस्सल प्रीतीची शुद्ध भक्ति होय. ही 
सर झाली म्हणजे मोक्षाचा बालेकिल्ला आपल्या ताब्यांतच येतो. असो; चाऱ्ही 
प्रकारचे भक्त हे उदार होत, कारण यांनी सांसारिक सुखाला लाथ मारिली 
असते. असो; पण बाकीचे जे परमेश्वरेतरदेवतांच्या भक्ताचे प्रकार आहेत ते संकुचित 
दृष्टीचे असल्यामुळें 
| कामुकभक्तांचे पर्यवसान 

(९.) अंतवंत फल देण्यामध्य होतें. (पहा मूळ अ० “लोक २३ प्रपाकारांची शातपथ 
श्रुति व श्लोक २५ प्रपाकारांचा क्तग्धददांतगत मंत्र पहा ) तथापि भगवान्‌ म्हणतात: “ सकाम- 
वृत्तीनें अन्य देवतांचे, क्षुद्रदेवतांच ज नियमपुरःसर आराधन होत असतें तें वस्तुतः 
माझंच आराधान होत असतें ह्मणून व प्रलेक गोण किंवा प्रधान देवता माझ्या स्वाधीन 
असते ह्मणून वरील कामुकभक्तांच्या अंत.करणांत वास करात असलेली श्रद्धा मी दढ 
करितों व त्यांचे कामुक मनोरथ मीच पूर्ण करितों. परंतु त्यांस प्राप्त झालेलें फल मात्र 
: चिरकालिक नसतें. क्षुद्र देवतांची कामुक भक्ति केल्यामुळें त्यांस फल मिळतें तें जन्म- 
मरण चुकविणारें नसतें. त्यांस स्वगप्रात्ति झाली तरी ती चिरकालिक नसते. ' भाव 
तसें बळ, व भक्ति तसें फळ? हा न्याय येथंही लागू पडतो. सारांश ह्या भक्तांची 
कामुक सत्कृत्य मयादित असल्यामुळें त्यास स्वगसुखाचा भागही मर्यादित कालपर्यंतच 
मिळतो. सारांश त्यांस मोक्ष मिळत नाही. तथापि हे लोक सत्कृत्ये करणारे असतात, 
उदार मनाचे असतात ह्मणून त्यांस माझा आश्रय परोक्षतः मिळतो व पुढें त्यांनीं आपले 
इच्छास्वातंत्र्याचा सदुपयोग केल्यास त्यांचें मोक्षमागाकडे जाण र॒कर असतें. पराकाष्टेच्या 
स्वा्थातून निघून ते थाडेस तरी सन्मार्गास लागठेल असतात. अतएव तेही उदारच होत.” 


भक्त तितका उदार. 
एवंच पूर्ण अज्ञानाच्या स्थितींताील विषयोपभोगाची इच्छा जीवांचे हित करणारी 
झसते, इच्छेमुळे कमे तरी होऊन जसजशी ती सात्त्विक मार्गाकडे जाऊं लागते तसतसें 
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भात्मत्वरूप प्रकट होतें. पुढे प्ररमेद्याचें भजन प्रूजन सात्विक मार्गाने होऊं ढायढें 
स्हायजे विषयेच्छा नकोशी होते. हा असा इच्छात्याग करण्यास जो मानव तयार होतो तो 
झथादच उदार ड्रोय. 


असला उत्साहकारक उपदेश इतरत्र आढळणे शक्‍य आहे काय ६ 


परमात्म्याचे ज्ञान कां होत नाहीं? 


१० चोवीस श्छोकापासून सत्तार्वांस *होकापर्यंत वरील प्रश्नाचा विचार केला आहे. 
एकरख्रात्मक जो परमात्मा आहे, जं कोणत्याही प्रकारची भदवृत्ति नाही, केवळ ज्ञान- 
स्वरूपच जेथें आहे, अशा जन्मशून्य, आविकार्य व सवे श्रेष्ट ब्रह्माला सामान्य लोक मूर्त 
स्वरूपार्भे, जन्ममरणादि उपाधोसहित व सविकार्यतः ओळखतात; म्हणजे परमेश्वर हा 
मथोदित स्वरूपाचा, जन्म पावणारा, मरणारा, सखदुःखादि बिकार होणारा, एक मोठा 
प्राणी आहे, असं समजतात; सर्वव्यापी स्वरूपान्या परमात्म्याला एका ठिकाणीं कोंडून 
ढैवितात ! याचें कारण माया होय. ही अज्ञानापासून, मोहापासून उत्पन्न होते. 
आपल्या .उपभोगासाटीं आपल्या योग्यतेहून जास्त विषय असावे हो इच्छा, ब त्या उप- 
भोग्य पदार्थांत दुसरा वांटेकरी उत्पन्न झाला, तर त्याविषयी द्वेष, ही इच्छाडवेषाची 
जोडी ' बिषयभोगासाठींच आपला जन्म आहे, कर्तव्य करण्यासाठी, ज्ञान संपादना- 
साढी, नाहीं ' असा मोह प्रकट झाला असतां, उत्पन्न होत. हा मोह जन्माबरोबरच 
येतो. पूबेजन्मार्जित पापपुण्यसंचयानुसार याचे प्रमाण कमी जास्त असतें इतकेंच. 
ह्या मोह कमी करणें व आपणच ब्रह्म आहांत ह ज्ञानाविज्ञान करून घेणं हें येथील जन्माचं 
कतंव्य आहे. असो; जीवास खरे ज्ञान होत नाहीं, याचें कारण त्यांचा मोह आहे. 
मोह हा पृबेकमाचा परिणाम आहे. कमे सात्त्विक असेळ तर मोहृू बिलकुल उत्पन्न 
व्ह्मबयांचा नाही. मोहशन्य लोक मात्र त्रष्टभक्तीचे अरातात. श्रीकृष्ण परमात्म्यानं 
या अध्यायांत जें बह्मस्वरूप प्रकट केलें आहे, ते या थोर विभूतीसाठींच आहे. असो; 
राजस व तामस गुणांच्या कमाने मोह उत्पन्न होतो. ' देह मी व विषय माझे' असा 
अभिमान व बासना प्रबल झाली म्हणजे ज्ञान होत नाही. यामुळ परमात्मार्चितन, 
परमात्मपूजा इत्यादिकांकड चित्ताचे वळण न जातां मायेचे, क्षणभंगुर ब कालभंगुर 
विषयांचे, भजनपूजन होतें. सारांश, मायेचा ताबा चुकत नाहां. असो; आतां 
एका शंकेचे निराकरण करून हा अज्ञानाचा प्रस्ताव आटपूं. 


ग्रहाला झांकणारी माया ब्रह्मापेक्षां मोठी आहे काय? 


११ ही छंका सर्वकाळ येत असते. “ अज्ञान नसतें तर सवं प्राणी ससारमक्त 
होऊन सवलत एकच परजझल्थिति असती; परंतु अहान जोरदार आहे झणून बह्माचं 
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सामध्ये लपत होते. ” अशा अथोचे अनेंक प्रश्न अनेक वेळीं उत्पन्न होतात. यांला मुख्य 
उत्तर हें आहे कीं, हो माया संसाराबरोबर किंवा कांहींशी आधी उत्पन्न झालेली आहे. 
परमेश्वराकडून जें इच्छास्वातंत्य आपल्यास मिळालें आहे व केवळ जडांवस्थेंतून शदे 
क्षैतन्यावस्थेकडे जीवदृष्टीनें मार्गकमण करीत असतां या इच्छास्वातंत्र्याचा जो आपण दुध 
उपयोग करितो, त्या इच्छास्वातंत्र्यापासून व त्या दुष्ट उपयोगापासून मायेचा परिपोष 
होतो. ह्मणजे मुक्त होण्यासाठीं जें स्वातंत्र्य आपल्यास मिळालें त्याचा दुरुपयोग करून 
आपल्यास र्नांच अवस्थेतच ठेवणारी कर्मे किंबा खालीं ढकलणारीं कमे जेव्हां कारितों, 
करण्याचे संकल्पितों, तेव्हां मायेचे आवरण आपल्या भोवती जमते. आपल्यास उश्वतर 
अवस्थेस नेणारी कर्मे आपण बुद्धिपू्वक व अधिकाससुसार करूं लागलों व॑ ज्ञानसंपादम 
केलें हणजे मायेचे आवरण पातळ पातळ होत जाऊन तें पारदर्शक होतें व शेवटीं नष्टहो 
होतें; आणि सर्वत्र प्रकाश पडून ब्रह्मस्थिर्तांचा अनुभव येतो. सारांश, इर्छास्वातंत्र्याच्या 
दुरुपयोगाने मायेचा पारेषोष होतो. आतां जीवाबस्थाच केव्हां व कशी उत्पन्न होले 
ह्वा प्रश्न मोठा आहे; पण याचा विचार येथे करणें इष्ट नाहीं. वस्तुस्थिति मात्र अशी 
आहे कीं, जडावस्थेंतून प्राणी चैतन्यावस्थेंत प्राणीदष्टीनें, संकुचितदष्टीनें, व्याबहारिक दृष्टीनें 
जात आहेत. हे मार्गकमण चाललें असतां उच्चतर स्थितीकडे बुद्दिपूर्क प्रगति झाली 
ह्मणजे जीवाची योग्यता वाढतें व मायेचे आवरण कमी होतें. उच्चतर स्थिर्ताकडे जात 
असतां मध्येंच थांबण्याची स्फूर्ति झाली को, मायेच्या लोंढ्यांत आपण 
सांपडला व खालीं जाऊं लागलो, असें समजावें. यावरून हें स्पष्ट 
आहे काँ, ब्रह्माला माया आंवारिते, झांकून टाकिते, याचा अर्थ आपण 
स्वतः आंधळे असतों, म्हणजे आपण स्वतः आपल्या विसृष्ट ह्वोणाऱ्या बुद्धीमध्ये ब 
परमेश्वरामध्यें अशा एक अपारदर्शक भिंत उत्पन्न कारेतो की, जिच्यायोगें आपल बुद्धि त्या 
भिंतीच्या पलीकडे कांहों बघूं शकत नाहीं. हाच आंधळेपणा होय. अह्मापेक्षां मागा 
श्रष्टशाक्तीची नाहीं, तर जीवापेक्षां तिची शक्ति मोठी आहे हा अर्थ होय. आतां 
जीवांमध्ये असें आणखी एक सामर्थ्य आहे कीं, ज्याच्या योगानें मायेचा पडदा नाहींसा 
होऊं शकतो. बोळून चाळून हो जीवाच्या अज्ञानाने उत्पन्न झालेली |! आणि म्हणूनच 
तें अज्ञान नष्ट झाल्याबरोबर मायाही नष्ट होते. एखाद्या धनदाट अंधकापाच्या खेळीत 
आपण आपल्यास गाहून घेतले ह्मणून सूर्याच्या प्रभेळा बालाप्रह्ी कमीपणा येत 
नाहीं. पण ती खोली व तिच्या भिंती जमीन दोस्त केल्याबरोबर जसा सवेत्र प्रकाश 
पडता, तशीच, आपल्या बुद्धीच्या सर्भावार जे मायेचं बेष्टन आहे तें. हान- 
शलाकेनें दूर सारेठे' म्हणजे मायाही नष्ट होते. असो; 


माया कशाला? 


ही माया बाल्यावस्थेत जीवाच्या अत्यंत उपयोगी पडते. जीवास, अदावश्ये- 
तून राजसी अवस्थेमध्ये नेण्याला हीच कारण आहे. जीवाच्या बाल्यावस्थेत 


[ ९५६ 


अज्ञान भरपूर असतें व आळसही सपाटून भरलेला असतो. पण आपल्यास कांहीं तरी 
हवें, खाण्यापिण्यास हवें ( होच माया!) ह्या प्रेरणेने बालके वृ बालसमाज धडपड कारितात, 
ब पूर्णतमाच्या स्वराज्यांतून वरील लोक रजोगुणाच्या म्हणजे उद्योगाच्या राज्यांत प्रवेश 
करितात. हा मायेचा खेळच हाय. येथून पुढें नेणारी ही मायाच आहे. तेव्हां अज्ञान- 
जन्य परंतु कांही. कालपर्यंत उपयोगी पडणारी ही माया ब्रह्मज्ञान होण्यासाठींच जणूं 
कांहीं निमोण झाली आहे! ब्रह्मसत्तेने, ज्ञानसत्तेन, हिला आस्तित्व येतें; पण माया 
म्हणजे काय असा शोध करूं लागलें तर तिचें स्वरूप समजत नाहीं!  ' ब्रह्म सवव्यापी 
आहे? असें ज्ञान होईपर्यंत ही जिवंत राहते. संत्र ब्रह्मदष्टि झाली म्हणजे आपोआप 
नष्ट होते. ' बीजगणितांतील उदाहरण सोडवितांना जशी 'क्ष) ह्मणून एक कांहीं तरी 
किंमत धरून आपण तें उदाहरण से.डवितों, व सुटल्यावर “क्ष' ला झगारून देतों, तद्र- 
तच ब्रह्माची समजुत करून घेण्यासाठीं व तें जवळ करून घेण्यासाठी मायेचा अवतार 
असून तें अद्य समजले ह्मणजे माया समूळ संपते. एवंच माया ह्मणजे संकुचित दृष्टि 
होय. हा संकोच सूक्ष्म होऊन नामशेष झाला, दृष्टि अनंत, अमयाद झाली को, दष्टि- 
संकोच, वासना व अहंकार हे सवे नाहोसे होऊन जाव मुक्त होतो. यावरून मायेची शक्ति 
किती आहे याचा निश्चय सहजच झाला. 


ब्रह्ममक्तीचे फल. 


१२ निष्काम कमोचरणानें चित्त शुद्धि होऊन ज्ञानोदय होऊं लागला को, ज्ञानस्वरूपी 
स्वच्छ आरश्यावरील पापरूपी मळ उडून जातो, जीव स्वरूपांचा विकास होऊन सवे विकार 
नष्ट होतात आणि परमात्मस्वरूपाची ओळख, त्याची निःसीम भक्ति, त्याच्याशीं तादात्म्य 
इत्यादि गोष्टो क्रमाक्रमाने घडून येतात. ज्ञानशुद्धि होऊन इच्छा मेली कीं जन्ममरण 
संपते! असो; अशा भक्तांस ब्रह्म, अध्यात्म आणि कमे हे भिन्न नसून एकच आहेत 
असां दढ अभ्यासाने पारेचय होतो व त्यांचें ब्रह्मानुसंधान केव्हांही सुटत नाहीं. 


याप्रमाणें परबह्म हें परा व अपरा प्रकृतीचें अधिष्ठान असुन त्यांचें नियामक आहे; 
त्याच्या सत्तेने सवे पदार्थमात्र अस्तित्वांत आले भाहेत असें जाणून सवंत्र, ब्रह्मरसच 
भरलेला आहे अर्से अनुसंधान ठेवावयाचे आणि सदां सवेदां इच्छाद्वेषशन्य होऊन ब्रह्म- 
ध्यानामध्यें निमभ असावयाचे, असा बोध श्रेष्ठ भक्तास येथें केला ब ब्रह्म हें अज, अव्यय, 
अनुत्तम, पर, सवेज्ञ, त्रिकालज्ञ, सर्वोधिष्ठान, सर्वरहस्य, सवेव्यापी, सर्वनियामक व सवे- 
बीज आहे अस सविशज्ञान ज्ञान सांगितलें. येथंच मायेचा अवतार करून तिचें स्वरूपही 
ज्ञानपोषणार्थ सांगितलें. हा ज्ञानविज्ञान नामक ज्ञानी पुरुषांसाठी सांगितलेला सातव्या 
अध्यायांचा सारांश आहे. ' सर्वत्र त्रह्मद्टि ठेवणें हें ज्ञानी भक्तांसच साध्य आहे! हॅ या 
अध्यायाचे सार आहे. 
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खेड ८ वा. 
आठव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


आठव्या अध्यायाचे व्याख्यान दुय्यम प्रतीच्या भक्तांसाठी आहे; हें मार्गे सांगि- 
तलेंच आहे. यांचा अधिकार कमी दजाचा असतो; कारण या भक्तांचा अहेकार व 
प्रापंचिक वासना ही जोडी अद्यापि सवथा नष्ट झालेली नसते. तथापि शमदमादिक 
सात्त्विकसंपत्तीच्या साहाय्यानें रजोगुण व तमोगुण यांचा प्रायशः अस्त झालेला असतो 
आणि वेदांतम्रंथांवर या भक्तांची श्रद्धा असून घ्यानधारणेमध्ये हे बरेच प्रवीण असतात. 
असो, गेल्या अध्यायाच्या उपसंहारसमयीा सांगितल्याप्रमाणें यांस परोक्षज्ञान झालें असतें; 
परंतु अपरोक्षविज्ञान अगर साक्षात्कार झालेला नसतो. हाणून यांच्या कल्याणार्थ अथवा 
यांच्या पुरुषार्थास उपयोगी पडेल, असा मार्ग प्रस्तुतच्या व्याख्यानांत उपदेशिला आहे. 


२ अध्यायाच्या आरंभीं जे सात प्रश्न उत्पन्न केले आहेत व त्यांचीं जीं उत्तरे दिछीं 
आहेत, त्या सर्वोरचे एकनिष्टतेने अनन्यचितन केले असतां योग्यवेळी अपरोक्षानुभष 
अथवा साक्षात्कार होईल यांत शंका नाही. हाच हेतु मनांत आणून हे प्रश्नसत्तक 
निमोण केल आहे. श्रवणमननानंतर या अखिल प्रश्नात्तरमालिकेचा अखंड निदिघ्यास 
शकनिष्ठेने केला असतां अंतःकरणांत प्रकाश फांकून तें स्वतःच त्रह्ममय होऊन जाईल. 
आपला आत्मा ब्रह्मस्वरूपच होता, आहे व असेल हं खरें आहे. ह्मणून “ब्रह्ममय होऊन 
जाईल? या वाक्याचा अथ इतकाच घ्यावयाचा कॉ, ज्या बह्मखरूपाच्या प्रत्ययाला 
आपण आपल्या वासनाजन्य अज्ञानाने पराहइमुख झाला असतों, तो प्रलय जसजसे अन्न 
नष्ट होत जात असते, तसतसा साक्षात्कारस्वरूपा होत जातो. अर्ल्वंत जड अवस्थेतून 
अत्यंत चेतन्यावस्थेंत जाणें, ह्या मार्गाने प्रत्येक जीवाला मोक्षाकडे जावयाचे आहे. 
जावत्कालपर्यंत विषयभान आहे, तोंपर्यंत जडसंयोग सुटत नाहीं. पूणे चैतन्याव्स्येत 
विषयभान नाहीं. असो: तेव्हां ब्रह्मस्वरू्पास जाऊन मिळावयाचें यांचा 
अर्थ आपले जॅ अज्ञान (मर्यादितज्ञान) असतें तें क्रमशः नाहासें 
करून अमर्यादज्ञान संपादन करावयाचें; आणि शेवटीं ह्या ज्ञानाज्ञानापलीकंडे 
जाऊन परत्रह्मस्वरूप व्हावयाचे. हाच पुरुषार्थ आहे. वरील दुय्यमप्रतीच्या उपासरकॉस 
हॅ अज्ञेयज्ञान होणें दुःसाध्य आहे; म्हणून परमेश्वराने या श्रद्धाल भक्तांसाठी पुढीश 
व्याख्यानांत त्यांस समजेल असं परमेश्वरस्वरूप वर्णून त्यांनीं कोणल्या मागोनें जावें 
हॅ सांगितलं आहे. 

च्रश्षतत्तक. 


३(१) अह्म (२) अध्यात्म (१) कमे (४) अधिभूत (५) अधिदेव ब 
(६) भघियद् म्हणजे काय: आणि (७) मरणकाळीं परमेश्वराचे घ्यान कर्भे डरगे ! 
"३३०. 
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हवे प्रश्न होत. या सवास यथास्थित उत्तरें मिळालीं तर ब्रह्म, जगते आणि जीव यांचा 
डलगडा चांगलाच होतो. 


उत्तरसत्तक. 


___ ४ ब्रह्मांचे अपरजह्म आणि परबह्म ( सयुण ब्रह्म आणि केवलत्रह्म, निगुणब्रह्म ) 
असे दोन प्रकार भक्तांच्या ज्ञानमर्यादेनें उत्पन्न होतात. नियुण ब्रह्माचे लक्षण निषेधाच्या 
द्वारे मात्र सांगतां येते. “ ज्याचा नाश नाहीं) या येवढ्॒याझया एका निषेधात्मक लक्ष- 
णानें सवे प्रकारचे गुणांचा व पदार्थाचा निरास होऊन बाकी “र्जे एक अथवा एकच किंवा 
अद्वितीय एकच आहे, ' अशा परत्रह्माचा परोक्षतः ( व्यतिरेकद्वारा ) निर्देश होतो. 
आतां ज्याला शास्रविज्ञान उत्तम होऊन अपरोक्षानुभूति झाली आहे, त्याला हें लक्षण 
उत्तम रीतीनें समजेल; म्हणजे या लक्षणानें लक्षिलेल्या वस्तूचें ज्ञानविज्ञान उत्तम होईल. 
'पण आपल्या सारख्य़ा सामान्य मनुष्यांस किंवा शासत्रमात्रपारंगत वेदांत्यासही तें समज- 
णार नाहीं. येथें हें लक्षण देण्याचा हेतु इतकाच आहे कीं, विषयाचें विषयत्ब नाहींसें 
करून स्वस्वरूपाची अंतिम मयादा कोणती आहे, हें सामान्यतः कळावे. बृहदारण्यकांत 
गार्गांच्या प्रश्नावरून या विषयाचा निकाल झाला आहे. उदाहरणाथ एक आम्रफल घेऊ 
या. “हा आंबा काय आहे? ' असा प्रश्न केल्यास आपण त्याचें स्वरूप सांगू. त्याचे 
शुणधमे सांगूं व त्यापासून होणारीं का्येही सांगू. बरे; हं स्वरूप, हे गुणधर्म व हीं 
कार्ये आपल्या इंद्रेयादिद्राराने प्रकट झाली आहेत. आतां आपली इंद्रयादि अंतःकरणे 
अन्य तर्‍हेनें घटित झालीं असती, तर आपल्यास सद्यःकालीं जो अनुभव येत आहे, 
तह्विलक्षण असा दुसराच अनुभव आला असता. पुनः; इंद्रेमादिकांत फेरबदल झाला तर 
तिसरा, चवथा, असे अनत पण परस्परविलक्षण अनुभव आले असते व येती७, याव- 
रून काय सिद्ध होतं को, आपले सवे इंद्रेयजन्य ज्ञानविज्ञान इंद्रयसापेक्ष आहे, इंद्रय- 
निरपेक्ष नाही. म्हणजे आंबा जसा वस्तुतः आहे तसा तो आपल्यास द्सित 
नाहीं; कारण, इंद्रेयांच्या संस्काराची भर त्यांत कांहीं तरी पडलेली असते. असें असू- 
नही, म्हणजे आपणांस यथाथ ज्ञान नसूनही, ' आपल्यास दिसतो, तसाच तो 
आंबा आहे, ' असं जं आपण म्हणतों, त॑ आपलें अज्ञान म्हणजे माया होय. 
असो; आपल्यास इंद्रियद्वारा अगर मनबुद्धिद्वारा जें ज्ञान अनुभवानें प्राप्त होतें, तें सवे 
आपण क्षणभर एकीकडे ठेविलें तर बाकी काय राहाल £ * कांहो नाहीं ' असें पुष्कळांचं 
उत्तर येईल. पण ही भ्रांति आहे. कारण, आंब्याचे स्वरूप, त्याचे गुणधम इत्यादि 
काय शून्यावर लटकावलेले आहेत? नाहीं. शून्यावर कांहीं गुणधर्म लटकून ते प्रतीत 
होणं संभवत नाहीं. म्हणून गुणधर्माच्या पलीकडे तेथें कांहांतरी असतेंच कॉ, ज्याचे 
आश्रयाने सवे गुण आंब्यांत अधिष्ठित झाले असतात. हें कांहोंतरी जर जड म्हणावें व 
तें जडच इंद्रेयादिकांस विकृत कारिते असें म्हणावे, तर जडवाद ( )४31211891191) ) पक्ष 
सिद्ध होईल. आतां हें जड आपल्यास प्रत्यक्ष होणार तें त्याच्या गुणधर्मानुसार होईल, 


[९५९ ] 


असें म्हटलें तर ह्या दुसर्‍या गुणधर्माच्या मार्गे काय ? असा प्रश्न पुनः उभा राहून त्याचें 
उत्तर, पुनः प्रश्न, अशी अनवस्था होणार. शिवाय शुद्ध जडाला, इेंद्रेयांच्या द्वारा जाव 
प्रास करून घेणारें जे शुद्ध चैतन्य, त्यावर संस्कारही कारितां येणें शक्‍य नाहो. तेव्ह 
: ले कांहीं तरी होते ' तेंच चिन्मय ब्रह्म होय. पुनः आंबा हा आपल्यास इंंद्रैयां- 
दिकांनी कळला, पण “ आहे * हे जे आपण विधान केलें तें कशाच्या जोरावर १ त्याला 
एक अद्वैत सिद्धांत्याखेरीज दुसरा कोणीही उत्तर देऊं शकणारच नाहो! ' आहे हें 
अस्तित्वमूलक विधान आपण कारितो तें आपल्या अत्यंत संन्निकट असणारे जें “आत्मतत्त्व? 
“ ब्रह्मतत्त्व ' त्याच्याच जोरावर होय. तेव्हां आपल्या जवळ असलेला आत्मा इतर पदा- 
थोत असलेल्या आत्म्यास स्वरूपाने पाहतो. पुढें अर्थातच याप्रमाणे सर्वत्र ब्रह्म आहे, 
असें विचारांती आपल्यास समजून येतें. सारांश इंदैये, मन, बुद्धिआदि अंतःकरणे ब 
त्यांचे निरनिराळे विषय हे सवे मायामय आहेत आणि त्यांच्या मुळाशीं त्यांस सत्ता देणारे, 
त्यांचे नियामक व दब्यांचे साक्षी आणि पुनः स्वतंत्र एकरस व सवब्यापी असे आत्मतत्त्व 
आहे हं उघड आहे. हॅ या श्लोकत्रयीत ज्ञानगम्य ब्रह्म सांगितलें आहे. हें सथिदानंद- 
रूपी परमेश्वराचे म्हणजे विचारास अंशतः गोचर असणाऱ्या प्रकट परत्रह्माचें स्वरूप होय: 
प्रत्यक्ष परब्रह्माचे स्वरूप काय आहे हें कोणासच सांगतां येणें शक्‍य नाहीं; कारण तें 
वाणीस, मनास, बुद्धीस व विवेकशक्तीसहा अगम्य आहे. आणि म्हणूनच त्यास 'अक्षर' 
याच नांवाने येथें आळविलें आहे. असो. तें अनुभवूनच पाहिलें पाहिजे. कारण तें 
स्वसंवेद्य आहे. त्याचा थोडासा मासला सातव्या अभ्यायांत आलाच आहे. 


प्रकृति. 


आकाशाच्या व महत्तत्त्वाच्या पलीकडे असणारी जी त्रिगुणात्मक प्रकृति तिच्यामध्ये 
सवे भूतांचा नियमित काळीं लय होतो. यालाच कल्पक्षष असें म्हणतात. या वेळा 
. प्रकतियुण ( सत्त्व, रज व तम ) हे समावस्थमध्ये असतात. असो; दुसऱ्या कल्पाची वेळ 
आली म्हणजे माझ्या-परमेश्वराच्या-आज्ञेनें पुनः सध्टींचा उदय होतो. ह्या वेळीं पुनः सर्व मूर्त 
आपआपल्या पूवकर्मानुसार व पूव अदृशनुसार अवताणे होतात. सारांश, तां भूते 
प्रकृतीच्या स्वाधीन सर्वतोपरी असतात. मात्र प्रकृतीचा अवष्टंभ करणें अगर तिर्चे 
विसर्जन करणें हॅ परमेश्वरी इच्छेवर अवलंबून असतें. म्हणजे प्रकृतीच्या अवष्टभाचा 
किंवा विसर्जनाचा काल परमेश्वराधीन असतो. कालाचें स्वामित्व व कमेविपाकाचें 
नियामकत्व परमेश्वराच्या आर्धांन आहे. आतां परमेश्वर ही कर्मे कारितो, म्हणून तो 
बद्ध होत असेल अशी शंका घेणें योग्य नाही; कारण त्याचें सव कमे निःप्काम, आमि- 
मानरह्ित आणि आसक्तिशून्य असे असतें; म्हणजे तो केवळ साक्षित्वाने असतो ब 
त्याच्या सत्तेने हें सवे होत असतें. त्याच्या साक्षित्वानें माया अगर प्रकृति सष्टीची व 
अखिल चराचराची उत्पत्ति करिते. प्रकृति म्हणजे अज्ञान, तेव्हां विश्वांत विपरिवते- 
नाचा-एक असून भळतेंच दिसण्याचा-जो व्यवहार चालतो तो सर्वे अज्ञानमयच होय? 
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अश्यात्म हणजे प्रलगात्मा आहे. ज्याच्या सत्तेने आपण बोलता, चालतों, विचार 
करितों, रागावतो, परंतु ज्यास आपण सामान्य मनुष्ये ओळर्खांत नाही, इतकेच नव्हे 
तर ज्याचा आपण प्रापंचिक संसारी कधीही विचार करीत नाहो, तो आपल्या शरीरांत 
वास्तव्य काह्लोसा दिसणारा सर्वसाक्षी जीवात्मा होय. हा प्रत्यक्ष परमात्मस्वरूपच 
असून सल्निदानंदाची त्रयी याच्या सत्तेनेच जीवासन्रिध असते. ह्याचं स्वरूप कोणतें 
आहे, याचा विचार पहिल्या सहा अध्यायांत केला अहिच. आतां इतकेंच सांगावयाचें 
आहे कीं, परमात्मा व हा प्रत्यगात्मा यांत भेद नसून ते उभयतांही एकच आहेत. हें 
सांगितें म्हणजे अर्थातच दुर्य़रम प्रतीच्या भक्ताला घ्यानधारणेच्या योगानें आत्मस्वरूप 
सक्कजून उमजेल आणि मग साहजिकच परमार्थांने परमात्मस्वरू्प व पुढें ब्रह्मस्वरूपही 
त्यास कळेल. '“ तत्सृष्टा तदेवालुप्राविशत ' अंशी श्रृति आहे. 


कमे म्हणजे भूतांची उत्पत्ति करणारे तें. ह्यांत सात्विक, राजस व तामस या 
सवे कमींचा अंतभाव होतो. सारांश कमांच्या योगानें प्रपंचाची उत्पत्ति होते, संसार 
कमोच्याच योगें चालतो आणि कमांच्या योगाने संसाराचा नाश होतो. एवंच कमे 
किंवा कसे करण्यास लावणारं आपले मन हे संसारनाशास कारण आहे. ज्ञान किवा 
बासना कमे करवितें. ज्ञानपूवक कम मोक्षदायी आहे, वासानाथुक्त कम प्रपंचांत घालविणारे 
आहे, परत्रझमाचा शुद्ध भाव, स्वभाव म्हणजे अध्यात्म असे आताच सांगितले. आतां 
भूतांचा जो भाव तो भूतभाव. भूतभाव म्हणजे भृताचे उत्पन्न होणे, कांही वेळ आस्ते- 
त्वांत असर्णे व शेवटी विलयाला जाणें, हा प्रकार कमाने होतो. यालाच येथे विसर्ग 
झटलें आहे. असो; 


अधिभूत म्हणजे विनाशी पदार्थांचे कालभंगुर अस्तित्व व त्या आस्तित्वाचे आधे- 
पत्य होय. पदार्थांचे अत्तित्वाचा अधिपति परमात्माच आहे. ह्या दृष्टीनें म्हणजे 
क्षरांत ( नाशवंत पदार्थांत ) अक्षर ( अविनाशी ) पाहतां येऊं लागलें म्हणज़े पुष्कळच 
कार्य झाले. संख्याची प्रकृति जड आहे. परंतु वदांतांतील “क्षरत्व' परमात्मस्वरूपी 
आहे असें श्ञानदृष्टीने पाहतां येते व म्हणूनच सांख्यापेक्षां वेदांतमत श्रष्ट ठरतें. 


आधिदेैबत म्हणजे ज्ञानाचे प्रकट स्वरूप होय. सांख्य मतांतील पुरुष हा केबळ 
कळोपभाक्ता आहे. येथील पुरुषास ज्ञान आहे. व आपल्यास मुक्त करणारें कमे 
करण्याचें स्वातंत्र्य ( मनःस्वातंत्र्य ) त्या पुर्षास आहे. या सवव पुरुषांचा अधिपति, 
समष्टि व व्यष्टि स्वरूपाने राहणारा, सव व्यापी, तो आधेदैवत होय. अर्थात्‌ हिरण्यगभ॑ 
स्वरूप तें हेंच होय. ' हिरण्यगर्भः समवतंता5प्र अशी श्रृतिच आहे. 


,»» अधियक्ष म्हणजे यज्ञाधिपति. प्राणीमात्राच्या करवा जें कर्म होत असतें तो 
एकप्रकारखा यज्ञ भाहे आणि यज्ञाचा, अधिष्टाता व अधिप्राते 'यज्ञो चे बिष्णुः'. 
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आहे, हें तृतीय व चतुर्थ अध्यायांत स्पष्ट करून सांगितलंच आहे. तात्पर्य हे कॉ, सर्वे 
निष्काम कमोचें समर्पण भगवंतास केले तर त्या कमीस सदयझस्वरूप येतें व निष्काम, 
त्वाच्या कसाला तो कर्मयज्ञ जसजसा उतरेल तसतसें कमेफल ही ईशवरससेनें मिळत 
जातें, म्हणजे अर्थातच निष्काम--कमे, व कता. सात्त्विक, पूणे स्थृत्त्विक होत 
जातो. हें सवे नियमन परमात्म्याच्या सत्तेने होत आहे. ह्मणून परभात्म्यास 
अधियज्ञ हटलं. 


"सारांश विश्रव्यापार हा यज्ञ असून त्याची अधिदेवता परमात्मा आहे, अश्या (१) 
स्वरूपाने इंधरराचें ध्यान केलें; किंवा आपल्या जीवास होणारी विषयोपलब्धी, वासना, 
विचार व विवेक या सवाचे म्हणजे पराप्रकृतीच्या स्वरूपांचे आधिपत्य परमात्माच आहे,; 
(२) अशा स्वख्पानें त्या पुरुषोत्तमाचे ध्यान केलें: किंवा बिनाशी वस्तूंमधील म्हणजे: 
अपराप्रकृतीचें क्षणभंगुर अस्तित्व ह त्या अखंड अस्तित्वाची एक कला असून ती त्या 
अखंड अस्तित्वाने नियमित होत असते, असं समजून त्या (३) विरारखरूपाली- 
आराधना केळी; अगर विश्रचक्ांत जें जे कमे होत असत त्याचा (४) सवाध्यक्ष 
प्रमात्माच आहे असें समजले व उपासनात्रत सुरू कले: अथवा आपल्यास वस्तुतः, 
अपरोक्ष असणारा जो प्रलगात्मा तोच परमात्मा होय असें समजून ब उमजून ल्या (५). 
परमात्मस्वरूपाचे एकनिष्ट ध्यान केलें तथापि, फलशध्रति एकच आहे. तात्पर्य (१) 
यज्ञपात ' विष्णु ' ह्मणून (२) जीवेश्वर ' पुरुषोत्तम ' हणून (३) विश्वरूप 
' विराटपुरुष ' ह्मणून (८) कमाध्यक्ष म्हणून (५) किंवा प्रत्यगामा हणून 
केले, तरी अधिकाराप्रमाणें फल प्राप्त होइल. जं जे ध्यान आपल्या अधिकारानुसाह, 
आपल्यास उपयोगाचे होइल, तें तें ध्यान अंर्गकृत करून उपासनापंथ ज्ञानशुद्धमागानें 
वाढवावा एतद्थ हॉ निरनिराळीं स्वरूपे वर्णिली आहेत. ह्या सवे भिश्नस्वरूपांत 
_ एकरसत्वच आहे. भिन्नत्व दिसतें याचें कारण आपलें अज्ञान म्हणजे माया हें होय. 
असो; तेव्हां ' अधिकारानुख्प या सल्यस्वरूपांपक्रा कोणत्याही स्वरूपाने जो माझं 
ध्यान करील त्याला सद्गति प्राप्त होईल व पुढे कालांतराने ज्ञान होऊन तो 
माझ्याच स्वरूपाला येऊन मिळेळ यांत शंका नाहीं. हीं भगवत्ततिज्ञा सवोनीं, 
लक्ष्यांत ठेवावी. 


“ अंतकाळीं तुझें स्मरण कसे होईल घ त्या स्मरणांतील स्वरूप कसें असाद ? 
अक्का अ्थींचा सातवा प्रश्न आहे. त्यास स्वरूप्रसंबंधानें वर उत्तर दिळच. आलां. 
प़्णप्रयाणाच्या वेळीं स्मरण होण्याचें उत्कृष्ट साधन म्हणजे इष्ट व उपास्पस्वख्पाचें 
अखंड चिंतन होय.  कोणल्याही स्वरूपाचे अखंड . चिंतन  आहोरात्र 
केलें असतां-कीटकांस टेग्राचें ( भंग्याचे ) स्वरूप प्राप्त होते, जडभरतासं 
इरिणरूप मिळराळें इस्रादि उदाहणावरून-उप्रात्यस्वर्पाची प्राप्रे होते हँ मजुमबतिद्ध 
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आहे. मन आणि बुद्धि यांची तंद्री अनन्यभावाने एकाच विषयाकडे लागून राहिली 
झुणजे तन्मयता, तादात्म्य होतें, ही भगवद्वाणी स्वानुभवास येण्यासारखी आहे. कर्तेव्य- 
बुद्धीनें कमेतत्परता आणि श्रद्धापूर्वक भगवत्स्वरूपस्मरण हीं दोन अबाधित असलीं ह्मणजे 
अंतकाळींही भृगवत्स्वरूपस्मरणगामी होऊन आपल्या अधिकाराप्रमाणें आपल्यास सद्वति 
मिळते. * बह्मवेद्‌ त्रक्षव भवति ' अशी श्रति आहे. असो; 


या प्रश्नलसत्तकाचा 


विचार वर केलाच आहे. निसुंग व सगुण इश्वर, जगत, जीव, जीवकर्मे, 
निष्कामकर्माचा अविपाते आणि शेवटील वृत्ति इतक्याचा विचार तत्वज्ञानाला 
करावाच लागतो. “ मी कोण १ ) “* आलो कोठून १ ' ' जाणार कोठें ' आणि "कां 
“हु जगत्‌ काय आहे? ' “याचा अधिपति कोण? आणि ' पुरुषार्थ काय?' हेच तत्त्व- 
ज्ञानाचे प्रश्न होत. या प्रश्नांस योग्य उत्तर देणें हें तत्त्वज्ञानाचे काम आहे. आतां 
“मी कोण£१' हें प्रथम षडध्य़ायींत समजून दिलें आहे. ' मी ( जीव )ऱर्‍सनिदानंद- 
स्वरूपी आत्मास्प्रत्यगात्मास्परमात्मास्त्रह्मन, असें सांगितलें. अथातच मी सदैव 
आहें, कोठून आलों नाहीं व मला कोटेंदी जावयाचें नाही. वस्तुतः व तत्त्वज्ञानाचे दृष्टीनें 
हें खरे आहे; तथापि मायावश होऊन मी आपलें स्वस्वरूप विसरून गेलो आणि जे नाहीं 
त्यालाच ' आहे' असें नांब देऊन तेंच मी आहे, असें मानूं लागलों. हें दिसणारं 
विश्व वस्तुतः ब्रह्मस्वरूप असतांही तें मजपासून निराळें आहे असें मला वाटतें, व तें 
विश्व माझ्या उपभोगाकारितां उत्पन्न झालें आहे असेही वाटते. हीच माया होय. ह्या 
मायेच्या योगानेंच उत्क्रांते चालली आहे. ( विसगः कमंसंज्ञितः ) असें माझ्या 
उत्क्रांत बुद्धीस वाटतें. असोः तेव्हां या मार्यिक स्थितींत मी अल्पज्ञच, दुःखी व क्षण- 
भंगुर आहें, पूर्वकमानें मी हें विश्व पाहतो ब सुखदःखाचा अनुभव घेतो. व वतमान 
कमोच्या फलानुसार मी पुढें सुखदःख भोगीन व सवेकमेफलदाता परमेश्वर आहे; ' अशी 
उत्तर आपण देतों. हीं ब्यबहारस्थितीत खरी आहेत; वस्तुतः खरां नव्हेत. 
खरी उत्तरे म्हणजे “मी ब्रह्म आहे, सदैव आहे, कोणत्याही कालांत तसाच असेन, कारण 
कालास सत्ता देणारा मी आहे, मला कोठें जायचे नाहीं, हें जगत्‌ मीच आहें व 
जगत्पतिही मीच आहें. सवे मीच आहें, तेंव्हा मला कतव्य कांहीं नाहो. ' हीं होत. येथ 
सातव्या अध्यायाचा परमार्थ, तात्त्विक भाग, संपला. आतां मायोपाधिग्रस्त झालेला 
व तापत्रयानें विव्हल झाल्यामुळें सन्मा्गीस लागलेला जीव म्हणतोः “ब्रह्म हे अव्यय, 
विकारराहित आहे, मी त्याचाच अंश आहे, माझ्या अंत:करणाचे नियमन करणारा 
आत्मा मजजवळच आहे व तो ब्रह्मरूप आहे. माझ्या कमोनुसार माझ्या अल्पज्ञ 
जीवाची उत्कांति किंवा अपक्रांति होणार आहे. ही माझ्या सभोंबार दिसणारी प्रकृति 
( अइंकारापासून बिषयांपर्यंतचे सर्वे इश्य व भोग्य पदार्थ ) बिकार्य, चळस्वरूपी आहे- 
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आणि तिचा उपभोग घेणारा मी उपाधिप्रस्त जीव आहे. पण या उपाधींच्या बाहेर 
पढून निष्कामबुद्धीनें जीं जी यज्हरूपी कमे मी करांन तीं तीं सर्व विष्णुरूप होऊन 
माझी उन्नाते, आत्मिक उन्नति, करतील. आणि मी अखंड भक्तीने सदैव भगवश्षितन 
केलें तर अंतकालोही माझी मनबुद्धथादिक अंतःकरणे भगवद्र्पी होऊन मला विष्णु- 
स्वरूपच प्राप्त होईल. ” हें धार्मिक उत्तर झालें. श्रतींस, त्मृतींस व पुराणांस अनु- 
कूल असा हा सिद्धांत आहे. 


अन्ते मतिः सा गतिः 


मानसशास्त्राच्या नियमानुसार असा एक सिद्धांत आमच्या आर्यपूर्वेजांनीं बांधून 
ठेविला आहे कीं, “ ज्या विषयाचें अखंड ध्यान आपण मनबुद्धथादिकांच्या एकाप्र तढीन- 
तेनें चिरकाल करितो, तो विषयच आपण शोेवटॉ होतो. ' ' ध्यात्याला ध्येयस्व- 
रूप यावे हे ध्यानाचे फल आहे. ' हा सिद्धांत पाश्चात्य आय़रास अद्यापि मानवला 
नाहीं, तसाच आमच्या इकडे द्वेतवाद्यांसही हा सिद्धांत मानवत नाहीं. * 1.1]102 1 11व 8 
५1९ )12 ६11१ 1])९13 112 ॥॥॥1॥]०७' (समाचा समाकडे ओढा आणि बिषमा- 
कडे पराड्मुखता असते ) हें तत्व प्राक महरात्म्यांस कळल होतें. आपल्या प्रल्यद्दांच्या 
अनुभवाला तसंच येतें. तेव्हा प्राणप्रयाणाचे वेळीं आपल्या इष्ट वस्तूचे-आपण ज्याचें 
अखंड ध्यान करितो त्याचें-स्मरण होईल. अथांतच परमेश्वराचे स्मरण सहज झालें 
ह्मणजे आपल्यास सद्रति मिळळ. असें असतांही व विचारदृष्टीनं असें दिसत असतांही 
आमच्या इकडील द्वेतवादी व युरोपियन धार्मिक व अधार्मिक तत्ववेत्ते, यांचें जितके लक्ष 
या अति महत्वाच्या सिद्धांताकडे जावें, तितकें जात नाहा, हं दुर्देव होय. असो; 
जोपर्यत हें मानसोभतीर्चे तःव प्रबलत्वानें प्रकट झालं नाहा, तोंपर्यंत खऱ्या धमार्चे, खऱ्या 
* भक्तीचे, रहस्य समजलें नाहीं, असें म्हणणे भाग आहे. 


येथेंच खऱ्या भक्तीचे लक्षणही सामान्यतः सांगून ठेविलें आहे. जें आपलें 
इष्टदैवत असेल त्यांस आपले मन व आपली वृद्धि अर्पण करून ( म्हणजे आपल्या इष्टदेवतेचें 
ज्ञान करून घेऊन तिला प्रिय होईल असाच संकल्प ठेवावयाचा, असेंच ज्ञान वाढवावयाचे 
व॒ अशीच इच्छा धारण करून ती सिद्ध करण्याचे प्रयत्न आपल्या इष्टदेवतेस प्रिय होतील 
अज्ञाच मार्गानें करावयाचे; याचें नांव अर्पण होय. असें मनबुद्धार्चे अर्पण करून ) 
इष्टदेबतेचें अखंड स्मरणपूर्वक आपलें कर्तेन्य करीत राहणें याचें नांव खरी भक्ति होय. 
वंदन, पूजन, स्मरण इत्यादि उपयोगी आहे, पण एकनिष्ठ भक्ति म्हणज बर सांगितलेठी 
भक्ति ही अखंड भक्ति म्हणजेच अभ्यासयोग होय. असें अव्यमिचारी चित्त झालें व 
रात्रंदिवस निदिध्यास सुरू असला म्हणजे दिव्य पुरुष ( आपली इष्टदेवता ) प्राप्त होतो, 
इतकेंच नव्हे तर आपण त्याच्याशीं तादात्म्यद्वत्ति पावतो. 
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सारांश, ब्रह्मरूप, तत्स्वभाव, तत्य्ीत्यथ कर्मे, माया, हिरण्यगभ, पुरुषाथे आणि 
पुरुषार्थाचे साधन, निवृत्तिमूलक कमे, ज्ञानयोग, र्भाक्त, अपरोक्षज्ञान, यांचा विस्तार 
सातव्या अध्यायाच्या शेवटल्या शले'कापासून तों येथपर्यंत म्हणज आठव्याच्या पंधराव्या 
श्होकापर्येत केला. आणि सातव्या अध्यायाच्या प्रारंभीं सांगितल्याप्रमाणें ज्ञानविज्ञान 
समम्र सांगितलं. 


५ याप्रमाणें सव प्रश्नांची उत्तरं झालीं. आतां दुस्यम प्रतांच्या भक्तांस परमात्म- 
स्वरूप लीलेने समजेल अशा हेतूनें ९ व्या लोकांत परमात्मस्वरूपाचें वणेन केलें 
आहे. अश्याच प्रकारचें वर्णन अनेक उपनिपदांत आल आहे. हं तज्ज्ञांस सांगण्याचे 
कारण नाहीं. “ अजो नित्य: हा हाकही याच अथाचा आहे. ' वेदाहमेतं पुरुषं महान्त, ' 
* अणोरणीयान्महतो महीयान्‌, ' इत्यादि श्रृति पहा-९ व्या “लोकांत सांगितलेल्या स्वरूपा- 
नुसार परमात्मचितन अखंड असावें. समाधियागाचं साहाय्य असल. तर उत्तमन होय. 
परंतु हें अमळसें अव्यक्त स्वरूप ध्यानांत येणे काठण वाटत असल्यास 


उकार स्वरूप ( त्रह्माचें एकाक्षरी स्वरूप ) 


दृढ करून त्याचें निंतन करावे. कठ, श्रेताश्रतर व विशेषतः मंडुकोपानेषदांत 
अकार स्वरूपाचा उत्तम विस्तार आहे. व. शा. सं. कशवशास्त्री दामठे यांचा * प्रणव- 
प्रकाश) व रा. रा. हरिं नारायण कृत 5/कारस्वरूपाचे इंप्रजी व्याख्यान, हीं पुस्तक 
अतज्ज्ञ प्रापंचिकांस अत्यंत उपयागी आहेत. प्रत्यक्ष भगवंतांनी ही. 3४कारमहात्म्य 
या अध्यायाच्या ११ व १३ व्या श्लोकांत कथिले आहे; व १२ व्या श्होकांमध्ये साध- 
काची गरत्ति व शरीरयोजना कशी असावी याचा विस्तार सांगितला आहे. हें 3/कार- 
स्वरूप दृढ होऊन सदेव चित्तनिष्ट व्हावें ह्मणून सदासवंदा उ/कारस्वरूपानें भगवद्ध्यान - 
करावें. ध्यान अखंड केलें तर अकॉरस्वरूपाचा साक्षात्कार होईल हॅ सांगावयास 
नकोच. असो; मला कळविण्यास आनंद वाटतो को, ' अव्यक्त बोध' नामक एक 
सुंदर प्रंथ श्री> जटार साहंब जहागिरदार, ग्वाल्हेर यांना केला आहे, त्यांत 'अ. उ, 
म, ' इत्यादि 36कार घटकावयवांचा उततम विचार झाला आहे. 3” स्वरूपाने 
मूळच्या अद्वेताला ह्वेतत्व मायाभासानें आलसे वाटतें, ते कसें व अ“कारानदिध्यासानें या 
द्वेताचा निरास कसा करावा, याविषयीं सुंदर व्याख्यान श्री> जटार साहेबांच्या 
पुस्तकांत केलेलें आहे; वाचकांनी हें अवश्य वाचावे, असं सांगग्याचें विषयांतर केल्या- 
शिवाय माझ्याने राहवत नाहीं. 


६ याप्रमाणें ३*काराचें किंवा पहिल्या तीन चार लोकांत निर्दिष्ट केलेल्या स्वरू- 
पाचे अखंड ध्यान करणारा पुरुष, योग्यता प्राप्त झाली म्हणजे जरामरणापावूत सुटतो हें 
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ठरलें. त्याला अध्यात्मिक, अधिभौतिक, अधिदेविक तापत्रयांची बाधा 'र्कॅमपीही शे 
होतां .डस्म प्रकारचें सम्यग्ज्ञान होतें ब शेवटी ती सुक्त होतो. एवंच सगुण स्वरुपण्या 
अंखड ध्यानाने दुय्यम प्रतीच्या भक्तासही शेवटा उत्तम गति सिळते असें रके. ज्यांचे 
विकार ह्यांत झाले नाहोंत व प्रापंचिक वासना नष्ट झाल्या नाहींत, त्यांनी भ्रद्धाधुरलक्षर वेदांत 
ग्रंथ वाचिळे व अधिकारानुसार परजह्याचे सर्गुणच्यान हड केले म्हणजें व्यं सझम्हात्क 
होतो ब शेवटी ' मीच ह्म आहे, ' असा त्यांचा निश्चय होवो. पुढें कांही कॉल हें मान 
अखंड झारळे, स्वरूपमय झाले, म्हणजे तें भानही नष्ट होऊन ते भक्त अखंड सश्रिदानदाच्या 
कारणावस्थेत जाऊन, जहास्त्रूपांत' जाऊन, मह्य होतात. त्यास पुनराबतेन माही, 


त्रह्मपूर्दी पुनरावृत्ति नाहो, इतरन आहे. 
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जॅरामरण चुकवावयार्चे अँसिड, तर वर सांगितल्याप्रमाणें शनक अऑँक्ति आणि 
भक्तिपूर्वक ज्ञान यांचा व त्यांचे सहचारी जे निवृत्तिपूवेक कडे, आग, इत्यादिकांचा 
आश्रय करून, सर्वेश्वर जो अयह्ञान आणि सर्वेश्वरासही 'स्ञा देणारे .जें अह्य' यांच्या 
ठायी एकनिष्ठ भक्ति अपेण केलीई पाहिजे) म्हणजे ब्रह्मपदी , क्व मिळेळ, आणि जन्म- 
मरणाचा त्रास चकेल, झापल्या शत्र भश्ञानाचें भेज्ञ होऊन आध स्वस्वर्पी झारे 

: सनिदानंदाच्या पलीकडे आपण र! अ्हॉंगलों, अनंत झालो, त. झालो, म्हणजे जीव” 
स्वरूप, सुखदु खादि उपाधि, संविकी रस्त 
आपण सुक्त होतो. आपण 'यैक्तच आहो व असतोंच, प्रण अंद्वानानें, मायेने, ज॑ कांही 
व्हछे ढग येऊन आपल्या स्वदयंमु प्रकाशास 'आपण आंचवृल्ो होतोसें आपल्यास वाटत 

, असतें, आपले बाटणें संपते, खेटि ढग मावळून ज्ञातात अप्णि स्वयंझु आत्सप्रकाश 
देदीप्यमान आहे, तसा पुनः अनुभबूस येऊं लागतो. शरज्ञानाची झांपड उचलण्या- 
साठीं सर्व शास्रांची व सर्वे निष्काम कर्मॉ्ब्र४*भावश्‍यकता भाहे. ,मळलेलाखा आरा 






तोच खरा मूळ आरसा अशी जी ंति शार $अहि, ती भ्रांति नष्ट, करावयाची आहे. 
अज्ञानदृष्टीनें ममत्वाचा परेध अत्यंत संकुचित झाला होता तो 'हाचदटीनें गॅकिभर्याद 
कराबयाचा आहे आणि भोगदृष्टीने ममत्वाचा जो विश्ूलार कडु पाहत होतो, त्याचा 
संकोच करावयाचा आहे. ज्ञानदृष्टीनें मी सवे किंद्रेभर झालों. भाणि भोगश्‍टटीनें 
माझा “मी ' मारून टाकिला म्हणजे मोक्ष लॉकठा, पैनराष्ाते संपली, सुखदुम्ल 
ल्यास गेळें आणि अभेद्य असें समाधान सवंत्र संचून राहिले. मग येथें जाण्यायेण्याची, 
ग्रातायातीच्ी वाता कोठून येणार; 
पुनर्जन्म कां येतो? 

७ धुनरावर्तन या जीवम्मुक्त ळोकांस नाहीं, याचं कारण “ अज्ञानाने * जडाश 
मौच आहें” “माझा आहे असें अहंकाराने वाटणें ब£ मी अपूर्ण आहें! असें वाटणे” हें या 
छोकांच्या ठायी नसतें हॅ होग. 'अडांफ मी आहे. असें वाटले की विकार होण्यास 

बब बाब 
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पपल होते. असल्याशिवाय वाटत नाहीं व वाटल्याशिवाय असत नाहीं, 

सिद्धांत कालाबाधित व स्थलाबाधित आहेत. माझ्या वेदांतीमित्रांस हे अपसिद्धांत 
आहेत असं वाटण्याचा संभव आहे, पण ते तसे नाहीत. 'यो वा एतदक्षरमविदित्वा.. 
स लोके भविष्यति ' असें श्राति सांगते. जन्म येणें हीं गोर जडाशीं संयोग झाल्या- 
शिषाय होब नाही. जडाशा संयोग, जडाशीं तादात्म्य, जडाची वासना, इत्यादि 
गोष्टी अज्ञानाने उत्पन्न होतात. एवंच (मीं जड आहें, मी देह आहे, मीच बुद्धि, मीच 
अहंकार, मीच मन, मीच इये, माच विषय इत्यादि ) जडात्मकता येण्याला आपलें 
मूळचें अज्ञान व तजन्यकम हा कारणें आहत. (आतां अज्ञान केव्हां उत्पन्न झालें, 
आपण पूर्वी ज्ञानी असून पुढें अज्ञानी झालों किंवा अज्ञानी होतों व 
हळुहळु ज्ञानी होत चालला आहों, हा वाद महत्वाचा आहे; तथापि तो या पुस्तकांत, 
निदान येशें तरी, काढणें शकय नाही.) असो; जोपर्यत अज्ञान आहे तोंपर्यंत जडात्म- 
कता व जडात्मकतेचा प्रलय या गा] प्रकट न्हावयाच्याच. पुनः व्यवहारद्ष्टीनें देह, 
बुद्धि, मन, इन्दिये, विषय ही वस्तुमाला प्रत्येकी लहान, मर्यादित, काल-स्थल कार्येकार- 
णादि प्रसंगास वश आणि म्हणून विकार्य अशी आहे. विकार होणें म्हणजे कार्यकार- 
णाच्या विश्वव्यापी नियमांस वश होणे आहे. जिंतका जितका जडांश जातत, तितका 
तितका कार्यकारणाऱचा पगडा जास्त, तितके तितके विकार जास्त आणि तितका तितका 
जन्म-मरणाचा संभव जात्त; हा न्याय अबाधित आहे. सारांश जडाशीं संयोग करणें 
ही वासना अज्ञानाने उत्पन्न होते आणि जडाशी संयोग झाला कों जन्ममरणाच्या फेर्‍्यांत 
जीव सांपडतो. यावरून गीतावाचकांच्या हें स्पष्ट लक्षांत येइल कौ, उपभोगाच्या आरोनें 
जेवढें कमे होतें, जडा्शां संयोग करण्याच्या अभिलाषाने जेवढं कमे होतें, तेवढें सव कम 
जीवास जन्ममरणाच्या पिंजऱ्यांत घालणारं होतें; आणि कतेव्यबुद्धीनं, निरभिलाषार्ने, 
निष्कामबुद्धीनें जें जें कमे होत असतें, तें कमे * जन्ममरण? नामक पिंजऱ्याचा एक एक गज 
उपटून टाकणारं होते. जडप्रारेत स्वार्थी कमे उपकारक न होतां अपकारक होतें व निष्काम- 
कमे उपकारक होतें. वस्तुतः कम बाधक नाहीं; तथापि जडविषयक सकामकमे असलें की 
त्या कल्यांस व जडविषयकज्ञान असलं कीं त्या ज्ञात्यास जन्ममरणाचे गोते चुकत नाहींत. 
म्हणून त्रह्मदेवासारखे ( सहस्रयुगपर्यंतमहर्बाह्यम यदुच्यते ) सृष्टिकत्यी विधात्यांसही जड- 
जन्मग्रत्यूने सोडिले नाहीं! त्याचा जन्म सृष्टीच्या आधीं होतो व त्याळा महाप्रलय 
झाल्यावर मरण येतें! इतकाच कायश्ली फरक आहे. 


आरंभवाद, परिणामवाद आणि विवतबाद असे तीन वाद जगाच्या 
व्यवहाराची मीसांसा करितात. अमुक काळीं, अमुक स्थळीं, परमेश्वराने हें विश्व 
निमोण केलें आहे, असें आरंभवाद म्हणतो. सर्व द्वैतवादी या वादाचा स्वीकार करून 
विश्वोत्पत्तीची मीमांसा करितात, व या पद्धतीनें आत्मिक उन्नतीच्या विशिष्ट स्थळीं 
( भूमिकेवर ) पोहोंचलेल्या पूणे भक्तांचे समाधानही होते. पण ईश्वराने ही स्ट काँ 
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केंली१ कोठून केली? जगांत असें विचित्रत्व कां? असे प्रश्न विचारले म्हणजे, प्रा 
भक्तांस समाधानकारक असं उत्तर देतां येत नाहा. इंधरी इच्छा, त्याचें विलक्षण 
सामर्थ्य इत्यादि उत्तरें देतात व शून्यापासून देवानें प्रकृति उत्पन्न केली असें ह्मणतात; 
पण यांनीं समाधान होत नाहीं. ह्याच्या वरील पायरीचा परिणामवाद आहे. हा 
परिणामवाद येथील विशिष्टाद्वैत वे थुद्धाद्वेत वाद्यांस आणि पाश्चात्य तत्त्वज्ञांस संमत आहे. 
यासच अलीकडील लोक उत्कांति ( 2४०1७) असे ह्मणतात. दुधाचे दहीं 
होणें, माकडाचें मनुष्य होणे, हीं सवे उत्कांतीची कार्य आहेत; कारणांत कार्यांचा अंत- 
भोब बीजरूपानें असतो, असें यांचें ह्मणणें आहे. एका सववत्र पसरलेल्या वायुमय तत्त्वा- 
पासून ह्या विश्वांतील चराचरांचें उद्गमन झालं आहे व पुनः तीं त्याच तत्त्वाकडे जाणार! 
असं उत्कांतितत्त्ववादाचे पुरस्कर्ते स्पेन्सर साहेब म्हणतात. पण बायुतत्त्व कोणी, केव्हां 
व कां उत्पन्न केलें याचें उत्तर यांस देतां येत नाहीं विवतंवाद हा सबेन्रेष्ठ वाद 
आहे. विश्वांत आरंभँपद्धति असो वा परिणामपद्धति असा, तें सवे मायामय आहे. ( दोरीवर 
सर्पाचा आभास होतो याप्रमाणें मिथ्या आहे) पुरुषार्थसिद्धतेला विश्व व विश्वज्ञान 
आवरयक आहि, तथापि तेवढ्याने पूर्तता होत नाहीं, हाणून विश्व व विश्वज्ञान मिथ्या होय. 
पुहषाथ म्हणजे मोक्ष साधावयाचा असेळ तर आत्मज्ञानाचा अधिगम केला पाहिन. 
आत्मज्ञानद्ष्टीनें सव विश्व व विश्रज्ञान आणि ब्रिश्चांतील घटामोड विव्त आहे. संसार-कारण, 
अनादि आहे. याला आरंभ केव्हांच झाला नाही, असेंच फार तर सापक्षज्ञान सांगेल. कारण, 
कारणाचे कारण, त्याचें कारण, असा अनंत' काळपरयेल ज्याच्या संबंधाने वाद चालणार्या 
जगाचे कोडें इदरियज्ञानाने कधींही उलगडावयाच नाही. पण आत्मविचारांत स्टिच नसते, 
तेव्हां तिचें काडही नसतें. असो; तेव्हां विश्व हे त्रद्मावर व ब्रह्मससेनं एक विवत आहे, 
समुद्रावरील एक लाट आहे, व ही लाट प्रकृतीमुळ दरत्वास आली आहे हें समजून घ्यावें 
आणि निष्कामस्वरूपी परमेश्वराच्या कांसेला लागावे, हें विवतवादावरून शिकून ध्यावयाचें 
“आहे. पुनः, आरंभवाद व परिणामवाद, यांतूनच विवताकडे जावयाचे आहे; त्याचप्र- 
माणे कुटुंब, समाज, राष्ट्र, जगत्‌, विश्व यांच्याकडे भोगदृष्टाने न पाहतां ज्ञानद्टीनें 
अवलोकन करून क्रमाक्रमाने निष्काम कर्माचा संग्रह करण्यासाठीं व॑आत्मोन्नति करण्या- 
साठी या व्यावहारिकतः नित्य असणाऱ्या विश्राचं, राष्ट्रांचे व कुटुंबांचे अस्तित्व आहे, हे 
समजून घ्यावयाचें आहे, ह्मणून भगवंतांनी दहाव्या *ठोकांत “विपरिवर्तते' हा शब्द 
उपयोजिला आहे. वाद कोणताही असो; प्रभुसतेनें ह्या विश्वाची घडामोड चालली 
आहे हं ध्यानांत ठेवून, या विश्वमार्यंतून सुटण्यासाठी प्रभचे आराधन (म्हणजे परमेश्वरास 
सर्वथा संमत होईल, असे आपलें वतेन, अशी आपली वृत्ति आणि असे आपले विचार ) 
ठेवून परमेश्वरस्वरूष तत्त्वतः समजून घेण्याचा सुज्ञ पुरुषांनी यत्न करावा. 


प्रकृतीची साम्यावस्था सुटून विकषंण शक्तींचा (1061141768 ”ि'०68 ) 
उत्कर्ष झाला म्हणजे अव्यक्ताला व्यक्त स्वरूप येते. पुढें लाखो वर्षांनीं संकषण जोरावर 
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कडी द्कनणे सृष्टीला म्हातारपण येतें. पुढें सर्व वस्तूंमधील सर्वे संकर्षणविकषेणात्मक 
शक्ति गुप्त झाल्या, हणजे प्रल्य! हा सष्टा किती दिवस टिकेल व हा प्रटय किती दिवस 
राहील, हें गतिस्थितिशाळ्, रसायनशासत्र, भूतशास्त्र, इत्यादिकांच्या व गणितशाखाच्या 
आधारानें आपल्यास सुद्धां ( सवे गोष्टी माहित असतील तर ) ठरवितां येईल. असो; 
तेव्हां सिद्धांत असा कीं, ज्याला शब्दस्पशरूपादिकांचा ' संयोग होऊन अंतःकरणगोनरत्व 
( शश्ये, मन व बुद्धि, ही अंतःकरणाची घटके होत. ) प्राप्त झालें, कल्पनागोचरत्व 
प्राप्त झाले, तो पदाथ सांत, मर्यादित, परिछिन्न झालाच असें समजावें. सारांश, 
नामरूपात्मक सवे पदाथ विका्य आहेत, आणि हाच सिद्धांत अलीकडील उत्क्रांतिदशेक 
शाक्न ( ॥,7०11101817 58५1९11005) सांगत असतात. जे दृइय (?91101101६)) 
आहे, त्याचे खरूपांतर हें व्हावयार्चेंच. तात्पये इंद्रेयांस गोचर असणाऱ्या पदाथीची 
इच्छा करणे, त्यांचा अभिमान धरणें व त्यांचा अखंड ध्यास ठेवणें. याचा परिणाम पाठी 
मागे सांगितलेध्या मानसशास्त्राच्या नियमावरून असा होतो की,* ध्येयाचे ध्येयस्वरूप, 
विषयरूप होऊन जाते, तो ध्याता आपलें केवलस्वरूप ( 080151211689 ) जास्त 
जास्त विसरतो आणि मायेच्या, जन्ममरणाच्या, दुःखत्रयाच्या, भोंवऱ्यांत सांपडतो ! 
मरणे, अव्यक्तस्वरूपांत जाणें, हणजे जन्ममरणांच्या चक्रांतून सुटणे असं नव्हे. तेल, 
बात व इतर सामम्री भरपूर असून दिवा मालविला असतां प्रकाशाचा अभाव कांहों वेळ 
होतो, हे खरें; पण ज्योतीचा स्पश्े होतांच जसा पुनः दिवा लागतो, त्याचप्रमाणें 
भभिमान व वासना यांची सामप्री जय्यत असतां जीवज्योति विझाली, तरी नियमित 
काल येतांच ती ज्योति इश्वरीं नियमानें पेटते आणि पुनः जन्म प्राप्त होतो. असो; जेथें 
जन्म आहे तेथें मृत्यु आहे आणि जेथें जन्ममृत्यु आहे तेथें दुःख आहेच. सात्तविकवृत्त 
असेल तर कमी दुःख होईल, हें खरें; पण दुःख आहे. हें दुःख न्महींस होणार श्ञानानें. 
झन मिळविण्याला चित्तशुद्धीसह परमेश्वराची अनन्यभक्ति हेंच साधन आहे. परमे- 
श्वराचीच अनन्यभक्ति ह्मणजे उपभोगेकवधेक स्वार्थांचा सबेथेव त्याग होय. उपभोग 
अडवस्तूंचाच व्हावयाचा. कारण चेतन्य उपभोग्य नाहीं च ज्ञेयहो नाही! सारांश 
विकारजन्य म्हणून सुखमूलक दुःखांचा व दुःखमूलक सुखांचा जर सबेथा बीमोड करा- 
बयाचा असेल तर साधकानं आपली योग्यता पाहून ठरविलेल्या परमेश्वरी स्वरूपाचे अखंड 
चिंतन करण्यास लांगावें. हें चिंतन रढ होत जाईल तसतश्ी चेतन्यज्योति प्रकाशवंत 
हेत जाईल व पूर्णेप्रकाश फांकला ह्मणजे ध्याता व ध्येय द्या संबध निरस्त होऊन एकच शुद्ध, 
निर्विकार, निरंजन, असें चेतन्य उरेल. उकार अगर सगुण ब्रह्म हो या झुडधचेतन्यांचीं 
भ्रकट म्हणजे ज्ञानगोचर स्वरूपे होत; पण जडमिश्रित म्हणून जन्ममरणशील स्वरूपे होत. 
तथापि हीं स्वरूपे साधनभूत होऊन जीवांचे कार्य करितात म्हणजे त्यास सद्धति देतात. 


यावरून जेवढी म्हणून ज्ञानविषय वस्तु आहे, ती जड आहे व जन्ममरणास वश 
आहे असे लिद्ध झालें, ज्ञानाला गोचर होणें हें जडत्वाचे दशेक आहे. कारण बुद्धि” 
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मन, हाशिये, या करवी आपल्यास ज्ञान होते, आणि हीं जीं सर्व अंतःकरणें ब बाह- 
करणें आहेत ती जड व विकारी आहेत; अर्थातच यांस गोचर होणारे पदार्थही जड 
असले पाहिजेत. कर्मेद्रियांस गोचर होणाऱ्या पदाथोचीही हीच त्यिति असणार! 
म्हणून ज्ञानास व कमोस गोचर असणारे सर्वे पदाथ जड, विकारी, जन्ममरणशीळ 
असावयाचे असे ठरलें. ब्रह्मदेवापासून स्थावराप्येत बुद्धिगम्य, मनोगम्य ब इंदियगाचर 
सवे पदाथ उत्पन्न होणारे व मरणारे असले पाहिजेत, असं ठरलें. तसंच सुखदुःख, राग- 
द्वेष इत्यादि द्वे ही सत्युगोचर आहेत. -काळाळा वश नाहीं असा एकही पदाथ नाही, 
असें पाहुन ' कालाय तस्मे नमः ' अस जे किलेक तत्त्वज्ञ कवी म्हणतात' तें अक्षरशः 
खरें आहे. या कालल्पी सर्वभक्षक महाराक्षसाच्या तावडीतून जर' आपल्यास सुटाब- 
याचें असेल, तर उपभोगाची इच्छा नष्ट करणारें व अहंभाव नाहींसा करणारे कम कर- 
ण्याचे अंगीकृत केलें पाहिजे आणि काम, क्रोध, लोभ यांचा व तज्जन्य व तजनक 
कमोचा व विचाराचा सवेथा त्याग केला पाहिजे. * कामक्रोध मीठ मिरची । यांची घेऊं 
नये रुची ॥ ' असे साधुवये तुकोबा '* विद्र्र मात्रा घेणारांस ' पथ्य सांगत आहेत. हें 
ध्यानांत ठेऊन आचरण ठरविलें पाहिजे. या क्रमाने जाऊं लागली हणजे 
क्रमशः मुक्ति मिळेल. पण हें न करितां केवळ स्वाथसाधनासाठां अनंत सत्कृल्े 
केलीं, तर कौर्ति मिळेल, संपत्ति मिळेल, इंद्रलोकी वास्तव्य होइळ, प्रत्यक्ष अह्मदेवाच्या 
मांडीशी मांडी लावून बसावयास मिळेळ, पण ही स्थिति कालभंगुर होय. यानें जन्ममरण 
'ुकावयाचें नाहीं, दुःख संपावयाचे नाही, ज्ञान होणार नाहीं. सारांश पुनरावृर्ताचें गाडे थांब- 
णार नाहीं. या पुनरावृत्तीच कारण अज्ञान व जडसंयोग होय. हा जडसंयोग क्रमाक्रमाने 
टाकून देऊन 


परमात्म्याचे आराधन करावं, 


८ हा सर्वेदयाधन प्रभूचा उपदेश आहे. हा सर्वे जीवांस उपदेश आहे. पर- 
मात्मा हा काळाचा कतो, अव्यक्ताचा अधिपति, सनातन व अविनाशी आहे. सब भूतें 
येथच सामावतात. हा सवंव्यापी आहे. २०, २१, २२ व २७ *होकांतील उपदेश ब 
त्यांतील रहस्य वाचकांनी समजून उमजावें. (' पुरुषाज्नपर किचित्साकाष्ठा ला 
परा गतिः' हें धुतिवाक्य आदरणीय आहे.) परमात्म्याचे ध्यान ब परमात्मा जोडेल 
असें निष्काम, निष्कपट व शाक्लविहित आचरण व करतव्यतत्परता ही जोडी जर असेल, 
तर ज्ञानाचा परिचय होऊन परमात्म्याचे परोक्षज्ञान होईल; आणि पुढें (या भयर 
पुढील जन्मो ) योगपूर्वक व भक्तिपूर्वक निदिघ्यास झाला तर अपरोक्षाविज्ञान होऊन 
मुक्ति मिळळ. येथ गेल्यावर, या स्थितीस जाऊन 'पोहोंचल्यावर, जन्ममरणाचें नावच 
ध्यावयास नको! येथें ज्ञानाच्या पळीकडे, आनंदाच्या पलीकडे ब अस्तित्वाच्याही पळी- 
कढे भाषण जाळं! पण हं सिद्ध व्हावयास हानविक्ञान हने. ह्ञानविज्ञानाची साचें 
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मिळाल्याशिवाय ज्ञानविज्ञान हस्तगत होणार नाही. सत्कर्म, योग, उपासना, वेदांतश्रवेण 
इत्यादि साधनें क्रमरांः अंगीकृत केलीं तर ज्ञानविज्ञान होईल/ असो; तेव्हां दुग्यम- 
प्रतीच्या भक्ताने ओकारादिकांची उपासना व ध्यान संपादून अखंड चिंतनांत निमम 
रहार्वे व ७ व्या श्होकांत सांगितल्याप्रमाणें वर्णप्रास्त व आश्रमप्राप्त कतेव्य निष्कामबुद्धीने 
करावे. या भक्तांसाठांच ९, ११, १२, १३ व २०, २१ आणि २२ "छोकांत 
परमात्म्याचे स्वरूप, परब्रह्माचे सगुण स्वरूप, सांगितलें आहे आणि शझ्होक ५ ते 
८, १०, १२, १४, व २२ श्लोकांत या स्वरूपौची उपासना करण्याचे सुलभ मार्ग सांगितले 
आहेत. तसेंच ५, ७, ८, १०, १३, १४, १५ इत्यादि “लोकांत या उपासनेचे फल 
सांगितलें आहे. जन्ममरणाच्या त्रिविध तापांतून सुटावयाचें असेल तर अनन्यभक्तीमं 
परमेश्वराचे आराधन केलेंच पाहिजे; असा हा विषय आहे. 


९ शेवटच्या लोकांत पुनरावर्तनाच्या अभिमानिनी देवता कौणल्या व अपुनरावते- 
नाच्या देवता कोणत्या हें सांगितलें आहे. ब्रह्मवे्ते लोकांस प्रकाशक, व ज्ञानविज्ञान- 
दाव्या देवतांचे पाठबळ असल्या कारणानें त्यांस पुनर्जन्म येणें संभवनीय नाहीं. प्रकाश 
व प्रकाशकदेवता ज्ञानपोषक आहेत, असा पूर्वी सववत्र समज होता. प्रसिद्ध कवी मिल्टन- 
याच्या काव्या मध्ये प्रकाश म्हणजे ज्ञान असें प्रकट करणारी अनेक कवितास्थळें दाखवून 
देतां येतील. शिवाय प्रकाशाने जितके ज्ञानसंपादन होतें, तितकें इतर भूतांकडून होत 
नाहीं. एवच प्रकाश हा ज्ञानपोषक असल्याकारणानें दिवसां, शुक्कपक्षांत व उत्तरायणांत, 
सारांश उत्तरायणांताल आुक्ुपक्षाच्या दिवसां जर मरण आले तर तो पुरुष भाग्यवान समजावा; 
( कारण त्या जीवाला मार्गदर्शक प्रकाशदेवताच होतात ) असा प्रकार असणें, असें 
मत असणें, साहजिकच होतें. बृहदारण्यक उपनिषदाच्या सहाव्या अध्यायाच्या द्विर्ताय 
ब्राह्मणांत पुढीळ मंत्र आहे. (पहा बृहदारण्यक उपनिषद. ) 


ते य एवमेतद्विदुर्यचामी अरण्ये श्रद्धा * सल्यमुपासते, ते$चिरभिसंभवन्त्यचिंषो५- 
हरद्दन आपूर्यमाणपक्षमापूर्यमाणपक्षाद्यान्षण्मासानुद इड्यादित्य एति मासेभ्यो देवलोकं देव- 
लोकादादित्यमादित्याद्वेदत तान्वेद्यतान्पुरषो मानस एल त्रझलोकान्गमयति ते तेषु ब्रह्व- 
लोकेषु पराः परावतो वसन्ति तेषां न पुनरावातेः 


याचा सामान्य अथ असाः “ आपण अमनीपासून उत्पन्न होऊन अभिस्वरूपच आहों 
असें ज्या ग्रहस्थांस समजतें व जे वानप्रस्थ व यति, श्रद्धापूवेक सद्रूपी ब्रह्माची उपासना 
कारेतात ते, सारांश पंचामिवेत्ते व सत्यब्रह्मवेत्ते हे अर्चिरादि मार्गाने, देवयान मागाने, 
उत्तर मार्गोने जातात. (१) ऑर्चेः, (२) अह ( दिवस ), (३) शुकपक्ष, (४) 
उत्तरागण, (५) देवलोक, (६) आदित्य लोक, (७) विद्य्लोक, याया ठोकांप्रत 
आर्चे, अह इत्यादिकांच्या अभिमानी ज्या देवता त्यांच्या साहाय्यानें 'जातात ब 
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तत्तत्स्वरू्प होतात. नंतर एक मानस पुत्राच्या साहाय्यानें (८ ) त्रह्मलोकांस जातात, 
तेथें बरेच दिवसांनी ब्रह्मस्वरूप ' पावल्यानंतर ते पुनः परत येत नाहात, सारांश 
मुक्त होतात. हा देवयान पथ होय. यांतच उत्तरायणाचा संबंध आहे. हानी 
पुरुषानं येथें देह ठेविल्यानंतर ज्या ज्या प्रदेशांतून त्याचा आत्मा पारिशुद्धिकारितां 
जातो, त्या त्या प्रदेशांतील देवतांच्या द्वारे तो उन्नतोभ्नत मार्गाने भ्रष्ट-श्रेष्टातर लोकांस 
जात असतो. शेवटीं मानस पुत्राच्या (1.020०3 ) साहाय्यानें तो पार्रशुद्ध 
आत्मा ब्रह्मलोकांस जातो; व तेथें सबज्ञत्वादि परमात्मस्वरूप पावून तो मुक्त होतो. हा 
क्रममुक्तीचा, उत्तरोत्तर मनुष्ययानीला मुक्ति प्राप्त करून देणारा श्रेष्ठ पंथ आहे. यावरून, 
मनुष्यजीव होच श्रेष्ट कोटी आहे, अशी ख्रिस्ती व महंमदी धर्मीयांची समजूत आहे, ती 
अवास्तविक आहे. कारण, (१) ती शुतिविरुद्ध आहे; (२) युक्तिविरुद्ध आहे. एका 
आयुष्यक्रमांत सांत जीव अनंत होर्णे शक्‍य नाहीं. जीव अनंतस्वरूपी झाल्याशिवाय 
त्याला मोक्षप्राप्ति नाही. तसेंच, अनेक योग्यतेचे सांत, मर्यादित जीवांस इंध्ररी लोकांत 
एकच प्रकारचें स्वरूप मिळणें शक्‍य नाही, आणि सवेन्यायी देवाच्या घरी, देवासानिद्ध, 
देवस्वरूपी, प्राण्यांत भेदभाव असणें संभवनीयच नाही. (३) आणि अनुभवही 
तसा नाहीं. परिस्थिति व अंतःस्थिति बदलल्या असतां स्वरूपभिभता प्राप्त होते, असा 
प्रत्हींचा अनुभव आहे. जीव उत्तरोत्तर उक्तांत होत आहे यांत शका नाहीं. ह्मणजे 
क़रममुक्तीचाच पंथ आला! सारांश, आधुनिक उत्क्रांतिशासखत्रांचें पाठबळ आमच्या धुति- 
प्रणीत सिद्धांतांस आगंतुकत्वानें मिळत आहे, यावरूनही क्रममुक्तीचाच कम स्वीकारला 
पाहिजे. असो; हा देवयान पंथ झाला. आतां 


दक्षिणपंथ म्हणजे 


अथं ये यज्ञेन, दानेन, तपसा लोकाजयन्ति ते धूममभिसंभवन्ति, धूमाद्रात्रि « रात्रेरपक्षीय- 
माणपक्षमपक्षीयमाणपक्षाद्यान्षण्मासान्दक्षिणा$5दित्य एति मात्मेभ्यः पितृलोकं, पितृलोका- 
व्वंद्र, ते चन्द प्राप्याक्न भवान्ति ता«स्तत्रदेवा यथा सोम ४राजानमाप्यायस्वापक्षीयस्वेत्येब- 
मेना <स्तत्र भक्षयन्ति तेषां यदा तत्पयंवैत्यथेममेवा$5काशममभिनिष्पद्यन्त, आकाशाद्वार्यु 
वायोद्रेष्टि बुटे: एथ्वीं, ते एथ्वी प्राप्याने भवन्ति, ते पुनः पुरुषाभौ हुयन्त्रे, ततो योषापी 
जायन्ते लोकान्प्रत्युत्यायिनस्त एवमेवानुर्पारिवर्तन्ते । 


सामान्य अ्थः--जे लोक काम्यतः व बह्मज्ञानविज्ञानशून्य पद्धतीने यज्ञ-दान-तप- 
द्वारा येथें वेदविहित पुण्यकर्म करितात ते (१) धूमदेवता, (२ ) रात्रिदेवता, (३१) 
कृष्णपक्षदेवता, (४) दक्षिणायनदेवता, (५ ) पिंतृलोकदेवता, (६) आणि चंद्र 
देवता, या या देवतांच्या साहास्र्यानें त्या त्या लोकांप्रत जाऊन भोग भोगण्यासाठी 


तद्रूप होतात. .हे लोक चंडळोकांत अभस्रूपी होवात.. हें अन्न म्हणजे कमेठ लोकांचें 
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वेदविहित काम्यकमोचं संचित पुण्य होय. हें पुण्य म्हणजे चेद्रलोकस्थ देवांचे भक्ष्य 
अन्न असतें. देवांनी खाऊन खाऊन हें अन्न संपले, हें पुण्य संपले, म्हणजे वरीळ 
कमेठ प्राण्यांचे जीव ह्या आपल्या मरत्युभूमीच्या आकाशांत मिसळतात आणि 
मग वायु, वृष्िमार्मानें एथ्वीवर ते भक्षणीयपदाथरूपानें अवतीणे होतात; आणि प्रथम 
पुरुष शरीरांत व नंतर ख्रीशरीरांत येऊन पुढें जन्म पावतात. हा दक्षिणपंथ, 
वित॒यानपंथ, परिभ्रमणपंथ होय. या चक्तांत सांपडलेला जीव, ्ह्मज्ञानास 
योग्य जे वैराग्य व जो विवेक, तो प्राप्त होईपर्यंत, जन्ममरणाच्या चकांत फिरत राहतो. 
हो पुनर्जन्माची परंपरा आहे. 


श्रीमद्वगवद्रीतेंतील छोकांत केवळ चार लोकांचाच उल्लेख केला आहे. हणन ' आप्रि. 
्योतिरहः शुक्कः' असा जो सर्वविश्रत पाठ सवे गीता पुस्तकांतून आढळतो, त्याच्या 
ऐवजी * अश्निज्योतिरहः शुछठः' असा पाठ असेल तर उत्तम होईल. हा पाठ 
असाच असावा, असं वर दिलेल्या बुहदारण्यकांतील उताऱ्यावरून व छांदोग्योपनिष- 
दाच्या चवथ्या अध्यायाच्या पंधराव्या खंडांतील मंत्रावरून स्पष्ट होत आहे. आतां 
“ आमि हीच ज्योति? असा अथं केल्यास ( ज्योतिरूपमयमश्मिः व० प्रथम अ०; 
अधिरेवास्य ज्योतिभेवति. ४ था अध्याय ) एकंदरीने उत्तरायण व दक्षिणायन 
पंथांत चारच लोकांचा, चारच रूपांतरांचा उठद्लेख होतो. २४ व्या श्लोकांत ५ रूपां- 
तरांचा व २५ वे श्लोकांत ४ रूपांतरांचा उठ्ठिख दिसतोसें वाटतें. पण ही भ्रांति होय. 
माझे गीतापुस्तक छापतांनाही “ अभिर्ज्योतिरहः ' असें छापलें आहे! पुढें जितका स्पष्टार्थ 
करावयास हवा तितका केला नाहीं व अर्थ करतांनाही रूढपद्धत्यनुसारच अर्थ करून गेलों. 
बे. रा. रा. आत्माराम मोरेश्वर छत्रे यांनी जी आयासप्तश्ती प्रसिद्ध केली आहे तेथेही 
* अअथार्चिरहःशुक्क: ' असाच पाठ आहे; तथापि उपनिषदनुकूल “ आप्रिज्ज्योतिरह:शुछ: 
हा पाठच ठीक दिसतो. असो; निष्कामत्वानें वेदविद्दित कर्मे करून कमोवेपाकार्चे ज्ञान 
झालेला व ज्ञानसपत्न होणारा पुरुष २४ व्या श्लोकामध्ये दिग्दार्शत केलेल्या देवयानपंथानें 
जातो व काम्यकर्मे करणारा पुरुष २७ व्या श्लोकांत सांगितलेल्या पितृयानपंथाने जातो. 
हें स्पष्ट झारे. देवयानपंथानें जाणाऱ्या पुरूषाची पुनरावृत्ति संपते; पितृयानाने जाणारा पुरुष 
प्नरावृत्तीच्या फेऱ्यांत सांपडतो. येथें, वरील *छोकांत, आम्रिदेधता, अहर्देवसा भेणेच्या 
अहित, केवळ भतिक अभि अगर दिवस हे घ्यावयाचे नाहींत; तेव्हां अथातच * हानी 
पुरुष रात्रीं मरतो कॉ नाहीं १ इत्यादि शंका व्यर्थ होतात. 


आपले आर्यपूवेज आढ दहा हजार व्षोपूर्नी उत्तरधुवाजवळ राहत असते, असे 
आतां म्हणजे प्रो, टिळक यांचा अपूवे ग्रंथ प्रसिद्ध झ्ताल्यांदिवसापासून बहुतेक ठरल्यासारखें 
झालें आहे. उत्तरधुवावर सहा महिने दिवस व सहा सहिने रात्र असण्याचा संभव 
होता. 'ानेकी-राभों एतः झालेल्या सजुध्याचा :मेतसंत्कार. विवस उमाढल्यावर- होई! 
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अंथोतच त्या प्रेतास संस्काराशिवाय म्हणजे धूममार्गानें जावे लागे. दिसा मेले 
ळोक संस्कृत होऊन अर्चिमार्गाने जात. ही कथा मनांत आणून उपनिषदांत व गीतेत 
देवमान व पितृयान पंथांचा हा उल्लेख असावा. इृष्डौही उत्तरेकडे राहणार्‍या 'लोकास' 
सूर्यप्रकाश जास्त वेळ असतो हेंही विसरतां कामा नये. शिवाय अरोकडीरु शातरन्वरये 
सूयेकिरणांनी आकर्षित झालेला जीव एथ्बीवर येणे शक्‍य नाही, पण चंद्राकर्षितः 
जीव  एथ्वीवर येऊं शकेल, हे पृथ्वी ही सूयेमाठें्तालठ एक प्रहद 
व चंद्र हा एथ्वीचा उपप्रह आहे हें ध्यानांत ठोवेल असतां समजणार आहे. एवंश' 
अश्ञानमागोनें जाणारे लोक पुनर्जन्म पावतात व ज्ञानमार्गानें जाणाऱ्या लोकांस पुनजेन्म 
येत नाहीं; ते उत्तम उत्तम लोकांप्रत जाऊन शेवटीं मुक्त होतात. हाणून बेदाध्ययन, 
यक्ष, तप, दान, यांच्या करण्यानें जे पुष्य प्राप्त होते, सकामत्वाने हॉ. कर्मे केली असता 
जे पुण्य मिळतें, ल्यापेक्षां अनंतपटीनें मोलवान कल इईंश्वराच्या निष्कामभक्तीनें मिळले, 
अतएव सर्ब लोकांनीं या व्याख्यानांत सांगितलेल्या पद्धतीनें परमात्मभजन करावें. हॅ! 
केळें तरब जीवाचें साथक होईल, जन्ममरण चुकेल, समाजाचें मनुष्यतेचे, किंबहुना 
जीवमात्राचे कल्याण होइल, प्रापंचिक जीवांचे दुःख कमी होऊन स्वतःस' कालांतरामें 
परमावधीच्या अखंड सुखाकडे जाऊन स्वस्थ व्हावयास सांपडेल आणि धर्ममप्रंथांचें 
चीन होइल! 


थि डब॒ुंडेडबड मचा 


खंड ९ वा. 
नवव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


श्रीमद्धगवद्रीतेमध्ये ज॑ उत्कृष्ट गुणसवेस्व अवतीर्ण झालें आहे त्याचा' भारीप, 
नवव्या अध्यायामध्यें पुष्कळच ध्यावयास सांपडतो. शालीवाहन शकानंतर जे हजारी 
साधुसंत या महाराष्ट्रांत झाले त्या सर्वास नृववा अध्याय सर्वोत्तम झणून वाटत असे, अषा 
लोकप्रवाद आहे. देहावसान व्हात्रयाचा समय येऊत़ समाधिस्थ होण्याचा असंग आलो. 
असतां हानेश्वरादिक साधुबर्यानी नववा अध्याय उघडून तो वाचित असतां समाधौरमेथ्ये 
प्रवेश्ष केळा, अर्से ऐकिवांत आहे. प्रत्यक्ष भगवानही या. अध्यायाच्या प्रथम 'होंकीत 
म्हणत भद्दित कॉ, यांत सांगितलेले ज्ञानविज्ञान अवगत झालें झसतांडरहसंगर जन्मॅमरणार 
पासून प्राणीमात्राची सुटका होते. तेव्हां 


या 2१ हु 0» रि ४४ र - १६० सांगितल आहे, 


याचा विचार कॅरून नंतर पुढील मार्ग कमण्मासं आरंभ करावयाचा लाहे... असत "किन 
अरेंतने बन्योहतस्यत्ची श्मांसा' गकन्या व्याख्यानांन'केशी आहे, ग्रेग लव्याच - अहार 
९ बम जे मुर ० 
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विचार आहे. . येथ कार्यकारणातीत ब्रह्माचा उपदेश व ही मीमांसा केवळ शात्लीय 
(01201४) अगर शाब्दिक मार्गाने केली आहे असें नाहीं. जें जें काय येथें सांगितलें 
आहे त्याचा प्रत्यक्ष अनभव ('1१९81125601011 ) कसा येईल, याचीही दिशा या 
व्याख्यानांत दाखवून दिली आहे. या सवब्रष्ठ अध्यात्मविद्येचें यथासांग श्रवणमननादि 
झालं असतां पराकाष्टची कष्टप्रद जी जीवयात्रा तिचा अंत होऊन जीवास स्वस्वरूप प्राप्त 
होते. भगवान्‌ सांगतात कौ, ही विद्या अतिशय पवित्र आहे. ही ( विद्वान्पापपुण्ये- 
विधूय ) ' विद्या जाणणारा विद्वान पापपण्यादिकांस पार धुवून टाकितो ' अशी श्रति 
आहे. ही विद्या प्रत्यक्ष समजण्यासारखी आहे; समाजपोषक व व्यक्तितारक आहे; समज- 
ण्यास व आचरण्यास सुगम आहे आणि या विद्येचा कधींही नाझ होण्यासारखं हिचे 
स्वरूप नाही. शिवाय अनुभव आल्यावर विश्वास ठेवावा, असें भगवानच ह्या 
विद्येविषयी, धमाविपय्रा सांगतात. असो; याप्रमाण सोपी, पवित्र, धर्मशील, विश्वसनीय 
व जन्ममरण नुकविणारी अशा हो राजविंद्या कोणती आहे हें समजण्यासंबंधें अजुन जसा 
आतूर झाला असेल, तसेच गाताभक्तही झाल असतील असे समजून मी त्या विद्येचा 
यथामति उद्ाापाह कारिता. 


इश्वराच गुह्य स्वरूप. 


२ या अध्यायांतील चत्रथ्या, पांचव्य़ा व सहाव्या कशोकांत भगवंतांनी ब्रह्मरूपाचें 
वर्णन दिग्दशनरूपाने कळ आह. हृ खररूप समजून घण असंत अगत्याचे आह. खरा- 
पुरुषाथे साध्य करावप्राचा, या हेतून आत्मिक उतभतीचा मार्गे आक्रमण करूं लागण्यापूर्वी 
जें स्वरूप आपल्यास साध्य करून घ्यावयाचे आहे त्याची स्थूल माहिती व ल्या साध्य 
वस्तूचे साधन करून देणारा मार्ग ह्या दोन्ही गाष्टी अवश्‍य समजून घेतल्या पाहिजेत. 
असो; आतां परब्रह्म स्वरूपाचा विचार सांगितला आहे, त्याचें श्रवण करू. हें जे आपल्या 
सभोवार अनंत व आकाठापू्ण विश्वचक्र फिरतांना दिसत आहे, ल्या सवे व्यक्ताव्य- 
चकताला-साकाशविश्रवाहा अंतबाह्य व्यापून टाकणारे परब्रह्माचे स्वरूप स्वेत्र ओतप्रोत व 
घनदाट भरलल आहे. एक पावअंगुळ जागासुद्धा अज्ञा नाही कीं जेथें परब्रह्माचे 
अस्तित्व नाही. प्रत्येक अणुरेण व आकारासवेस्व हा परजह्यानें व्यापून टाकिलीं आहेत. 
पण चमत्कार पहा को, ज्याला कसल्याही प्रकारचा अवयव नाहीं, कोणत्याही प्रकारचें 
मूतेस्थरूप नाही, अशा ब्रह्माने हें रशय व मूर्तिमंत असं अनंतकोटी ब्रह्मांड व्यापून ठेविलें 
आहे! जह्याचें खरूप मूत नाही म्हणून तें बुद्धांपासून स्थूळ इोद्रैयापर्येतच्या कोणत्याही 
इंद्रियास गोचर नाहो; पण बिश्व हे कांहींसं दृश्‍य आहे; म्हणून तें कांहींअंशीं इंद्रियगोचर 
आहे. अश्या इंद्रयगोचर विश्वास इंद्रेयातीत ब्रह्माने व्यापिलं आहे, हाच चमत्कार होय, 
अश्या अमूर्त सद्दर्वूनें हें सवे ब्रह्मांड सर्वेथा ब्यापून ठेविलें आहे, हा व्यावहारिक दृष्टीने 
ओढठाखे चमत्कार होय! आपल्यासारख्या ' चक्षुर्वेतत्यं नामक महासिद्धांताचा मात्र. 
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आश्रय करणाऱ्या स्थूल दृष्टीच्या जीवांस ' मूर्त व म्हणून हृदय विश्वास व्यापून टाक- 
णाऱ्या अमूते आणि म्हणूनच ज्ञानगम्य ब्रह्म वस्तूचा ” पारेचय होणे दुःसाध्यथ 
होय. गुह्य, गुह्य ते हेंच को, अमूत वस्तु मते पदाथोस आंबरून धारितें. 
येथें अभ्रद्धा अथवा अविश्रास होण्याचे कारण नाही. पहा को, कोणतेही 
इंद्रियास-उदाहरणार्थ-ठोळ्यास दिसते तेच व तेवढेच खर असे आपण व्यवहारांत 
मानितों; पण डोळ्यांस पाहण्याची शक्ति देणारी व विषयास र्य करविणारी अमूर्त 
शक्ति-जाणीव, जाणण्याची शाक्त,-आपल्याजवळ अखंठत्वाने ब सवंब्यापापणानें राहते 
असा आपला दढ विश्रास असतोच ना? तर सव विश्वास व्यापून त्याला अस्तित्व देणारी व 
सर्वत्र आणि सवदा अखंडत्वाने राहणारी अमूर्त ब्रह्मवस्तु ' आहे को नाही ' याबद्दल तरी 
संशय कां उत्पन्न व्हावा १ असो; तेव्हा अशा रीतान विश्वव्यापी अस्त सद्दस्तु ओतप्नोत॑ भर- 
लेली आहे असे समजलें म्हणज त्या प्रचंड, अगाथ व अनंत बद्वासमुटांत केवळ लहरींच्या 
क्षणभंगर स्वरूपाने विश्व व विश्वांताल *ते नांदत आहेत ह सहजच समजल. ही सबे 
सूक्ष्म आणि स्थूल भूत आपल्यास दिसतात दाणून, या भतांच्या योगाने ब्रह्मवस्तूस 
अस्तित्व आलेले आहे, अस मात्र नाही. घम पाटित्यावर त्या टिका्णी-जवळपास 
-अभि आहे, असे ज्ञान अनुमानाने होते त्याप्रमाणेच भन आहेतशी दिसतात. यावरून 
ब्रह्मवस्तु आहे अस क्षान अनुमानाने ठरवून घ्यावयाचे हे खरे; पणया 
भूतांच्या अस्तित्वाने त्रह्मवस्तूला अस्निस्य येत, असे केन्हांटा रामजणे ठुकांचे होईल. 
भते दिसोत न दिसात, असोत नसोत, ब्रद्मयस्तला, त्यान्पाशी कांही कतंब्य नाही. तिचें 
अस्तित्व त्रिकालाबाधित आदे. तसेच मूर्त पदाथयांनी तरगवस्तचे नियमन होत नाहीं. 
मूत वस्तूमध्ये अमूते वस्तु मृ्तत्वान नसहे, तर अप्रते वस्तृुघ्या अस्ति- 
त्वासुळ रर्य भूतांस अस्तित्व आवस भारत. ग्टणंज अतमात्रांऱ्या आंत बाहेर 
जे निराकार ब्रह्मतत्त्व भरलेल आह त आदा भतमाम्राल गृत आकार घऊन स्वत.ला 
अस्तित्व प्राप्त करून घत असे नव्हे, तर या म्याच जव्तित्य संतराम ग्रहीतच करावें 
लागतें. तें आहे असे म्हणावेच ठागते. त आहेच; मग गृहीत केऱ्याशिवाय चालेल 
कसे : तेव्हां ते आहे हणून त्र्य विश्रास आस्तित्व आहेसे भासतं.--हा चमत्कार 
पहिल्यापेक्षांही ग॒ह्मतर होय. सव पदार्थास सत्ता, आश्रय ब आधार देऊन त्या पदार्थी- 
मध्ये पदार्थ रुपाने नसणं, निर्ळेष असणे हा चमत्कार आह. सर्धे रश्‍य विश्व 
अंतबोह्यतः व्यापून पुनः त्या विश्वामध्ये परि छत्नरूपाने नसणे हाच हा चमत्कार 
होय. सूर्याचा प्रकाश सर्वे पदाथास प्रकाशित करितो, ब सर्वास आंतून बाहेरून व्यापून 
राहतो हाणून प्रत्येक पदार्थातील परिच्छिन्न तजानें सूर्य हा तेजोगोलक झाला आहे, 
किंवा पदार्थीतील तेज हाच सूय आहे हें जसें आपण व्यवहारांत म्हणत नाहीं, त्याच- 
प्रमाणें सव परिष्छिन्न पदार्थास-( म्हणज मूर्त पदार्थास )-' अत्तित्व, भातित्व, ब 
प्रियत्व' देणारी प्रह्मवस्तु ही या परिच्छित्र पदार्थात परिब्छिन्नत्वाने दिसत व 
असत नाही. 
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पण याहीपेक्षा तिसरा चमत्कार गृह्धतम आहे. परब्रह्मामध्ये सर्व मृत 
शहत असे चवथ्या होकांत सांगितलें; यावर्न आपल्या सारख्याची अक्ली 
समजूत होइळ को, परब्रह्म वस्तूला अवयव आहेत व आकार आहे व सर्व पदार्थ एकत्र 
केळे असतां त्रह्मवस्तु सिद्ध होईल. सारांश, ही वस्तु अवयवी व आकारवंत आहे, 
हसा प्रकार नाहीं असें त्पष्टपणानें कळावे, एतदथ भूतें “ माझ्यामध्ये नाहींत ' असें 
ब्रांचव्या :छोकांत सांगितलें आहे. ह्याचें रहस्य असें को, सवे वस्तूंचं अधिष्ठान बह्म 
झसल्यामुळें ला वस्तु त्रह्मांत आहेत असें दिसतें; परंतु वस्तुतः तशी स्थिति नाहीं. पर- 
मात्मा भूतरश्‍्त व भूतभावन असूनही भूतस्थ म्हणजे परिच्छिन्न नाही. पहा को, मंद- 
भकाकजामध्ये एखादा दोरी लांबच लांब पसरलेली असली म्हणजे पाहणारास सर्पाचा 
भाभास होतो हें सगळ्यांस विदित आहे. आतां सपांचें जं भासमान अस्तित्व आहे, त्याच 
अधिष्ठान रज्जु आहे; म्हणज त्या दोरीमध्ये सर्प आहे अस आपण व्यवहारांत म्हण. 
दृश तीत्र  प्रकाशामध्यें तीच दोरी स्वरुपानें पाहिली असतां बतिचे आभासलेलें 
श्षप्रेत्व नष्ट होऊन लांबच लांब दोरी मात्र स्थिरत्वान राहिली आहे असे स्पष्ट होइल. 
दोरीच्या ठिकाणीं प्रथमतः सप दिसला. तीन्न उजेड झाल्यावर सप जाऊन दोरी राहिली; 
सथापि “ निदान सर्पाभास कोठें होता १' असें कोणी विचारल्यास दोरामध्यें होता असें 
बोलण्याच्या इरादानें आपण दोराकडे बोट दाखवू इतकंच; वस्तुतः आभासित सपेत्वाचा 
बाध होऊन दोरी मात्र राहिली. भगवंताचे म्हणणें असंच आहे. ते म्हणतात कां 
हॉ दिसणारा भूते वस्तुतः माझ्यामध्ये नाहींत. असो; सारांश हाः प्रथमतः हृ पारिच्छिन्न 
मर्यादित व कालस्थलास वश असें जग दिसते; ( २ ) पुढें ज्ञान वाढत जातें तसतसें 
परमेश्वराचे अस्तित्व निश्चित होऊन जगांत परमेश्वर भरला आहे, असें कळते, (३) 
पुढें परमेशवरांत जग आहे आणि (४ ) शेवटीं परमेश्वर, परमात्मा, परत्रह्म मात्र 
आहे असे कळते. असो; हें जें चमत्कारत्रय आहे त्यासच भगवंतांनी * योगैश्वये 
म्हटलें आहे. भूतांचे अधिष्ठान असून भूतांमध्ये नसणें किंवा आत्मखरूपानें भूतांचा 
* सगोत्थितिप्रलय ' चाळं ठेवणें, याचेंच नांव योगेश्वय होय 


क 


परमात्मस्वरूप घ्या किंवा परब्रह्मस्वरूप घ्या, त्यांची गूढता सहज उकलण्यासारखी 
नाहीं. परब्रह्म हे सर्वोचे अधिष्ठान तर आहेच; पण तें सवेकारण असून पुनः निलेंपही 
आहे! तें त्रिगुणातीत आहे, स्वयंभू आहे, पूर्ण आहे व झुद्ध आहे. आपण स्थूलरष्टीचे 
पुरुष भाहोत, म्हणून हें असलें शब्दातीत, कल्पनातीत, स्वरूप आपल्यास समजणें शक्‍य 
नाही. तथापि केवळ दिग्दर्शन करण्यासाठीं लहानसें उदाहरण घेता. आपल्यास सुख- 
बुःख होत असतां आपण काम करित असतां, आपण स्वस्थ असतां, जर विन्वार करूं 
कासळों तर सुखदुःखाचा, कामाचा व स्वस्थतेचा पाहणारा-दष्टा-कोणी तरी निराळा 
“म? या स्वरूपाने आहे, करणाऱ्याहून किंवा भोगणाऱ्याहून तो निराळा असून कर- 
पर्याचा, भोगण्याचा ब वाटण्याचा तो साक्षी आहे, असें आपल्यास विचाराअंती कळूम 
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येते. आपण साखर खात असतांनाच जर आसत्वादतुखाची मीमांसा करूं छॉर्गलो तर 
गोडीची रुचि घेणाऱ्याहून रुचीचे ज्ञान असणारा व रुचि घेत आहे असें पाहणारा कोणी 
तरी तटस्थ व उदासीन निराळाच “मी? आहे असा अनुभव आपल्यास असतो, असें 
ठरते; निदान हें ज्याने त्यानें स्वानभवानें ठरवावे. हा साक्षी प्रत्यमात्मा ज्याप्रमाणें 
प्रत्येक ठिकाणीं हजर असून स्वतः निठेंप राहतो, प्रत्येक गोष्टीस अस्तित्व देऊन पुनः 
प्रत्येक वस्तूच्या व्यतिरिक्त असतो, त्याचप्रमाणें परब्ह्माची व्यवस्था आहे असें सांग- 
ण्याचा भगवदुद्देश आहे. 


* ह्याप्रमाणें परत्रह्माच्या खरूपाविषयीं स्थूलमानानें विचार झाला. हं गूढस्वरूप 
वाणीने एकमेकांस सांगतां येण्यासारखे नाही; ह्याचे केवळ दिग्दर्शन मात्र कारितां 
येण्यासारखे आहे. सारांश भगवत्स्वरूप ओळखण्यास स्वस्वरूपाचा परिचय हवा आणि 
ह्या परिचय वेदांतश्रवणादिकांनीं, गुरुपदेशाने ध भगवदनुम्रहानें होणार आहे. आपलें 
स्त्ररूप,-आपला आत्मा, हा निलेंप, स्वयंभु, सबंव्यापी, सवकारण व सवेसाक्षी आहे हें 
कळल म्हणजे भगवत्स्वरूप कळेल. 


सष्टिरचना. 


३ आपल्या या परिच्छित्न देहनगरीचे अध्यक्षत्व जीबाकडे मात्र आहे, असें 
व्यवुहारांत कांहीं. काळपर्यंत आपल्यास वाटतें व आत्मिक उन्नतीच्या प्रथमारंभी ते 
अध्यक्षत्व कांहीं वेळ जीवाकडे कांहोंसं असतेही; तशीच सृष्टिरचनेच्या व्यवस्थेची घट- 
नाही सवे त्रह्मांडाच्या अध्यक्षाकडून, परमेशाकडून, कांहींशी होत असते. म्हणजे त्या निलय 
चिदात्म्याच्या अस्तित्वाने ब्रह्मांडास अस्तित्व येते. पण परिच्छित्नर व चरावर पदार्थाच्या 
व॒ जीवांच्या मर्यादित कमोनुसार विविध कर्मविपाक उत्पन्न होतात. याप्रमाणें 
ह्या ब्रह्मांडास विविधता व वैचित्र्य येऊन उत्पतिविनाशाचें रहाटगाडगे परिभ्रमण 
करावयास लागतें. री 


परब्रह्माचे ज्ञानविज्ञान झाल्यावर म्हणजे साक्षात्कार क्षास्यानंतर जीवन्मुक्तास 
“ सूष्टि कां उत्पन्न झाली £ ! “ कोणीं उत्पन्न केली ९ ' * कशापासून ती निर्माण झाली! 
हे प्रश्न निरथक होतात. “ सवे ब्रह्म आहे ' असा साक्षात्कार झालेल्या मुक्त पुरुषास 
सृष्टि, तिची उत्पासते, तित्या उत्पत्तीचा हेतु इल्यादि कांद्दी एक प्रश्न उत्पन्न होत नसून 
उत्पात्ते, स्थिति, लय नाही, अशी एकरसात्मक, अखंड, साक्षीभूत-भशी मात्र-त्थिति 
असते. उत्पसिल्य, विषमता, सुखदुःख इत्यादिक त्याला नसतात. त्याची जी 
ज्ञानदृष्टि असते, त्या दृष्टीला जन्ममरण नसते म्हणजे ह्या मुक्त पुरुषाच्या दृष्टीनें कोणी 
जन्मास येत नाहीं व कोणी मरतही नाहीं. सारांश झ्ञानदृष्टीच्या मुक्त पुरषाला सटी” 
संबंधी सर्वे प्रश्न झ्रऱ्या्थक आहेत. परत्रह्माची हीच स्थिति भसते झणून तें परजह्म कमे- 
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शून्य, निर्विकार, शुद्ध-बुद्ध, नित्य आणि मुक्त असतें. आणि म्हणूनच तें साक्षित्वानें 
सैहते असें ९ व १० लोकांत म्हटल आहे. पंण आपणासारख्या मर्यादित दृष्टीच्या 
पुरुषास दिसणारा उत्पत्तिस्थितिलय हा ज्ञानदृष्टीच्या पुरुषास व ब्रह्मास विवत रूपी भासतो. 
हा विव्त-हा आभास-हा अध्यास, परमाथतः मिथ्याच होय. 


परंतु ज्यांस ज्ञानविज्ञान झालें नाहीं, ज्यांची दृष्टि कमी अधिक मर्यादित आहे, 
लांस वरील प्रश्न अत्यंत महत्वाचे आहेत. जावत्कालपर्यंत जीवांची र्टि मयोदित 
आहे, तोंपर्यंत पुरुषार्थसिद्धि, तत्संबंधी साधनें, येथील सृष्टिविषयक चमत्कार यांविषयी 
प्रश्न उत्पन्न व्हावयाचे व त्यासंबंधे श्रति, युक्ति व अनुभव यांस मान्य अशीं उत्तर 
देण्याच्या व समजून घेण्याच्या कामी तो पुरुषा्थी जीव प्रयत्नही करावयाचा. असो; 
तेव्हां त्याच्या दृष्टीस योग्य म्हणज त्याला समजेल असें उत्तर भगवान्‌ देतात कों, जीव- 
दृष्टीने भूतांचा अत्यंत नाश॒& होतो, तो प्रकृतामधील लय 'होय. उत्पातते हो 
पुरुषदष्टीनें परमेश्वराकहून म्हणजे  परत्रह्मांच्या प्रकटरूपाकडून होत 
असते. ही  उत्पात्ते व हा लय भूतांच्या कमानुसार व्हावयाचा असा नियम 
आहे. परत्रह्माच्या साक्ित्वानं, परमेश्वर स्वतः उदासीन राहून, तो प्रकृतीच्या 
करवीं सृष्टीची उत्पत्ति-स्थितिळयघटना करवितो. ही घटना व विघटना भूतांच्या कर्मा- 
नुसार होते. कम केव्हां उत्पन्न झाळें म्हणजे सृष्टि केव्हां उत्पन्न झाली हे किंवा कमे 
म्हणजे सृष्टि केव्हां संपेल हें कोणास केव्हांही सांगतां येणार नाहीं. फक्त कमानुसार 
सृष्टीचे व्यापार चालतात, हें सांगतां येते. एवंच या सुटटोला अस्तित्व येतें तें ब लय 
होतो तो भूतांच्या कमोनुसार होय. सारांश परिच्छिन्न दष्टानें पाहिले असतां खालील 
सिद्धांत सत्य आहेतसं भासेल. (१) ही सृष्टि अनादि ब अनंत आहे; (२) या सृष्टीचा 
आरंभ किंवा लय ह्या दोन्ही गोष्टींच ज्ञान परिच्छिन्न बुद्धीच्या बाहेर आहे. तथापि सृष्टी- 
तील नियमांवरून असे दिसतें का, येथे रात्रंदिवस घडामोड चाललेली आहे. म्हणजे 
कोणत्याही परिच्छिन्न वस्तूला ( आकाश आणि काल अपवाद आहेत असं नेयायिकांकरितां 
म्हणावयाचं ' ! ) कायमचे असें स्वरूप नाहीं. स्वरूपामध्ये घडोघडी, क्षणाक्षणीं बदल 
होत आहे. कोणल्याही वस्तूचा अत्यंत नाश होत नाहीं, केवळ तिच्या सरूपामध्यें कमी 
अधिक फरक होत असतो. बुद्धथादिकांस ओळखतां येत नाही असा फरक झाला म्हणऊे 
आपण त्यास मृत्यु (नाश ) म्हणतों व दृश्य अस स्वरूप वुद्धयादिक इन्द्रियांस गोचर झालं 
म्हणजे जन्म झाला असं म्हणतो. सारांश जन्म म्हणजे प्रथम उत्पत्ति नव्हे व मरण 
म्हणजे शेवटचा नाशही नव्हे. व्यवहाराच्याही तात्त्विक दृष्टीनें म्हणज परिच्छिन्न शास्त्रीय 
दृष्टीलासुद्धा जन्मणारी व मरणारी वस्तु दिसत नाहीं. ध्यानांत ठेवण्यासारखा शास्रीय 
सिद्धांत हा को, प्रकृति नित्य आहे परंतु विकाये आहे. ही विकार्यता चैतन्याच्या साक्षि- 
त्वानें होणाऱ्या कमाने उत्पन्न किंवा नष्ट होते; म्हणजे या चंचल स्वरूपामध्ये होणारा फरक 
चेतन्यसाक्षित्वाने होतोसा दिसतो, परंतु वास्ताविकतः तो फरक प्रकृतीच्या संगतीने अभि- 
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मान धरून चालणाऱ्या परिच्छित्र चेतन्याकरवीं होतो. सर्वांचा अध्यक्ष परमेश्वर 
आहे. (३) उघड रीतीनें बोलावयाचे झाले म्हणजे परमेश्वराच्या सात्निध्यानें विश्वघटना 
होत असून जीव-शिव हे कांहोसें निमितकारण व कांहोसें उपादान कारण आहेत. परिच्छिन्न 
दृष्टीला वासना व अभिमान असतात. ही दुकल कमी कमी होत जाऊन जीवांची गति पुरु- 
षार्थाकडे लागली, अथवा विषयांचा कंटाळा येऊन तद्विषयो वैराग्य उत्पन्न व्हावयास सुरुषात 
झाली, म्हणजे शारीरिक सुखापेक्षा मानसिक सुख जास्त मोलवान वाटं लागतें, नंतर 
सत्ता, कौर्ति, इत्यादि मिळवावी असा अभिनिवेश उत्पन्न होतो; पुढें स्वकल्याणाचा मोची 
मागे सरकून कुटुंबकल्याण, लोककल्याण, विश्वकल्याण, इत्यादि पुरुषार्थ साध्य करावे असें 
वाटून तत्त्रीत्यथ प्रयत्न सुरू होतात; ह्यानंतर वासना व अभिमान सबेथा विगलित होऊन 
कतेव्य दृष्टीनें कमे होते. ही अशी आपटी मानसिक प्रगति चालली असतां प्रथम मूर्त- 
स्वरूपी देवाची, पुढे, कल्याणगणगणमंडित इंश्रराची व नंतर आत्मस्वरूपी परमात्म्याची 
निःसीम, निष्काम भक्ति होत असते. या भक्तीच्या उमतावस्थेत प्रथमतः जग खरे व 
स्वतंत्र आटे, नंतर ते इश्वरा'धीन आहे, पुढे ईश्वरच सवेथा जग आहे आणि 
भक्तीच्या पराकाष्टावस्थेंत ईश्वरच सवे आठे आणि शेवटी सवे एकच आहे, असें 
भिन्न भिन्न परंतु उत्क्ष्ट, उत्कृ्ठनर, उत्कृरतम भक्तित्वरूप उज्वलित होतें. सारांश मर्या- 
दित्त दृष्टीच्या वेळीं * जगत्‌? सत्य आहे व “मी ? सल आहे असा भास असून आपण 
जगतांतील विषयांचा उपभोग ध्यावा अश्या प्रकारचा पुरुषार्थ असतो. या पुरुषा्थानें 
जन्ममरण चुकत नाही. पुढें मानवी शास्त्रपद्धतीरने जगताचे अनंतत्व सिद्ध होतें ब धमे- 
दृष्टीनें ईंथ्रर या जगताचा निमामक असून जीवाच्या कमानुसार सखदुःखांचा धाता आहे, 
असें समजतं. जन्ममरण येथही चुकत नाही; जगांत ईश्वर आहे व ईधरांत जग आहे 
या धार्मिक व तात्विक दृष्टानीं कांहींशी शांति निळ; परंतु संसार मरत नाहीं; इतकें 
झाल्यावर पुढें भक्तीची पराकाष्टा होऊन इंश्रराचा मी निष्काम सवक, (२ ) ईश्वराचा 
निरपेक्ष मित्र, (२ ) इंश्रराचें मी पारिछिन्ञ स्वरूप व (४ ) इंश्रर आणि मी एकच अशा 
क्रमानें आत्मसाक्षात्कार व ब्रह्मसाक्षात्कार होऊन एकरसात्मकता बनली म्हणजे उत्तम 
ज्ञानविज्ञान होऊन प्राणी मुक्त होतो. एवंच परमेश्वराची भक्ति हें मुक्तीच्या साधनांपैकीं 
उत्तम साधन आहे. ब्रह्मसाक्षात्कार अद्वेतज्ञानपूवेक अखंड भक्तीनेंच साध्य व्हाव- 
याचा आहे. 


परब्रद्माविषयांचा विचार तूते एका बाजूस ठेऊन केबळ परमेश्वराचाच 
विचार केल्यास पर्रिच्छम दृष्टीने विश्वाचा उत्पत्तिकता वब संहारकता तोच 
आहे असें स्पष्ट होते. येथील जन्ममरणापासून किंवा सुखदुःखापासून सुटका करून 
घ्यावयाची असेल तर तो परमेश्वर अमूर्त, प्रकृतीचा स्वामी, वासनाझून्य व अभिमान-. 
रद्दित, सर्वसाक्षी, सवेञ्यापी, सबेशक्ति, इत्यादि अनंत गुणांनी मंडित आहे असा विश्वास 
उत्पन्न करून घेतढा पाहिजे, आणि येथीळ क्षणिक सुखदुःखांचा त्याग करून .उनिन्काम-: - 
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मनानें त्याची आराघसाही कतेव्यतत्परता-बुद्धीने केली पाहिजे; पण अज्ञानी लोक 


ही" आराधना न कारितां परमेश्वर आपल्यासारखाच देहाश्रित आहे, असें मानितात ब 
त्याच आजेव केलें असतां तो स्तुतिवश होऊन भाळण्यासारखा आहे असें समजतात. 
अशा प्रकारच्या मानवीकल्पनांनीं इवरी मूर्ति घडविली म्हणजे काहो थोडेंबहुत कल्याण 
होईळ हें खरं, पण पुरुषार्थसिद्धि होणार नाहीं. पुरुषार्थ सिद्धीला निष्काम, निलोभ, 
स्वपुव्लाभिकाषविरहित अशा प्रकारची आराधना अखंड असली पाहिजे. सकामभाक्ति 
विषयसुख देईल; व विषयसुखापासून उत्पन्न होणारी क्षणिक शांतिही देईल; पण निर्विषय 
सुख देण्याचें सामध्ये सकामभ'क्तीला नाही. सकामभक्तीच्या पाठीमार्गे लागलेले ठोक 
स्वश्ुखासच दास होत. आणि स्वसुखदास म्हणजेच राक्षस किंवा असुर होत. मळा 
विषथसुस्ख हवे, अशी वासना जोपर्यंत प्रबल आहे (या वासनेंत संपत्तिसुख, खरोसुख, 
आरोग्यसुख, पुत्रसुख, कोर्तिसुख, सत्तासुख, स्वातंत्र्यसुख इत्यादि सवे वैषयिक 
सुखांचा अंतभोव होतो ) तोंपर्यंत राक्षसी अवतार आहे, कलियुग आहे, असें समजाव- 
याचें. सारांश, “ स्वतःचे सुख हा जोपर्यंत मानवी प्रयत्नांचा पुरुषार्थ आहे, व तत्ती- 
त्यथे जीबंत राहणारी वासना ब अभिमान जोरदार आहेत, तोंपर्यंत ते ते मानव 
तमोयुणाश्रित किंवा रजोगुणान्वित आहेत असें समजावयाचे आणि तोंप्येत कलियुगाचा 
प्रभाव बलवंत आहे असें ठरवावयाचें. हे ११ ब १२ शलोकांवरून उत्पन्न होणारे विचार 
आहेत, अधिकारानुसार वासनेचा व अभिमानाचा त्याग करावयाखा व परमेश्वरा'ी 
भक्ति करावयाची ती “* मला अमुक दे, तसुक नको' ह्या सकाम बुद्धीची नसून 
“ माझें कतेव्य निष्कामत्वाने होइल ' अशा प्रा्थनापुरःसरत्वानें व्हावयाची, हें तत्त्व व हें 
रहृत्य मनांत बिंबेलळ तर पुरुषार्थ-साधनाच्या मागोला आपण येऊन मिडलों असें 
म्हणण्यास हरकत नाहो. 


शहाणे लोक. 


अधिकारान॒सार वासनात्याग होऊं लागला व अभिमानशून्यता येऊं लागली म्हणजे 
क्रमाक्रमाने परमेश्वराचे कीर्तन, परमश्वराचें ध्यान, त्याविषयी नत्रजुद्धि, व त्याचें अखंड 
स्मरण इत्यादि कतेब्यें निष्कामत्वानं होऊं लागलात. “सर्व “सृष्टीचा चालक तो भाहे, तो 
स्वतः निर्विकार आहे, जगताची घडामोड लाच्या सत्तेने होत असून विश्वव्यवस्थेंत मी 
निमित्तमात्र आहे. सखतःसंबंधे परमेश्वराचे निष्काम भजनपूजन करणें म्हणजे निर्लांभ 
मनानें प्राप्त झालेलें शारत्रविददित कतेव्य निळोभबुद्धीने करणे, निदान तसा प्रयत्न करणें, एवढें 
कायतें माझ्या खाधीन आहे; तो परमेश्वर सवे कल्याणगुणगणमंडित असून त्याचें भजन- 
पूजनळ'अनश्फभावाशें अक्षंद केळं तरच त्याची प्रातते होऊन माझी सुटका व्हाघयाची आहे, 
अशाप्रकारची सात्विक दहृति झाळी असतां तुकारामादिक महासाधुंग्रमाणें आपण परमे- 
श्व नशुनांचे डोतेन कळु, त्यास, अलग्यभावाने आळदू, त्याचें अनन्यप्यान करूं. आणि 
निेकविताके केक. 
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मझमाणे. कुदचिस. झाल्यानंतर सवेत इधर भरख्य आहे, सने कतोकरविदा तो. 
आहे, सटटिनियामक तोच आहे, आपल्यास तारणारा तोच आहे, आपरे भाईबाक, 
आपले. इमित्र तोच असून आपल्यास शरणस्थान तोच आहे, आपला खरा सखेद तोच 
आहे द आपल्यास जो पुरुषाथ साधावयाचा आहे तोही तोच आहे; सारांश परमेश्वछ्' 
व्यतिरि'क्त कांही नाहीं, सृष्टि तो, सष्टिनियामक तो, उपास्य तो, उपासक तो, उपासना तो. 
झाणि उपास्य द्रन्येंही तोच, अश्ची सर्वेत्र ईथवरीभावना होऊन आपल्या हातून जें कायं 
कतेब्य होत जाईल तें परमेश्वरूपानेंच होत जाईल, अशी अखंड भक्ति एकनिष्ठ मातें 
झाली, वेदांतश्रवरण, गुरूचा अनुग्रह आणि परमेश्वरी कृपा झाली म्हणजे साक्षात्कारास 
अधिकार आपल्यास प्राप्त होतो. हा अधिकार प्रास झाला, पूर्ण अद्वैत स्थिति बिचारांद, 
उच्चारांत व आचारांत बाणली म्हणजे उपास्य स्वरूप व उपासक खरूप हीं वस्तुतः एकत 
आहेत, असें ज्ञान होऊन पुढें साक्षात्कार होतो. 


सगुणभक्तीचें महात्म्य या प्रकारचे आहे. हिंदुस्तानांतील आयेशोक शध 
स्वकमानें सवोच्या अनादरास पात्र झालेले हिंदुलोक, अनेकदेववादी आहेत, असा 
त्यांच्या संबंधाने एक अपवाद उत्पन्न झाला आहे. ह्या अपवादांत जितका सत्याचा 
अंश आहे, तितकेच किंबहुना त्यापेक्षां जास्ती असत्य चे अंश आहेत. हिंदुल्तानांतीश 
आये लोक अन्नेक देवांस एककालीच सर्वेश्वरत्व देत हाते, असा कोणताही काळ. असर 
कोणताही भक्त दाखवितां येणें शक्‍य नाहीं. कोणतेही उपनिषद घ्या, भस 
वद्रीता घ्या--फार लांब कशाला---यचावत्‌ सवे पुराणें घ्या, त्यांत अनेक देवर 
तांचे एककालीन सर्वेश्वरत्व कोठेंही सांपडावयार्चे नाहीं. कोठें शंकराची कोडें 
देवीची, कोठें गणपतीची तर कोठें विष्णची, रामाची, कृष्णाची अथवा बिढलाची 
व कोठें सूयौची, सर्वेश्वरत्वभावानें स्तुति केलेली आढळेल हें खरें; पण ही सर्वेश्वराची बिषे- 
षर्णे सामान्यतः एकार्थक असतात, एकच तत्त्वप्रणालिका सांगतात, एकच प्रकारचें कमे 
-निष्कामकम-विहित करितात, असें आढळून येईल. सवस निर्युणतत्त्व अथवा निर्धमैक 
ब्रह्मन संमत असतें, असाच प्रकार दिसेल. ह्या अनेक व्यक्ति नव्हेत, तर एकच पदा- 
थोवी अनेक नांव आहेत. एकाच सर्वेश्वर परमात्म्याला अनेक भक्तांनी आळविलें तर ते 
जसे निरनिराळ्य़ा स्वरूपाने त्यास ह्ांका मारतील, त्याचप्रमाणे वरील प्रकार आहे. सर्वेश्वरास 
कोणी शंकर ( कल्याणकता ), कोणी देवी ( सवे शक्ति ), कोणी गणपति (सरवैनियंता ), कोणीं 
बिष्णु (सर्वव्यापी), व कोणी सूर्ये ( जगावभासक ) या नावांनी आळविलें म्हणून ते काय निर- 
निराळे इधर झाले? इंग्रज लोक घोड्यास 11 0156 म्हणतात व संस्कृत लोक अश्व म्हणतात; 
म्हणून घोडा, 110132 व अश्व असे तीन निराळे प्राणी होतात, असें म्हणतां ? महाराजा 
असें आपल्यास म्हणतांच यावयाचे नाहीं. सवे पुराणप्रंथ वाचून जर काहीएक 
निश्चित विप्रालन करावयाचें असेळ तर ते हेंच कॉ, सर्वत्र श्रत्यनुसत्यार “ एको देवः सर्व 
भूतेड गूहः ' द्यायच विस्तारपूर्वक स्पष्टीकरण सांपेडळ.- " को अदा वेद । कतवु्य चिजुहि;,१ 
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इत्यादि प्रश्न यज्ञकालानंतर पण लिस्तीदकाच्या हजारों वर्षे पूर्वी उत्पन्न झाले व त्यांस उपनिष- 
दांमध्यें समर्पक उत्तरेही मिळाली. “ एकच देव आहे हे उपनिषदांत नित्यशः ग्रहीत 
केळेलें आहे. यज्ञकालांतील इंद्र, वरुण, सोम इल्यादि देवांस उपनिषत्कालांत देवतांचे 
स्वरूप येऊन त्या प्रत्येकाची कार्येही नियमित झालीं. यज्ञकालांत सुद्धां ' यज्ञो हवै 
विष्णः हें तत्त्व प्रकटच होतें. सारांश सर्वेधर एक आणि निरनिराळीं कार्य 
करण्यासाठीं निरनिराळ्या--पण सर्वेश्वराच्या आधीन असणाऱ्या--देवता अनेक, 
हा आर्यधरमप्रचार आहे. देवास 'इंश्वर?' व देवतांस ' देवदूत, ' असें सेमेटिकधर्म 
म्हणतात; पण तात्पय एकच आहे. आतां आमच्या धमेसंस्थापकांनीं एक बरीक 
केळ नाहीं. तें हें कीं, सर्ब वर्णांच्या व सर्वाभमी सर्वे लोकांची * पलटणी सेना 
करून तेथील कवायतांप्रमाणे एकच * हडेलहप्पो' पूजा सांगितली नाहॉ! 
त्या बिचाऱ्यास काय ठाऊक कीं ख्रिस्ती शकाच्या एकोणिसाव्या व विसाव्या सुधारकी 
हातकांत लष्करी कायद्याची बजावणी होऊन “ सर्वानी एकाच तऱहेने, एकाच वेळी, 
एकाच देवाचे आराधन करावयाचे हुकूम सटावयाचे आहेत म्हणून १' सामान्यतः 
मनुष्यांच्या प्रकृति निराळ्या असतात, व प्रकृतिस्वभावाप्रमाणे, बुद्धि व श्रद्धा 
यांच्या प्रमाणाने, प्रत्येकास उन्नतीचा मार्ग--एकाच अथोचा पण निराळ्या स्वरू- 
पाचा-सांगितला पाहिजे; असें त्यांस वाटलें. ही बरीक त्यांनीं मोठी चूक केली! असो, 
आतां काय त्याचें? झाली, गोष होऊन गेली! ! तथापि तात्पये एकच कीं, हिंदुस्थान- 
वासी एकेश्वर भक्त होते व कांहों अंश्यां आहेतही ! 

आतां, वरील अपवादांत सत्याचा अंश आहे तो अलीकडे नादान झालेल्या 
आमच्या आम्हॉंच आणलेला आहे. तो कसा त्याचा विस्तार आणखी एखादे 
वेळीं कारेतो. 


सगुणानंतर निरणज्ञान वेदांतविचारानें कसें साध्य होतें हें मागे सांगितलेंच आहे. 
असो; तेव्हां आपला अधिकार निरहंकारपणानें समजून घ्यावयाचा हें मोक्षार्थी पुरुषाचे 
पहिळें कतव्य आहे. नंतर वासनात्याग (वैराग्य ) अहंकारशून्यता ( कतृत्वाचा अभि- 
मान नसणे) ह्या पायऱ्या चढून तत्पदाचा हणजे विश्वाचा व विश्वानियामकाचा वि'चार 
शा्रीयपद्धतीनें करावा. हा विचार शास्रशुद्धमागोर्ने करीत असतां इंश्वराचें अखंड 
अस्तित्व सर्वत्र दिसू लागेल, ईश्वराचे गुणानंत्य प्रकट होईल, पूज्यब्युद्धि उत्पन्न होऊन 
तिचा उत्कषे होईल आणि नित्य व एकनिष्ठ ध्यानाचा अभ्यास सुकर होऊन बुद्धीला उत्तम 
सेस्कार मिळतील. पुढे वेदांतविचार सुरू केला म्हणजे द्वैतभावना सरवैथा नष्ट होऊन 
अट्वैत बाणेल. हें या अध्यायांतील भक्तीचे रहस्य आहे. 


सकामभक्ति. 
४ पश सामान्यतः बहुतेक जीवांस वरील तत्त्व समजण्याचा अधिकार प्राप्त 
झालेला नसतो, हें आतांचे वर सुचविले आहे. उघडच आहे की, स्टीच्या उत्पतिकाळा- 
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पासून आपल्या जीवाबरोबर साहचयानें वाढलेल्या वासना व मित्रत्वाने आपली पाठ 
न सोडणारा अहंकार या उभयतांची व आपली ताडातोड करण्यार्चे काम पुष्कळांच्य़ा 
हातून होण्यासारखं नसल्यामुळें पूर्ण निष्कामभक्तीचें रहस्य फारश्या लोकांस समजत 
नाहीं. प्रकृतीच्याच साम्राज्यांत राहून त्या सर्वशक्ति व सवंगामी प्रकृतीच्या बिरुद्ध 
बंड करावयाचें व त्यांत विजयसिद्धि संपादन करावयाची, तिला आपल्या स्वाधीन 
करून घेऊन त्या जड प्रकृतीला चैतन्यस्वरूप द्यावयाचें हें सामान्य वीरांचे काम नव्हे; 
शिवाय, स्वाथेल्यागाच्या शिक्षेमध्ये उत्तम निष्णात झालेल्या म्हणजे कसलेल्या वौरांसही 
अनेक जन्मपर्येत अखंड श्रम करावे लागतात, तेव्हां वरौल गोष्ट साध्य होते! 
तेव्हां अथातच असल्या घनघोर संम्रामाचें स्थल पाहण्याची इच्छा आपल्यासारखे सामान्य 
लोक करीत नाहींत; तर मग, रणस्तंभाजवळ छातीने उभे राहून अद्वैताचा शुभ्र व निमेळ 
झंडा सांभाळण्याची गोष्ट फार लांब, ह्याची वातांच नको! !' नुसता कामाचा इला 
आल्याबरोबर दांत तृण धरावें हें मात्र आम्हांस साहजिक होय. आमच्यासारख्यांनी 
स्वार्थाची मर्यादा थोडीशी विस्तृत केली, वासनेचा थोडासा त्याग केला, अभिमानास 
थोडेसे शून्यत्व आणिलें म्हणज मिळविली! सारांश, प्रकृति नामक शत्रूस तोंड न दाख- 
वितां व तिच्या समोर उभें न राहतां कोठं तिचे एखादें घोडे पळीव, एखादा टुंगा 
सुंगा शिपादे धरून आण, तिची दाणावेरण बंद कर, अशा प्रकारची गनीमी पद्धत 
चालविली, तर भाग्य म्हणावयाचं! हं करणं तर फारसें मोलाचं नव्हेना ? पण आम्ही 
असले शेंदाड शिपाई आहोत को, इवलासा स्वार्थत्याग केल्याबरोबर त्र फुगून जाऊन 
' आम्ही यंव केळे, त्यंव केलं अशा फुशारक्या मारावयास लागतो. आणि जो अभि. 
मानत्याग आम्ही केला असें म्हणतों त्याच्या अनंतपट अभिमानाचे ओझें आपल्या 
खांद्यावर वाहावयास लागतो! इतकेंच नव्हे तर बक्षिसेंही मागावयास लागतो! याला 
कां स्वार्थत्याग, कां विषयवैराग्य, कां अभिमानशून्यता म्हणावयाचे 


पण असल्या सकाम भक्तीबद्दलद्दी ईश्वराच्या राज्यांत बक्षिसे मिळतात ! प्रकतीछा 
थोडासा धका देणाऱ्याला सुद्धां इंश्रराच्या चेतन्यपूर्ण साम्राज्यांत बक्षिस मिळते. सकाम 
यज्ञयाग करणारे लोक याच पंथांतील होत. ' आजची पोळी उद्यां खाऊं ' असें म्हणणारां- 
पेकी हे लोक होत. यांच्या या सत्युलोकांतील यज्ञयागांनीं ( स्वार्थत्यागानें ) पुष्कळ 
कार्यसिद्धि-वास्तबिक"पाहिलें असतां-व्हावयाची. पण * आम्हांस स्वगेसुख हें, पुत्र 
हवा, द्रव्य हवे, कीर्दि हवी, ' अशा मागण्याच्या वजनांनीं हा स्वार्थत्याग दडपून जातो. 
असो; ह्या पुरुषांस ह्यांच्या क्षणिक विषयवैराग्याबद्दद बक्षीस मिळते; पण काय? 
ते अथोतच कालभंगुर असते. जितकी पुण्याह& असेल तितक्या काल- 
पर्यंत सुखोपभोग घेतला म्हणजे हे जीव पुनः जन्ममरणाच्या चक्रांत 
येऊन पडतात! एवंच, वासना आहे, अहंकार आहे, तोपर्यंत म्हणजे 
बासनेसहित व अभिमानासहित असणाऱ्या जीवांच्या हातून झालेला स्वार्थत्याग आत्मिक 
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महभतीच्या अंशसःही उपयोगी पडत नाही. विषयाची आशा केलो व तो मिळण्यांभाठी 
-झोग्य प्रयत्न केल तर तो विषय प्राप्त होईल हॅ खरें; पण विषय क्ष वैतन्यात्मक नाहीं 
हणून अनित्य आहे; अतएव तो नष्ट होतो आणि नष्ट झाला म्हणज इुःखप्रांपति हाते. 
'तोर्पये, विषयाची आराधना जोपर्यंत आहे तोपर्यंत चिरकाल टिकणारे अखंड स्वास्थ्य 
'मिळणें नाही. खरेच आहेः अम्नीचा उपदाम व्हावा या हेतूनें आपण जर त्यांत तेल-तूंप 
क्षोर्त, छागलों तर न विझतां तोच आमि जास्त प्रज्वलित होतो! त्याप्रमाणें शांति मिळण्या- 
शाठीं जर आपण विषयोपभागाची योजना केली तर शांति न मिळतां उलट उपभोगतृष्णा 
सांत्र वाढण्याचा संभव,-नव्हे ! निश्वितपणा,-आहे. म्हणून भगवंतांनी २१ व्या श्होकांत 
सांगितले आहे कॉ, * विषयेच्छा धारण करणाऱ्या लोकांनीं जरी वेदविहित सर्व कर्मे केलीं 
किंवा आशापूर्णचित्तानें पुरषार्थांचा मार्ग शोधिला, तरी मुख्य फल जें शांति तें न मिळता 
शॅन्ममरणाची गोणी मात्र या कामुक भक्तांच्या पाठीवर बसेल. उघडच आहेः कॉम 
ब्हणजे विषयेच्छा होय. आपण देहमयादितच आहों अशी परिच्छिन्न कल्पना आपली 
असली, असा आपला निश्चय असला, म्हणजे आपण अपूण आहों, म्हणून आपल्यास हें 
हवें, तें हवे, अशी इच्छा उत्पन्न होऊन तत्म़ीत्यर्थ आपले प्रयत्न सुरू होतात. प्रयत्नांती 
फर मिळाले तर सुख होते; यश नाहीं मिळालं तर दुःख होते. ही दोन्ही 
कालभंगुरच असतात. म्हणज सुख जातें व दु ख येते. सुख गेल म्हणजे व दुःख आलें 
म्हणजे दुःख होतें. सुख आलें व दुःख गेलें ह्णज सुख होतें. पण हों दोन्ही क्षणभंगुर 
कालभंगुर-आहेत. तथापि या दोन्ही स्थितींत अभिमान कायम असतो म्हणून सुखाचा 
वियोग आणि दुःखाचा संयोग हे दोन्ही तटमळ उत्पन्न करितात; अथोत्‌ शांति नाहींशी 
होते. तेव्हां मिळविलेल्या फलापासून उत्पन्न होणारं सुख, शांति देणारे नाहीं; शांति 
हवी असेल “ तर विषय अनित्य आहेत; विषयोपभोगानें देहाची, इन्द्रियांची ममाची व 
बुद्धीची तृप्ति न होतां तळमळ वाढते; जीवाच्या अध्यात्मिक उन्नतीचे कार्य होत नाही;म्हणून 
विषयोपभोग नको ' अशा प्रकारचें वैराग्य उत्पन्न होऊन तें स्थिर झालें पाहिजे. शांति हृवी 
असेल तर “मी पूर्ण आहें किंवा असलो पाहिजे; मी कता व भोक्ता नाहीं किंवा नसलो 
थाहिजे; भी परिषच्छिन्न नाहीं किंवा नसला पाहिजे; सारांश मी नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त 
'आ”हे, किंवा असलां पाहिजे । अशा तऱ्हेचा निश्चय अध्यात्मिक श्रवणमननानें व निदिध्या- 
आने साध्य होईल असा प्रयत्न कतव्यतत्परतेनें केला पाहिजे. आपली वासना मोड 

आ्यासाठी परहिताच्या पाठीमागे निरभिलाषवुद्धीनें लागलें पाहिजे. अहकार नष्ट कर- 
श्यासाठी विश्वाचा, विश्वांतील घडामोडींचा, विश्वनियर्मांचा, व बिश्वनिंयामकाचा शाख्त 

विचार करून ' विषयासंबंधानें आपल्यास बिलकूल कतु अकतु-सामर्थ्ये नाहीं, ह्या खेष्टि 

ग्मवस्थेस आपण केवळ पंगु आहोंत, निमित्तमात्र आहोंत, सव सामथ्ये एका परमे 

श्वरास मात्न आहे, परमेश्वरी कृपा होईल तसतसा मीही प्रकृतीचा स्वामी होत जाईन,' 
असा निश्चय ज्ञानाविज्ञानानें करून घेतला पाहिजे. खेतराचें खरें कल्याण करें व 
अँश्माण करीत असतां अहंकाराचा व सिद्धिजन्य सुखाचा भाणि लसिद्धिभूलक दुःशाचा 
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सवांग केला पाहिजे. हॅ इंश्राच्या मचे एक अंग भाहे. सृंटिनियभ अथागित 
आहेत, सृष्टीची उत्पारे जीवांच्या उन्नतीसाठी दयाळु परमेश्वराने केठी आहे व दया 
परमेश्वराचे अखेंड घ्यान भंक्तिपू्वेक केल्याशिवाय आपलें दु्खलत्व, आपरे किथिहाष 
आपल्यास स्पष्ट म्हाबयांचें नाहीं ब हे स्पष्ट झाल्याशिवाय इश्वराविषयी 'पूण्यथञुदि उत्म 
होणार नाहीं. ही पूज्यबुद्धि पराकाष्टेला पोहोंचली म्हणजे वासना निमूळ होते ब अहं- 
"कास्ही सकारण नष्ट होतो. पुढ * इश्वर हाणजच मी' असा झानबिज्ञानासह निश्वय 
होऊम 'हा पुरष संथा मु'क्त होतो. एवंच. निष्कामता, अहंकारत्याग, ब्र ईश्वरक्षान हीं 
पूण झाली म्हणजे सकामत्व व सकाम भाक्ते संपतात आगि तत्त्वाचे पूर्णह्ञान आणि 
अखंड उपासनेनंतर अखंड अद्वेतनिश्चय हीं सुक्तीची साधनें लाधली म्हणजे आव 
सुक्त होतो. 


परमेश्वराची निष्काम भक्ति, 


५ हा थोध ज्यांस झाला तेच अनन्यभ'क्त होत. हेच जीवन्मुक्त पुरुष होत. 
यांचें सवे योगक्षेम भगवान्‌ चालवितात हे आतां सांगण्याचेंसुद्धा कारण नाही. (१) 
कारण हे स्वतःच परमेश्वर-स्वरूपी झालेल असतात; (२ ) त्यांस बासनारूपार्ने किंवा 
अहंकाररूपानें कोणत्याही गोष्टींची अपेक्षा नसते; ( ३ ) त्यांस सदासबंदमं समाभान, 
खरें समाधान, असतें. सारांश त्यांचा देहच चिन्मय बनून जातो ब त्यांचें अह्तित्य 
केवळ जगदुद्धारासाठीं व लोकसंप्रहासाठीं असतं. अंद्गेतज्ञानी भक्त ते हेच होत. 


अन्य देवांची निष्काम भक्ति. 


६ आतां काही लोक परमेश्वराचे आराधन न करिता त्याच्या अंगभूत असणाऱ्या 
इतर देवदेवतांचे श्रद्धेने आराधन करितात, तें ठीक नाही, तरी 'फारसें बावगेडी माही; 
कारण हें आराधन कोणत्या तरी शानशाख्तेचें किंवा सदुणशाखेचें असतें. येथें सरवंगुण- 
संपभतेचें व ज्ञानसवेस्वाचें आराधन नसतें म्हणून मात्र हा आराधनावाधिे अशाक्ष होतो 
सर्व शानशाखांची व सर्व मंगळ गुणशाखांची एकवाक्यता करून नंतर श्रद्धापुरःसर शाचे 
दानंदार्चे आराधन अखंड करणें व संवे सत्कमांचा भोक्ता व स्वाभी परमेश्वर आहे, असें 
निव्धयानें समजून त्यास आपलं संर्वस्थ अर्पण करणें ही खरी भक्ति आहे. आतां एकच 
'झनशाखेने अगर सठुाचें भजन-पूजन केलें तर तें दुसर्‍या सठ्टठणांस व हानशाखेस 
प्रतिकूल होण्याचा संभव असतो म्हणन गौण देवदेवतांचे आराधन शाक्षनिषिदध असतें 
शिवाय, गा गौण देवता प्रसन्न झाल्यातरी म्हणजे देव, पितर किंवा भूतें प्रभ झाकी तरी 
आत्मोभती कितीकशी होणार £ देव देवत्व, पितर पितृत्व व मते मूतत्य देतीह; आरा 
भोक्ष देने थांचे स्वाधीन नाही. इवत: ह्या चेक्ताच ुष्क नाहीत, तर त्या "योक घेऊ 
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शकणार नाहोंत हें उघड आहे. एवंच परमेश्वराव्यतिरिक्त इतर देवतांचे भजनपूजन 
होकोपकारक व आत्मोद्धारक होत नाहां. तथापि अज्ञानी जीवाला भ्रष्ट मार्ग दाखविणारे 
हं साधन आहे. हं प्रथमतः अंगीकृत केळं व कारण संपल्यावर, ज्ञान वाढल्यावर, हें 
सोडून देऊन श्रेष्ठतठर साधन अंगीकृत केळे तर मोक्षमार्ग कालांतरानें तरी सांपडेल, 


पण आजमितीला आमच्या लोकांत परस्परविधातक्र अश्या एक एक गुणांचे हणजे 
परिछिन्न देवतांचे झाराधन श्रद्धापुःसर नव्हे तर कामपुरःसर होत आहे, विषयोप- 
भोगाच्या लालसेने होत आहे, हं अलंत उद्वेगजनक होय, सद्यःकालीं पारमार्थिक व 
व्यावहारिक ज्ञानविज्ञानाचा प्रायः लोपच झाला असल्यामुळें सामान्यतः सवंत्र अश्रद्धा व 
सववत्र विलक्षण भोळेपणा माजला आहे. पारमार्थिक आत्मज्ञान व्यावहारिक ज्ञानविज्ञा- 
नाचें अधिष्टान आहे व व्यावहारिक ज्ञानविज्ञान हं आत्मकज्ञानविज्ञानाच्या तळमजल्यावर 
नेणारा सोपानमागे आहे, हें तत्त्व आपले लोक सामान्यतः विसस्ल्यामुळें व्यवहार व 
परमार्थ यांच्या निल्यसाहचयीचा घटल्फोट झाला आहे. खरे ज्ञानी रानावनांत हिंड- 
तात ! कारण त्यांचा उपदेश ऐकण्यास संसारी लोक तत्पर नाहींत. यामुळें आत्मज्ञान 
हेंही एकदेशी होऊन “ आत्मज्ञान म्हणजे स्वतःच्या देहांत अडकवून राहिल्यासारखा दिस- 
णारा जीवात्मा याची सुटका होय. !! असा परिछिन्न, संकुचित अथे सवव्यापी ज्ञानास 
आरा; अतएव संसारी लोकांस व विशेषतः आलीकडच्या अशभ्रद्धाळ संसारी लोकांस 
आत्मज्ञानाचे महत्व समजत नाहीं. अथातच संसारांत राहून जो काय परमार्थ 
साधणार, लाळाही ' खो मिळाला आणि ' मायबापें सांभाळिती । पोटाकारणें पाळिती ।? 
अशी तुकाराममहाराजांची अथवा ' रांडापोर, वंचक चोरे ' अश्शी जोशीबोबांची वाणी प्रकट 
होऊन संसारांतही पितृसेवनानें कृतज्ञताबुद्धि अगर पुत्रपालनानें अनुकंपाबुद्धि जागत होणार 
तोही भाग नाहींसा होत चालला; मग श्राद्षपक्षाची अगर यज्ञदानाची गोष्ट लांबच राहिली. 
शाळांतील पुस्तकांतून सुद्धा ' जर आपण वडिलांची मयोदा ठेविली तरी बाळ । ! 
तैसी पुढेही ठेविति ... अशा कामबृद्धि करणाऱ्या आया प्रगट होतात ! पुनः, संसारांत, 
भालीकडील '* देवाणी घेवाणी संसारांत, व्यापारी संसारांत, निसगेतःच दुःखातिशय असल्या 
कारणानें या दुःखांचा शेवट करण्याकरितां किंवा आपलें विषयवैभव वाढविण्याकरिता 
देवदेवताजनाचा, वेदांतचर्चेचा, उपद्दयाप समारंभाने करूं लागतो ! आपल्यास आत्मो- 
भरतीची खरी श्रद्धा तर नाहींच नाही. पण आमचे गुरुजीही वेदांत बोलणारे पण संसारी 
पुरुषांसही संसाराचा वीट येईल इतर्के नीच वतेत्न करणारे, असतात. तात्पये गुरुजींचा, 
आत्मह्ञान्यांचा प सर्व ससारी पुरुषांचा सवे खटाटोप अज्ञानप्रेरेत भोगसुख वाढविण्याकडे 
खबालला आहे ! ज्ञानाशिवाय हा सवे चाललेला प्रयत्न विफल होतो, इतकंच नव्हे, तर 
ज्ञानाभावो नसती दुःखें व नसते भोग आमच्या मागे मात्र लागत आहेत ! आमच्या जवळ 
हानभांडार असूनही आमची ल्यावर श्रद्धा नाहीं, यामुळें तें अतून नसून आम्हांस 
सारखेच झाले आहे. ह्ानच नाही, तेव्हां विषयदुःखाच्या प्रशमनाथे व विषयसुखाच्या 
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पोषणार्थ आपण वाटेल त्याच्यावर विश्वास ठेवूं लागतो! याचेच नांव भोळेपणा 
होय. ज्ञानाविषयां अश्रद्धा आणि विषयोपभोगांविषयीं भोळेपणा, हे दोन राक्षस आमच्या 
मागें लागले आहित. यांचा बध करावयास एकच उपाय आहे आणि तो म्हणजे 
ज्ञानपूर्वक व श्रद्धापूवेक परमेश्वराचे निष्काम भजन होय. आईचे मुलांसंबंधे जसें 
निष्काम प्रेम असतें तसें सर्वावर यथाशक्ति प्रेम करावयास शिकावयाचें आणि 
सत्पुत्राची आईंबापांवर त्यांच्या वृद्धापकालीं जशी भक्ति असते, निदान असावी, तशी 
जगत्पिता जो परमेश्वर यावर भक्ति असावी, हाच आत्मतरणोपाय, समाजतरणोपाय 
आहे, असं मळा वाटते. 


यावरून गौण देवदेवतांची भक्ति कुचकामाची आहे असें मात्र समजूं नये. कोणत्याही 
योग्यतेची कां असेना, पण भक्ति ही वस्तु मोलाची आहे. श्रद्धायुक्त निष्कामभक्ति असेल पण 
पूर्ण ज्ञान झालेळें नसेल तर मोक्षाचे साधन सिद्ध व्हावयाचे नाहीं हें खरे; तथापि ही निष्काम- 
भक्ति मोक्षमागाला नेणारी उत्तम नौका होईल. परिछिन्न देवतांची निष्काम आराधना केली 
असतां चित्तशुद्धि होते हें खरे; पण आराध्य देवतच प्रकृतिमित्रित असल्यामुळें * मोक्ष ! 
नामक पुरुषार्थाची जोड लांच्याकरवीं होत नाह्दी. ज्या देवतेचे जसें आपण आराधन 
करू तसें ती देववा आपल्यास फल देईल. परमेश्वराखेर्रांज ज्या इतर देवता आहेत, 
त्यांचें स्वरूप (१) मर्यादित असले कारणानें, त्यांची सत्ता (२) कालदेश परिच्छिन्न 
असल्यासुळें आणि त्या स्वतःच (३ ) प्रकृतीला वश असतात म्हणून, त्याची कितीही 
निष्काम भक्ति केली तरी तिच्यायोगें इष्टकार्यांची सिद्धि होणार नाहीं. म्हणजे जन्ममरण 
चुकणार नांही व पूणे शांति मिळणार नाहीं. उघडच आहे कीं, ज्या देवता स्वतःच मरणाधीन 
आहित, विक्रारवश आहेत, कामदेवाच्या ताब्यांत आहेत, त्या बिचाऱ्या स्वभक्तांस कशाची 
शांति देणार£ त्यांचा जन्ममृत्यु कसा चुकविणार£ किंवा लोभद्वेष कसा नाहींसा कर- 
णार१£ या देवतांची भक्ति प्रथमारंभीं युक्त होते. आतां मनुष्यजीव जसा जसा जास्त 
सुसंस्कृत होतो, सृष्टीचे ज्ञान जसें फांकत जातें, तसा तसा त्याचा बुद्धिगोल विस्तृत होत 
जातो ह्या अनुभव आहे, हा भाग निराळा. तरी प्रथम प्रथम गोण देवतांची कां होईना, पण 
निष्कामभक्ति हवी. कारण ही निष्कामभक्ति परमेश्वराच्या घरीं रुजु असते व भक्लर्नु- 
सार व उपास्य--स्वरूपाच्या ज्ञानानुसार त्या त्या भक्तास फल मिळते. हें फल उत्तम 
प्रतीचे नसल्यामुळें ते कालभंगुर असतें हें ध्यानांत ठेवूनच इंश्रराचें पूर्ण स्वरूप समजून 
ध्यावे. ज्ञानाची आवशंग्रकता आहे ती येवढ्याचसाठीं ! ज्ञानाशिवाय मुक्ति मिळत नाही 
याचा तरी अर्थ हाच आहे. सर्वेकता व करविता परमेश्वर आहे, सवंत्र तोच ओतप्रोत 
भरला आहे, तो शुद्ध, निल, बुद्ध व मुक्त आहे, तो सवसाक्षी आहे, असे हान करून 
घेऊन जेव्हां त्याची सातव्या अध्यायांत सांगितल्याप्रमाणें निःसीम भक्ति करांवी तेव्हां 
त्याचें स्वरूप समजेल, विज्ञान होईल, साक्षात्कार होईल, आणि मोक्ष मिळेढ. इतर 
देवतांच्या द्वातून हें कमे होणार नाहीं. 


(%७५] 
स्टंगून परमेःयरभक्ति करावी. 


७ तो अर्पेश केलेल्या चिषयाचा भोका नाहीं, तर आपल्या चुद्ध मताकृतीचा 
मोका आहे. ' मायेचा कोंडा ' जितका व ज्या कारणासाठी आपणांस प्रिय असतो, 
तितका ब तयाच कारणाकरितां ' व्याह्याचा मांडा) आपल्यास आवडत नाही, हाच प्रकार 
शेधराच्या घरीं आहे. आपल्याजवळ जं काय असेळ तें ईश्वरास समर्पण करणें, इंश्वगरास 
सासरी ठेवून आपण झुद्ध मनानें केळेलीं आपलीं सवे कर्मे त्याला देऊन टाळणे, हाच 
संन्यासयोग आहे. अथोतच हों कर्मे बद्धक होत नाहोत. शिवाय इेधरास अप्रण 
केलेल्या पदाथोवरून नव्हे, तर ल्याला समर्पण केलेल्या अंतःकरणशुद्धतेच्या ताजव्यानें 
सवांच्या भक्तीची परीक्षा होत असते. असो; याच कारणास्तव श्रीपरमेश्वराची, सर्वज्ञ 
परसात्म्याची अखंड भक्ति हवी व ती निष्कामभक्ति असावी; इँश्वरी स्वरूपाचे पूणे 
शान झालें, म्हणजे त्या जगदीशास भक्त जें काय अपण करितील.तें प्रियच असतें, 
कारण भक्ताचे सर्वे कमे परमेश्वरापणबुद्धीनें होत असतें. त्यांचा स्वाभिमान नष्ट 
होऊन दृष्टि अमर्याद झालेली असते. “स्वतःचे परिच्छित्र अस्तित्व' ज्ञानपूर्वक नष्ट केल्यावर पाप- 
पुण्याचा विचार अर्थशन्य होतो. सारांश त्यांचें करणें, त्यांच बोलणें, त्यांच चालणें, सवे 
इंश्गरपर असतें. स्वतःचा अभिमान ज्ञानपू्वक नष्ट झाला म्हणजे संसार संपतो. मग असल्या 
पुरषांस सवे विश्व परमेश्वरी स्वरूपाने भरलेले दिसतें. कम करित असूनही त्यांचा 
संन्यास सिद्ध होतो. असल्या भक्तांची योग्यता भगवंतांनी एका शब्दांतच सांगितली 
आहे, ती ही कीं ' ते माझे आत्मेच होत. हे भक्त केगबळ जगदुद्धारक होत. भाग्यवंत 
देद्यांत व भाग्यवंत कुलांत असल्या महात्म्यांचा जन्म व्हावयाचा, यांच्या विश्वव्यापी 
संसारयात्रेनें सर्वे विश्रच मोक्षमागाकडे वळत असतें, सरकारी अंमळढाच्या दपटशद्दाने, 
सामाजिक बंधनांनीं, धमोच्या आअविज्ञात विधिनिषेधांनी जीं कार्ये कधींही व्हावयाची 
नाह्वात, तीं कार्ये या मद्दाभक्तांकडून लालेने सद्दज होत असतात. 


अमोघ ईश्वरी दयाघयत्व. 


८ हवर हा निःपक्षपाती आहे. आजेबी पुरुषांस तो वद्य होतो व बिल्ट 
पुरुषांचा तो तिरस्कार करितो, असला प्रपंच त्याचे घरीं नाहीं. ज्याचें अंतःकरण 
झदधू, ज्याची निष्ठा उत्तम, ज्याचें ध्यान परमेश्वराकडे एकाम्र झालें, तो 
पूरवेजन्मीं किंबा पूर्वकाळी जरी पापपुरुष असळा तथापि तो. इंश्राच्या 
शमराज्यांत साहू पदवीस-इतर अधिकाराजुसार-प्राप्त होतो. अत्यंत पापक्रसे कहत 

झाळासा दिसणारा प्राणी जर कघो काळीं ( आहे त्या. जन्मीं भ्रगर पुढील 
अम्मी ) उपरत झाला, बिषयवैराग्य होऊन तो जर भक्तिपंभास, निन्कास भित्पचात, 
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ज्ञानपुरःसर निष्काम भक्तिपंथास, ज्ञानध्यानपुरःसर निष्काम भक्तिपेथास, कमध: 
लागला, त्याचें चित्त शुद्ध होऊन तेथून वासना व अहंकार यांनीं हळूहळू *यःपलायरे 
केलें, त्याला जर अद्वेतज्ञान झालें, तर तो पूर्वीचा पापकर्माहि मोक्षपदर्वास पोहोंचूं शकेल ! 
वाहवा! काय या गीताप्रणीत धमोची थोरवी वणणन करावी? सवे धरमानीं टाकून दिलेल्या 
प्राण्याने जर कदाचित्‌ गीताप्रणीत अमृताचे सेवन यथाशक्ति करून तेथें सांगितलेले पथ्य- 
कर आचरण ठेविलें तर तो तसला पापीही मुक्त होण्याची सवलत ज्या धर्मात दिली 
आहि त्याचें कौतुक करावें तरी किती १ विशेषतः मनुष्यास प्राप्त झालेल्या इच्छास्वातं- 
त्याचा, ज्ञानस्वातंत्र्याचा व वतेनस्वातंत्र्याचा कितीही वेळ त्याच्या हातून दुरुपयोग 
झाला तथापि जर त्याच्या मनांत हढपणानें आपलें वतन शुद्ध करावयाचें येईल, जर 
त्यास केव्हां तरी अनुताप होईल, तर त्यास क्रमशः भ्रष्टमार्गानें जाण्याची मोकळीक 
गीतामाऊलीनें ठेविली आहे. इतकेंच नव्हे! तर त्याचा एकनिष्टपणा कायम राहिल्यास 
निश्चितपणानें त्याला मोक्षही मिळरु असें आश्वासन दिलें आहे! पुनजेन्मासंबंधानें, 
मूर्तिपूजेसंबंधें अत्यंत कडक टीका करून वेदांतधमीचा उपहास करण्याचें अखंड 
त्रत ज्यांनी एकनिष्ठेच्या बाण्याने चालविण्याचा विडा उचलिला आहे, त्यांनीं शांतपणानें, 
निःपक्षपातीपणानें, शाद्ध चित्ताने, श्रष्टपुरुषाथाचा सावकाश, सयुक्तिकतः व अनुभवासह 
विवेकपूर्वक विचार केला असतां त्यांस आढळून येईल कौ, वेदांतप्रणीत अद्वैतासिद्वांताच्या 
श्रतिविद्दित, युक्तिशुद्ध व अनुभवजन्य अशा मार्गाला लागण्यासाठी जी अनेक 
साधनें सांगितली आहेत, तीं यथायोग्य असून आवशयक आहेत. सारांश अत्यंत अवर 
घड दिसणारा मोक्षमा्ग श्रीमद्भगवतप्रणीतमार्गानें कंठिला असतां कोणाही पुरुषाला 
इष्टप्रामास, सुखधामास, शांतिग्रहास, जातां येईल. *“ माझ्या भक्तांचा नाश कधींही 
होत नाहीं. ' हो कधींही न मालविली जाणारी स्वयंप्रकाश दीपज्योति आमचे * ब्राह्मण ! 
म्हणवून घेणार वेदांतभक्त आपल्या बरोबर घेऊन जगदुद्धारासाठीं जर एकनिष्ठ भक्तीने 
व कर्तव्यतत्परतेनें बाहेर पडतील व सात्त्विकतः अखंड प्रयत्न करितील तर बिज्ाद 
काय आहे कां कोणत्याही देशांतील कसलाही नाठाळ प्राणी विषयोपभोगाच्या अथवा 
निराशेच्या अंधकारामध्यें दडून राहील. सारांश, भगवंतांच्या आश्रयाचा ज्यांस एकदां 
सद्गुरुमुखानें लाभ झाला ते व्याधासारखे शद असोत, अजामिळाप्रमाणें पापी असोत, 
पिंगलेसारख्या प्रत्यक्ष स्रियाही असात, त्या सगळ्यांचा उद्धार होणे शक्‍य आहे, 
इतर्केच काय, पण संभवनीय आहे; किंबहुना निश्चितच आहे असें प्रत्येक सुजाण 
मनुष्यानें समजावें. वाचकहो ! नवव्या अध्यायांतील ३४ व्या “डोकाचें व १८ ब्यांतील 
६५ व्या श्लोकाचे निल्यशः एकाग्रमनानें मनन व तदनुरूषप आचरण करण्याचें व कर- 
विण्याचें मनावर ध्याल तर आपल्यास या मृत्युलोकच्या अत्यंत कष्टमय संसारांत 
रात्रंदिवस पोळून काढणारी दुष्ट तळमळही कारणासह जळून खाक होईल आणि “ जगी 
सर्व सुखी असा कोण आहे? ' असे प्रापंचिकांच्या सुखासंबंधानें सानुकंप उद्ठार काढ- 
णारे साभुत्रे् समथ रामदास अथवा, 


छाळळळ श्‌ जु आक 
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असे उद्गार काढणारा कवि कौपर या उभयतांचे स्वानुभव एकाकडे सारून देऊन. 


आनन्द ब्रह्मणो विद्ठान न विभेति कदाचन. 


( व्रह्मानंदाच्या अनुभवी पुरुषास कसलंही भय उरत नाहो. ) या तेत्तिरियोपनिष- 
षदाची साथकता करणारा एकच थम आहे आणि तो श्रीमद्वगवत्पमरणीत गाताशास्त्रांतील 
धर्म होय; असा आपला निश्चय होटेल, यांत नला तरी संदेह वाटत नाहीं. 


तात्पय. 


९, असो: हं विषयांतर होय. नवव्या अध्यायामध्ये त्रह्मज्ञमाचे गुह्य, सट्िरच- 
नेचे ग॒ह्य इत्यादि गुह्ये प्रकट करून इष्टतम पुरुषार्थ जो मोक्ष त्याची सिद्धि निष्कामभक्ति- 
पूर्वक अद्वैतज्ञानाने कशी होते हे सांगितलें. त्या साधनाला साध्य करून टेणारे जे मार्ग 
आहेत तेही सामान्य प्रतांस्या भक्तांसाठी सांगितले आहेत, यांचें मननपूत्रक वाचन जर 
होईल तर गीतोक्त मोक्षमाग उत्तम, पवित्र, अनुभवयोग्य धर्मवेहित, व सवघड आहे 
असें प्रत्येकास समजल. 


खंड १० वा. 
दहाव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


सातव्यांत भगवत्तत्त्व व नवव्यामध्ये ज्ञानविभाति सांगितल्या. आतां ह्या 
अध्यायांतील पाहिल्या अकरा लाकांत पूर्ण-सगुण-भक्तीचें दिग्दर्शन करून नंतर तत्पोष- 
णाथ इंश्वरीस्वरूप भगवंतांनी सांगितलें आह. नंतर, परमेश्वराचे स्वरूप ' परमेश्वराने ' च 
कां सांगितलें पाहिजे या प्रश्नाला परोक्षतः उत्तर दिलें आहे. लोक १२ ते श्लोक १८ 
पर्येतच्या "लोकांमध्यें अजुनानें मला आपल्या अनंत विभूतीचें विस्तारतः कथन करावें 
अशी त्या दयाघन व भक्तकामकल्पट्ठम परमेश्रराजवळ करुणा भाकिली आहे. नंतर 
* पाथोचिया पुरविणार मनोरथातें ' अद्या भक्तवत्सल परमेश्वराने आपल्या अनंत, अपार, 
अगणनीय अक्षया तेजस्वी व सत्वशील विभूतीपेकॉ कांहीं थोड्याशा विभूति सांगितल्या 
आहेत. हें विभूतिकथन पाथास समजेल अशा पद्धतीनें करण्याचा संकल्प असल्यामुळें 
ह्या विभूतिमीमांसेच्या द्वाराने योग्य श्रम अभ्रांत रीतीनें केले असतां गीतेचा काल ठर- 
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वितां येण्यासारखा आहे. सर्वकालांस व सर्वदेशांस योग्य अश्या सत्य सिद्धांताचे प्रणयन 
करून सर्वांस अधिकारयोग्यतेनुरूप मोक्षमार्ग सांगणाऱ्या गीताशासत्राचा काल ठरवीत बसणे 
कदाचित्‌ अप्रस्तुत आहे, असें गीताभक्तांस वाटण्याचा संभव आहे; व वास्तविक पाहिले असतां 
हया काळे ठरविण्याची कांहीं अवश्यकताही नाहो. युद्धांडचे भूमितीसिद्धांत प्रकट होण्याचा 
काल २,२०० वपापूर्वी असला किवा ह्धचा २० वा शतक असला तरी त्या महापुरु- 
षाच्य़ा सिद्धांतसल्यतेला कोणताही बाध येत नाही, किवा न्यूटनचे गुरुत्वाक्षणाचे नियम 
१५ व्या शतकांत प्रकट झाले म्हणून पूवेकाी त्या नियमांच्या व्यवस्थेची सत्यता खंडित 
झाली होती, असें कोणीही हाणू शकणार नाही! ल्याचभ्रमाणे गीताशास्रांतील नित्य व 
शुद्ध सिद्धांताला खरिस्ति शकापूवा ३० व्या शतकांत प्रकटता प्राप्त झाडी असली अगर 
ख्रिस्तोदयानंतर परंपरया ख्रिस्तमत कृप्णमखानें या भरतभूमात प्रथमतः अवताणे झालें 
असलें, तथापि सल्यान्वेपण करणाऱ्या परमार्थी जिज्ञासूस फलश्नति एकच आहे. हें सर्व 
खरं आहे; तथापि किलेक आग्रह! पुरुषांचे विचित्र विप्रलाप कधी कथीं सन्मताचा झरा 
कळुपित करण्यास कारणीभूत होतात; त्या ह्या झऱ्याच्या शुद्धाकरणार्थ मात्र या उपसंहा- 
राच्य़ा शेवटीं गीौताकालांचा विचार अमळशा विस्तारानं केला आहे. तो वाचकांचे ज्ञान- 
दृष्टीला संमत होवो अक्षी प्रलचरणी विनॉात भाट. 


सगुणभकांचे उत्कृष्ट स्वरूप, 


२ पूर्णज्ञांन झाल्याशिवाय निर्विकल्पसमाधिसुखाचा अनुभव येणं शक्य नाहीं. 
अंकगणित समजल्याशिवाय रबोजगणिताम ये जश्या जारत गाते होत नाही, तसाच 
काँहींसा प्रकार येथेही आहे. भगवान, म्हणतात; *पर्मश्वरर अज आहे, अनादि आहे. 
सर्व लोकनिर्यंता आहे असा निश्चय झाल्याखेरीज भता'ःच परमात्कृष्ट स्वरूप प्रकट व्हाव* 
याचें नाही.“ परमेश्वराच्या लीलापूर्ण व जीवामनिकारा सल्यसंकल्पी इच्छेनं प्राथमिक 
प्रजापती निमाग झाले, सूदने विषयाचे आलळाचन करणारा वादि, आत्मानात्माववेक, 
प्रसंगीं न गडबडणारें स्य, इत्यादि अत्यंत सा्यिक, उत्तमीत्तम ज्ञान शिकविणारे व 
उत्कृष्ट वेराग्य देणारे गुणी त्या अलंतकल्याणगुणगणमं टत परभेश्वरापासूनच अवतारणं 
झाले ” हें ज्ञान ज्याला निश्चयाने झालं, तोच ज्ञाना अखंड आणि अबाधित भक्तियोगानें 
युक्त होत्साता निर्विकल्प ज्ञानाळा व शेवटी निर्विकल्प सुखाला अधिकारी होतो. 
“ परमेश्वर सवेकता आहे, स्वकरविताही परमश्ररच आहे? अशी ज्यांच्या मनाची बालंबाल 
खात्री झाली, आणि परमेश्वरचरणीं ज्यांची टढश्रद्धा बसली, तेच लोक परमेश्वरी चिंतनार 
मध्ये अहोरात्र निममभ होतात, परमेश्वराप्रीलथ देह समपंग करण्यास आनंदानें सिद्ध अस: 
तात, परमेश्वरी स्वरूपाचा उपदरा अज्ञानी लाकांस करून त्यांचा उद्धार करितात, आणि 
सर्वेकाल परमेश्वरी गुणानुबाद मात असतात. “ ऐच माझ अनन्यभक्त होत. माझ्या 
ठिकाणीं यांची भक्ति निःसीम माची असते. ” अस भगवान्‌ १० व्या छोकांत सांगतात, 
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सर्वथा परमेश्वरमय अशी भक्तस्थिति झाली ह्मणजे परमेश्वरी अनुप्रह होऊन ल्या निष्काम- 
शक्तांस * बुद्धियोग * प्राप्त होतो; ह्मणजे ' एकमेवा5द्वितीयं ' या महावाक्‍याचा बोध होतो; 
अथात्‌ ज्ञान प्राप्त होते. हा ज्ञानयोग साध्य झाला, निदिघ्यासानें ज्ञानाला विज्ञानाचे, 
साक्षात्काराचे स्वरूप आलें, ह्मणजे माझा भक्त मुक्त होतो; ” सारांश भक्तांस असलेलं 
प्रकतिजन्य अज्ञान नाहींस होऊन साक्षात्कारानें तो मुक्त होतो असें भगवान प्रत्यक्ष 
सांगत आहेत. ह्या भगवद्वाणीवर ज्यांची पूर्ण निष्टा असेल, श्रतियुक्त हें भगवद्वाक्‍य 
आहे, युक्तीला धरून आहे, अनुभवही असाच आहे, असं ज्यांच्या अनुभवास आलें 
असेल, त्यांनी कायावाचामनेंकरून सात्त्विक कर्मे निष्कामतः करण्यास व ईश्वराची भक्ति 
निष्ठेनें करण्यास आरंभ केला असतां त्यांचा उद्योग फलद्रूप होईल. “ ईश्वरापासून सवे 
विश्वे निमोण झालीं, हे विश्वचक्र त्याच्याच सत्तेने चालत आहे, मी यःकश्चित्‌ आहें, 
किंचित्ह्ञ आहे, हा देह क्षणभंगुर आहे, सुखदुःखे अनियमित आहित ? इत्यादि भावना 
भक्कान स्थितींत मनामध्ये ठेऊन “ इंधररसत्तेनें मला जे सामथ्ये प्राप्त झालें आहे त्याचा मी 
इश्वरसाक्षित्वानें सदुपयोग करीन; इंखराप्रील्यथ, ईश्वराने दिलेल्या सामथ्याचा 
सदुपयोग, निष्कामतेनें व एकनिष्टेनें करीन; वासना व अभिमान यांचा सवेथा 
त्याग करीन आणि इंश्वरी वळण पुढें ठेऊन नि्लेपत्वाने लोकसंग्रह करीन बव 
सर्वे-लोकसंग्रहकता जो परमेश्वर त्याचें प्रेमपूवक अनुध्यान निल्यराः करीन.” असा ज्या 
निःस्पृह् व निरभिमानी भक्ताचा निश्चय झाला तोच खरा भक्त होय. या महापुरुषाची 
भाक्ते ही परमश्रेष्ठ कोटीतील आहे. ही भक्ति साध्य होऊन सवंत्र ( आंत बाहेर ) पर- 
मेश्वरीध्यान टढ झालें, आचरण पबित्र व उन्नतिकारी झालें, परमेश्वराचे ठिकाणीं सर्वथा 
ब सर्वेद्रियपूर्वक अनुसंधान लागलें ह्मणजे जीवाचें अज्ञान नष्ट होतें व महातेजस्वी ज्ञान- 
दीप पाजळून € एकच एक आहे, हें ज्ञान परमेश्वरी अनुग्रहाने होतें यांत काय आश्चर्य 
आहे? असो; अशा ज्ञानी भक्तास निर्विकल्पसमाधि साध्य होऊन शेवटां तो मुक्त होतो इं 
सुज्ञ वाचकांस सांगावयास सुद्धा नको आहे. ! असो; आतां 


परमे*बरी स्वरूप कोणास कळते? 


३ ह्या महत्वाच्या प्रश्नाकडे वळूं. चार्वाकादि महानास्तिकांपासून तो आधुनिक 
अनुभववाद्यांपर्यंत ( डार्विन, मिछ, स्पेन्सर, हक्स्ळे, रेना, इत्यादिक ) जे अनेक प्रकारचे 
अनंत नास्तिक-तत्त्वतोधक-नि्माण झाले आहेत, त्या सवीचे पयोयानें असें म्हणणें 
आहे को, परमेशर असला तरी किंवा परमेश्वराचे अस्तिव मानणें भाग असले तरी तो 
म्हणजे “ परब्रह्म किंवा परमेश्वर, या वस्तूचे पूर्ण ज्ञान मनुध्यास होणे शक्‍य नाहीं; तसेंच 
सवे कमोपासून व सर्वे विकारांपासून अलिप्त राहणारा जो शुद्ध परमेश्वर तो, वेदासारखें, 
गीतेसारखें, बायबलसारखें, अगर कुराणासारख पुस्तक रचून तं एका विवक्षित लोकांच्या 
हातांत देइल, ही गोष्ट अयुक्तिक, असंबद्ध आणि ह्मणून असमंजस आहे. ' आतांया 
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कोटीवर काय म्हणतां येण्यासारखे आहे ते पाहूं. परमेश्वरी ज्ञान मानवी बुडीस 
होणे दाक्य नाहीं हें जितकें खरें आहे, तितकेंच परमेश्वराचे स्वरूपाच्य 
अनुभव मनुष्यास होणे शक्‍य आहे, हेंही खरेंच आहे! पहाः अनंत अरह्मांडे 
उत्पन्न करून पुनः त्यांची व्यवस्था शुद्ध व अविकार्य आणि अतियोग्य तऱ्हेने लावणाऱ्या 
अल्यंत भ्रष्ट परंतु अत्यंत गूढ, महायोगेश्वर, परमेश्वराचे, परब्रह्माचे, ज्ञान किंचित्ह्ञ विषय- 
देखणाऱ्या व पाहिलें त्यावरून अनुमानें काढणाऱ्या मानवी व इंद्रेय-परतंत्रबुद्धीस 
होणें सवथा असंभवनीय आहे. ह्या विश्वाचे जें कांहीं थोडेबहुत ज्ञान मनुष्यादि- 
प्राण्यांस होतें तें मन, बुद्धि इंद्र्ये इत्यादिकांचे द्वारा होतें. , हीं द्वारें बरीवाइंट असतील, 
तदनुसार आपलं म्हणजे जोवांचं ज्ञान तथ्य किंवा अतथ्य असणार. अथवा जशी 
सचेतन प्राण्यांची इंद्रियघटना असेल तसें ज्ञान त्यांस होणार. म्हणजे त्यांचें ज्ञान 
सोपाधिक असणार. ठशांत घातलेले सोनें ज्याप्रमाणें ठशाचा आकार घेऊन उठते, 
याप्रमाणें बाह्य वस्तूचे ज्ञान आपल्यास आपल्या हाद्रयघटना ठसा उमटवितील त्या प्रमाणें 
मिळतें. एवंच वस्तुस्थितीचे निरपेक्ष ज्ञान हादियवश जीवांस कधींही व्हावयाचे नाहीं. 
ह्मणून पदार्थ वास्तविक रीतीनें कसा आहे हें जीवास कळणे अशक्य आहे. कावीळ 
झालेल्या मनुष्याचे पदार्थज्ञान ( *ूपज्ञान ) दृषित असतें, तापकऱ्यास साखरही 
कडू लागते, इत्यादि अनुभवावरून डोळे, कान इत्यादि इाद्रियांचे द्वारा ज्ञान 
प्राप्त करून घेणारा पुरुष सवदा पदार्थांच्या मूळस्वरूपासंबंधे अजाणच राहा- 
वयाचा. सारांश पदार्थ जसे दिसतात, तसेच आहेत कां नाहीं हें ठरविणे 
मनुष्याच्या स्वाधीन नाहीं. ही स्थिति दिसणाऱ्या विश्वासंबधे झाली. आतां या 
विश्वाच्या आधों काय होतें, काल उत्पन्न होण्यापूर्वी व आकाद उत्पन्न होण्यापूर्वी 
काय होतें इत्यादि वस्तुस्थितीचे ज्ञानप्राप्रीची आश्या करणें म्हणजे आपल्या खांद्यावर 
आपण बसण्याचा प्रयत्न करण्यासारखं अघाटेत होय! सारांश ह्या अनंत विश्वाच्या 
अनंत घडामोर्डाचें ज्ञान होणें अशक्य आहे व विश्वाच्या आदिकाली व विश्वप्रलयानंतर 
सदैव राहणारा जो कालस्थलातीत परमेश्वर त्याचेंही ज्ञान होणें सवंथा अशक्य होय ! 
याप्रमाणें वरील अनुभववादी आधुनिक नास्तिकाची अनुमानसरणी असते व ती अनु- 
भवदृष्टीनं खरीही आहे. पण इंश्वरजन्य प्राणीवगे व विशेषतः मनुष्यजाती जितकी पंगू 
दिसते तितकी ती नाहीं हें खचित. आपल्या अद्वितीय बुद्दिसामध्यानें व अश्रांत श्रमाने 
मनुष्यानें विश्वांतील कांही गोष्टांचा शोध लावून ईश्वराचे अमोघ चातुर्य, अप्रतिम ख्ेह, 
अपारामैत दूरदार्शित्व, अखंड सामथ्ये इत्यादि कांहीं इंश्ररांगुण प्रकट केले आहेत, ही 
गोष्ट एका बाजूलाच ठेऊन देवू; व आपल्या मर्यादित ज्ञानदीपानें विश्वांतील कांहीं 
थोडासा अंधकार दूर केला आहे, ही गोष्टही सध्यां अप्रस्तुत समजूं या. हें क्षणभंगुर 
मानबीबुद्धीसही थक्क करून सोडणार मानवोबुद्धीचं वेभव एकीकडे ठेवून या आद्वितांय मानवी- 
प्राण्याने श्वरी अनुभ्रहानुसार दुसरा एक चमत्कार केला आहे तो पाहण्यास आपण वळूं या. 
तो चमत्कार म्हणज स्वस्वरूपाचे क्लान हा होय. “मी कोण आहे या प्रश्नातील * मी? 
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या पदार्थांचा जक्लोथ ज्यांनीं लाविला आहे, ते या विश्रांत काय करू शकणार नाहींत 
€ मी) हा पदार्थ हाद्रेयांस गोचर नाहीं, तो कालास वश नाहीं, स्थलास वश नाहीं, 
विकारास वश नाहीं, असा शुद्ध व अविका्य पदार्थ योग्य श्रम घेणाऱ्या मनुष्यास प्रकट 
होतो. हा “मी ? नित्य आहे. * लहानपणचा जो मी तोच मी आतांही त्याच स्वरू- 
पानें प्रकट होत आहे? असा अनुभवत प्रत्यक मनुष्यास, नव्हे प्रत्येक जीवास 
आहे. कळूं लागल्याच्या प्रारंभापासून कळण्याची स्थिति कायम आहे तोंपर्यंत तरी 
निदान हा “मी? नित्य व अविक्त आहे, “'मासुखी आहे, “मी दुःखी आहें," या 
दोन्हीं स्थितींचा साक्षा तोच आहे. माझा ' मी? नेहमी अविकृत असतो असा अनुभव 
मी विचार केला तर, मला यतो. मो कम कारतों, पण माझा 'मी? त्या कमाने लिप्त 
होत नाहीं हा अनुभव सर्वेसाधारण आहे. यावरून काय ठरलें पहाः प्रत्येक मनुप्याच्या 
विचारशुद्ध अनुभवाची मीमांसा कली असतां असें आढळून येईल का, प्रत्येक विचारा “मलुल 
ष्याला निल बुद्ध, शद्ध आणि मुक्त” अक्या आम्म्याचें रवरूप शुद्ध चिन्मय आहे, चिन्मय आहे 
ह्मणून तें आहे आणि चिन्मय आहे ह्मणून तें पूणे समा'वानी आहे ' असा अनुभव, 
असें विज्ञान असतें. हं विज्ञान त्या मनुप्यास दोईसद्वारां उत्पन झाळ असतें असं मुळींच 
नाहीं हॅ आत्मस्वरूप कालस्थलाला किंवा प्रसंगालाही वश॒ नाहीं. अशी स्थिति 
असूनही विचारी मनग्पाठा ह्या आत्मस्वरूपाचा अनुभव आहे. तें सच्चिदानंदधन आहे, 
पूर्ण आहे, असा त्याचा निश्चय आहे. तेव्हां इंद्रयाशिवाय भनष्याला स्वरूपक्ञानाचा 
अनुभव अप्रत्यक्ष होणं संभवनीय आहे म्हणजे वालस्थलार्तात वस्तूचाही ज्ञानानभव 
येणे शक्‍य आहे, असं ठरले. | 


(आ) या दोन परस्पर विरुद्धसिद्धांतांची सांगड कशी जमवावय़ाची १ आत्मव्यांतरिक्त 
बाह्सष्टीचे ज्ञान इद्वियद्वारा होते म्हणून त॑ प्रण नाहीं व वास्तविक नाहा. पण 
आत्मवस्तूचे ज्ञान इंद्रयाव्यतिरिक्त आत्मप्रत्यक्ष पद्धतीनें-निरपेक्षपद्धतीने-अ्टुभवास येतें 
ह्मणून तें पूर्ण व वास्तविक आहे. ह्मणून आत्मत्टींने झालेलं विज्ञान सत्य व अनात्मव- 
दृष्टीनें ( इद्वेयादिकांच्या साहाय्यानें व कालस्थलांच्या मयादेनें ) झालेलं ज्ञान असत्य 
होय, हेंच ठरले पाहिजे. आतां विश्वाचं आपल्यास जे ज्ञान होतें, त्याच्या अंतयामी एक 
विज्ञान असतें ते पाहून ह्या प्रश्नांची मीमांसा आटपृं. मी ज्या कागदावर लिहीत आहे 
त्या कागदाचा आकार, रंग, युळगुळीतपणा, गंध, आवाज इत्यादि वजा वे.ले, इोट्र्यांना 
उत्पन्न केललें सवे ज्ञान वजा केलें, तरो “ आहे यावे विज्ञान नाहीसे होत नाहीं. वाय; 
दाचे ज्ञान मला इोटयांनी व मन वुद्धि यांच्या करवी होते; पण “कागद आहे! हृ जे 
विधान मी करितो. त्याला आधार काय आहे? सव रंगरूप वजा केळे तरी ज्याच्या- 
बर हे रंगरूप आहेत ते नाहीसं होत नाही. तं ' आहे! या रूपाने काय- 
मच राहते व माझ्या आत्मस्वरूपी चिद्धपान माझ्या अनुभवास यते. तें 
' आहे हें विज्ञान अविकृत व आलिप्तत आहे. एवेच आत्मव्यतिरिक्तसें भासणारे जें 
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विस्तीण विश्व तेंही सत्‌ आहे, चित्‌ आहे, आनंदमय आहे, सारांश सचिदानंद- 
घन आहे, मत्स्वरूपांच आहे असा मा विचार केल्यास मला अनुभव येतो. सारांश 
जसा मी सश्चिदानंदघन आहें तसंच सव विश्रही सच्चिदानंदघनच आहे, असा अनुभव 
मला येऊन सवेत्र * एकच एक भरलेले ' आहे, असा प्रत्यय होतो व अद्वितीय त्रह्माश्ें 


विज्ञान मला होतें. 


याप्रमाणें आपल्या या देहरचनेच्या अंतर्यामी केवल्य असल्यामुळें ब त्या केवलाचा 
अनुभव घेण्याचा स्पृहणीय अधिकार सवे जीवांस, पण विशपतः मानवी प्राण्यास अस- 
ल्यामुळें आणि ह्या केवलस्वरूपाचा एकाग्र व एकनिष्ठ पुरुषांस पूर्ण साक्षात्कार होण्याचा 
संभव असल्यामुळे “ मानवी नियमित बुद्धाला वास्तविक स्वरूप दिसणें अराक्य आहे! हा 
सिद्धांत आत्मदृष्टींनं खरा नाहीं, असें वाचकांच्या लक्षांत उतरल्यास पुन्कळच कार्यभाग 
झाला असें मी समजन. असो; याप्रमाणे बाह्य विश्वाचे खरं-सव्चिन्मय-स्वरूप आत्म- 
दृष्टीनें आपल्या अनुभवास येतें ह खरं; पण त्याच बाह्य विश्वाचे इन्द्रियांच्या साहाय्यानें 
मात्र प्रत्यक्ष झालेल जें सष्टस्वरूप आहे, जे मायिक स्वरूप आहे, तें जसें आहे तसें ओळ- 
खितां येण, स्वस्वरूपानें या नामरूपात्मक स्वरूपाचा पूर्ण परिचय होणें, हें मात्र आपल्या 
नियमित इम्दियांच्या परतंत्री साहाय्यानें होण शक्‍य नाही, हेंही खर आहे. 


(इह) पण, बाह्य स्वरूपाचा पॉरिचिय झाल्यावांचून आत्मस्वरूप आपणा स्वतःसही प्रकट 
होत नाहीं. तेव्हां बाह्यस्वरूपाचा परिचय करून घेणें ही आत्मस्वरूपाकडे जाण्याची 
पहिली पायरी आहे असं ठरतं. यावरून हें स्पष्ट झालें कौ, जितकं बाह्यस्वरूप जास्त 
चांगलें समजेल, तितकें अंतःस्वरूप उज्वलतेनें प्रकट होण्याला विशेष सोकऱ्रे प्राप्त होतें. 
तरी पण मानवी शाक्ते सवे बाह्यविश्राचें एकसमयावच्छेदेंकरून व पृर्णस्वरूपानें आकलन 
करण्यास असमर्थ आहे, हें मागील विवेचनावरून आपण ठरविलेंच आहे. आणि म्हणून 
बाह्यज्ञानाच्या योगानें आत्मस्वरूप पूर्ण समजण्याचा संभव नाहीं. 


असो; जसें बाह्यस्थरूप चांगले समजेल तसें आत्मस्वरूप चांगलें समजेल हें पुढील 
उदाहरणावरून स्पष्ट होइल. वायूची गति फार मोठी आहे असा आपला समज होता. 
त्यानंतर वाफेपासून उत्पन्न होणारी गाते, आवाजाची गति, विदयु़तेची गाते, प्रकाशाची 
गति, यांचं ज्ञान आपल्यास झाल्यामुळ व आणखी अनंत गति प्रकट होण्याचा संभव अस 
ल्याकारणानें “ आत्मा मनापेक्षांही जलद कसा चालतो” हं आपल्या लक्षांत येते. परथ्बो- 
पासून आपला तेजानिधचि रविराज हा ९ कोटी २५ लक्ष मेल लांब आहे ब 
तेथून निघालेला किरण सुमारे आठ. मिनिटांत प्रथ्वीवर येऊन पोहॉ- 
चतो; म्हणजे स्थूलमानाने  प्रलेके सूय्रेकिरण दर मिनिटास ११५ लक्ष 
मेळ चाळतो! कोठें एक मिनिटांत एक मेल चालणारी आगगाडी आणि कोठें एक मिनि« 
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टांत ११५ लक्ष मेळ चालणारा सूर्यकिरण! विद्युद्रति या पेक्षांही जास्त आहे असें 
सांगतात ! रामायणांतील प्रसिद्ध मारुतीचा वेगही या प्रकाशवेगापुढें फिक्का पडतो! असो; 
या एकाच उदाहणावरून आतां आपल्यास कल्पना करितां येऊं शकेल को, द्वारकेभोंवती 
दर पळांत १००० फेऱ्या करणारे श्रीकृष्णाचे सुदशोनचक्र किती जलद चालत होर्ते! 
याचप्रमाणें पदार्थांच्या जलद वेगाची इतकी परमावाधे आपल्या कल्पनेनं करू शकू कॉ, 
तो प्रायः स्थिरच राहू लागेल! “ आत्मा हा सवेव्यापी पदार्थ इतका जलद चालणारा 
आहे कीं, तो सवंत्र दिसतो म्हणजे वस्तुतः स्थिर असतो! ” या विधानाची सल्यता व 
स्पष्टता वरील बाह्यविश्वांतील शक्तींच्या ज्ञानाने बरीच टृढ होइल असें वाटतें. तात्पये हें 
आंहे कीं, आत्मस्वरूपाची सत्यता श्रद्धेने आपण टढ करून घेतो; त्यालाच बाह्यविश्वाच्या 
विचारधुद्ध अनुभवाची जोड मिळाल्यास ही सल्यता पूर्ण दार्ढ्यांनें आपल्या मनावर बिंबेल 
आणि आपली श्रद्धा वजञाप्रमाणे सुटढ होईल. हा प्रकार इंद्रियजन्य ज्ञानाविषयीं झाला. 


(हे) परेतु श्रद्धा उत्पन्न करणारीं प्रमेये आपल्यास मिळावया'वी तीं सवेज्ञ परमे- 
श्वराकहूनच मिळावयास हवींत. मनुष्यास हो प्रमेये प्रथमारंभीं समजण्याचे सामर्थ्य नाही, 
हें जगत्‌ उत्पन्न कसें झाले, याचा अंत कसा होणार, जीवानें कसें आचरण ठेवावे की, 
ज्यायोगें हा दुःखमय संसार आनंदमय होईल, इत्यादि विषयस्थ अनेक गूढ सिद्धांत 
आणि विधिविधायक शास्त्रे आणि विद्या, यांचे प्रकटन परमेश्वराकरवींच झालें असलें 
पाहिजे. कारण यत्किचित्ह्ञ आणि उपाधिगभित मनुष्यास या ' अनंतपार? शास्रांचा शोध 
ठाबितां येणें अत्यंत असंभवर्नाय आहे. हं ध्यानांत ठेविल्यास वेद * अपोरुषेय कां? 
श्रीकृष्णासच गीताशासत्र कां सांगावें लागलं, इत्यादि प्रश्नांचा सहज उलगडा करितां 
येण्यासारखा आहे. 


(उ) धर्मसंस्थापना करण्याचा किंवा धर्माचें स्वरूप उज्वलित करण्याचा जेव्हां जेव्हां 
प्रसंग येतो, तेव्हां तेव्हां तत्तत्त्तालींन लोकांचा मगदूर पाहून सत्सिद्वांतांचें स्वरूप भग- 
वान्‌ प्रकट करितात व जीवयात्रा सुकर करितात, असा आजपर्यंतच अनुभव आहे. हा 
प्रकटीकरणाचा विधि अह्मरूपाचं प्रकट स्वरूप ( परमेश्वर ) या करवी अगर परमेश्वराचा 
अनुग्रह झालेल्या एखाद्या नारदासारख्या महापुरुषाकरवा होत असतो. असो; याम्रन्नाणे 
परमेश्वरांनीं दहाव्या अध्यायांत “ माझें स्वरूप कोणासच पूणेत्वानें विदित नाहो, हणून 
ते मी तुला सांगतो; ' असें हटले, याचा हाच अर्थ होय. मानवीबुद्धीस आकलन 
न॑ होणाऱ्या विद्या व शास्त्र यांचे प्रकटीकरण परमेश्वराकडून अथवा इंश्ररानुग्रहीत महा- 
घुरुषांकडूनच झालें पाहिजे. ज्यावेळीं हे सिद्धांत प्रकट होतात, त्यावेळचे लोकही ते ते 
सिद्धांत प्रहण करण्यास समथ असतात. हें भ्रहणसामर्थ्ये साथ झालं अथवा हे प्रकटित 
सिद्धांत विचारांत, उद्चारांत व आचारांत आले ह्मणजे हच सिद्धांतांस पुनः उजळा 
मिळून पूवेकाळीन विचारांत, आचारांत व उच्चारांत सुधारणा होते भाणि येणेप्रमाणे 
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आर्यलोकांसारख्या चिरंजीव राष्ट्रांत सधारणेचं इ'णजे सात्विक कृसीचें पाऊ जान्हवीच्या! 
ख्रोचाप्रमागें दिवसोंदिबस जास्त पुढें जाऊन कमोनें, सत्तेने, विद्ेने, ब व्यवहाराने तें राहू 
सर्वांस वैदनीय होतें. 


(ऊ?) सारांश, स्वानुभवाचा पूणे छडा लावित गेलें असतां परब्रम्हस्वरूपाचें भाकलन' होणें 
दुरापास्त नाही; मात्र परमेश्वरी अनुप्रहाने आणि इश्वर प्रकटित घमोवर्राल निःसीम भ्रदेषे 
बाह्य विश्वाचा चांगला परिचय झाला पाहिजे; हा बोध बाचकांचे मनावर ठल इ त्या- 
प्रमाणें आपणा सर्बाचे आचरण होईल तर आपल्यामध्ये बसत अससेहें धर्मोदासिन्य, 
मत्सरबुद्धि, मिरविण्याची होस, स्वार्थाभिलाष व तजञन्य सर्वे दुगृण यांचा कालश: भलि 
क्रमषाः ऱ्हास होऊन जाईल आणि उत्साही बाळवयांत दृग्गोचर होणारी अतुल जिज्ञासा, 
उद्योगप्रेम, निष्कपटस्नेह, साहदसप्रियता, धमेनिष्ठा इत्यादि सदुणांची सात्विकरीतीनें प्राण 
प्रतिष्ठा होईल यांत संदेह नाहीं. ' माझ्या भक्तांचा नाश कधींही व्हावयाचा नाहीं ' या 
भगवत्‌ वाक्यावर दढ निष्ठा बसली असतां अ घेयं, जो उत्साह, जे प्रसंगावधान, आ 
न्यायाप्रेयता, जे सात्विकगुण प्रकट होतील, त्यांचें या मानवी लेखणीने काय बर्णेन 
करावे £ असो; असा संसाराचा मोक्ष करणाऱ्या धमोचा संस्थापक जो षडगणेश्वयेसंपन्न 
भगवान परमेश्‍वर, त्याचें आराधन भक्तिपुरःसर केळ असतां परमेश्‍्वरी स्वरूप प्राप्त होतें, 
असे भक्तशिरोमणी जो अजुन त्यान ऐकल्याबरोबर “ परमेश्‍वरा ! आपलें सगुपध्यान 
अखंडकरानें करावें अशी माझी इच्छा आहे; याकारेतां आपण आपल्या बिभूति सांगाव्या 
व आपलां प्रकट स्वरूपे कोणतीं तीं कृपा करून मला ऐकवावी, हणजे मरा ध्यान करण्यास 
सोपें पडेल ' अशी वतमान ब भाबी मंदम्रज्ञ लोकांच्या उद्धाराथे अजञनाने प्रार्थना केळी 
आहे व तिचे उत्तर भगवंतांनी दिलें आहे, ह्या उत्तराचा मथिताथे आतां आपण 
पाहण्यास लागु. 


भगवंतांच्या विभूति. 


४ ह्या विभूर्तार्चे कथन मंदप्रज्ञांसाठीं आहे व तें अजेनास' व तात्कालीन लोकांच 
समजेल अशा धोरणाने केलें आहे हें आतांच मी सांगितलें आहे. परमेत्ररांनी आपले 
पहिली जीं बिभूति सांगितली आहे ( याळाच कांहीं टीकाकार “ योग? अशें म्हणतात ) 
त्यावरूनच गीताशास्र हें अद्वैतमत प्रतिष्ठापनेसाठीं व इतर सर्ब धमाची व्यनस्था ठावण्या* 
साठीं प्रकट केळें आहे, असें सिद्ध होते. “ सदैब जासत असणाऱ्या अगा! शवे चश 
यर भूतांच्या आंत प्रधानत्मानें राहणारा ' आत्मा , मी आईे; तो मी. आर्मा स्पाज्ता 
आधों असतों व सर्वांच्या अस्तित्वकाली असतों ब सर्बीच्या अंतीही भ्रीच असतो.! गार 
चरून असेच सिद्ध होत नाहीं काय काँ, ह्या अनंत जगाला जे वस्तुत्व आढे, त्या विध 
मॉक अनंत पदार्थास जे महत्त्व आस साळे आहे, तें सर्य एका परमेशराधुरळे भाज अं 
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झालें आहे व हॅ सत्य आपणास इंश्वराकहून मात्र कळणार आहे? सारांह, आस्ति, भाति 
आणि प्रिमता हॅ परमेश्वरी स्वरूप सव विश्वांत प्रकट झालें आहे. पदार्थास पदार्थत्व 
परमेश्वराच्या ससेमुळें येते. भूत, भविष्य व वतेमान काळीं एक परमेश्वर मात्र आत्म- 
स्वरूपाने चिरंजीव आहे. या निर्विकल्प स्वरूपांत इंद्रियगोचर गुण नाहींत. द्वैतवादी, 
विशिष्टाद्वैतवादी बाटेलळ तसा अर्थ करोत, '“ भूतांचे आदिकारण मी आहें, भूतांस अस्तित्व 
माझ्या सत्तेने येते आमि भूतांचा अंत झाल्यावर मीच मात्र शिल्लक राहतो,” यावरून 
श्ञानस्थितींत एक अद्वैत मात्र खरे आहे, बाकीची सर्वे मतें अज्ञानकाळीं मात्र खरीं अस- 
तात असें सिद्ध होतें. ( इाद्रेयांस गोचर होणारे पदार्थ मात्र सत्य, बाकीचे मिथ्या, असें 
मानण्याचा जो काळ तो अज्ञानकाळ होय. या अज्ञानकालांत चारवांकादि देहात्मवाद्यापासून 
श्रीमच्छांडिल्यादि “पराभक्ती ) च्या प्रस्थापकापर्यंतच्या सर्वे मतप्रतिपादकांचा समावेश 
होतो. ). या सवीची जाति एकच पण प्रती मात्र निराळ्या असतात. पण गीताशास््र 
कोणत्याही मताच्या आड येत नाहीं, इतकच नव्हे, तर प्रत्येक मताची योग्यता पाहून 
त्याची व्यवस्था कारेते. असो; तेव्हां परमेश्वरांनीं एका शब्दांत ( आत्मा हा तो शब्द ) 
अदवैतासेद्धांत स्थापित केला आहे, इतका भाग लक्षांत राहिला म्हणजे पुष्कळ झालें. 


( आ.) आतां या विभूतीनंतर ज्या अनेक विभूतोंचा अवतार केला आहे, त्याचें 
स्थूलमानाने वर्गीकरण अनेक प्रकारें कारितां येईल. ' जेथें कांहीं विशेष असेल, जेथें 
विद्वेष शोभा असेल, विशेष ' सामध्ये असेल, तेथें माझे तेजांशाचा अवतार आहे, 
अर्ख समज ह्या वाक्याने भगवंतांनी एक प्रकारचें वर्गीकरण केलें आहे हें खरं आहे; 
तथापि आपल्या मानवी समजुतीसाठीं मी खालीं सांगितल्याप्रमाणं वर्गीकरण कारितों. 


(डू) प्रथम वेदिक देवता घेतल्या तर त्यांत सामान्यतः द्वादश आदित्य, एकाददा 
रुद्र, अष्ट बसु आणि अश्विनीकुमारद्दय ( येथे कोणी द्यावाएथ्वी अथवा इंद्रप्रजापती यांचा 
समावेश करितात. ) असे तेहतीसकोटींचे, जातांचे, वर्गाचे, देव होतात. या निर- 
निराळ्या वगोपैकी अश्विनीकुमारांचा मात्र या विभूति अध्यायांत उल्लेख नाही; अकरा- 
न्यांत आहे. आदित्यांत विष्णु, र्द्रांत शांकर आणि वसुंमध्ये अशि, असें भगवंतांनी 
आपले विभूतिवणन केलें आहे. विष्णु हा सर्वव्यापी, धमेसंरक्षक आणि अदितिपुत्र जे 
शादित्य तयांचा स्वामी आहे. ( क्रग्वेद, मंडल, १ तृक्त १५७ पहा. ) यालाच त्रिवि- 
क्रम. असें नांव आहे.  र्दांमध्ये शंकरास प्राधान्य आलें तें त्याच्या भक्तवात्सल्या- 
प्रीलर्थ आलें आहे. रुददेवता उग्र आणि संहार करणाऱ्या खऱ्या; , पण त्यांतच शंकर 
नामक कल्याणकारी व भक्तवत्सल देवतेची गणना आहे. भोळा शांकर हें नांव प्रसि- 
दवय आहे. वसुदेवतांचा अभि आणि सूर्यप्रकाश यांच्याशी संबध आहे; तेव्हां अ्वसृंत 
अभ्लीस शिरोमणित्व आलें इं नीटच आहे. क्रग्बेदांमध्ये अभिदेवतेचें माहात्म्य जागो- 
मागी, वर्णिले आहे. : देव आणि मनुष्य यांची परस्पर ओळख करून. देण्याच्या. कामीं 
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अभीची योजना आहे, हें तज्ज्ञास सांगावयास नको. अभोसच हद्यवाहन म्हणतात. 
हें एकंदर जे तेहतीस देव होतात त्यांचा अधिपति इंद्र आहे. इंद्राचे चालव. हें नांड 
आहे, वया नांवावरून इंद्राचा अंतभाव वसूंमध्ये पूर्वकालीं होत असावा, 
पण त्याचें अलोकिक साम्ये, त्याचें अमोध वजन, वेदकालीन आर्य- 
भक्तांस साहाय्य करण्याची त्याची सप्रेम आतुरता,  झइत्यादिकांवरून 
त्यास भ्रेष्टत्व आलें आहे. हा पूर्वदिशचा स्वामी आहे.  प्रकाशवंतांमध्यें किरणांसह् 
स्वप्रकाश दूरपर्यंत नेणारा रवि (सूर्य ) श्रेष्ठच समजलो पाहिजे. सूर्य उगक्ला म्हणजे 
सवे व्यवहारास सुरुवात होते. फल, पुष्प, धान्य इत्यादिकांची समृद्धि करणारें पर्जन्याचे 
आगमन रविसंदेशानुसार होत असतें. आपग्नि, विद्युत्‌, तारागण हे प्रकाशवत पदार्थ 
होत. पण या सवात सूर्याचा प्रकाश सकिरण, स्थिर आणि कार्यक्षम आहे, म्हणून 
सूयोस प्राधान्य आहे. चंद्र हा परप्रकाशी म्हणून खयंप्रकाशी: वस्तूंत त्याची गर्गना केली 
नाहीं. प्रथ्वीला कंप देणारे ४९ मरत आहेत. पण या सर्वोमध्ये मरीखीकछी प्राथान्य् 
द्यावयाचें तें यासाठीं को, मरीचि हा विद्युल्तेसह प्रकट होतो. वीज उत्पन्न करून मेघांस 
आंदोलन देणारा व पर्जन्य पाडणारा मरीचि श्रेष्ट मानिला गेला यांत काय आश्वये आहे! 
या संबंधें क्रग्वेद मंडल १ सू १६८, व म॑० ५ सू« ५२ हों वाचण्यासारखीं आहेत. 
स्वच्छ आकाशामध्ये हजारो तारकपुंजासहवतमान अवतीण होऊन सवे पथ्वीस शोभाय- 
मान करणारा व शांत्रता देणारा चंद्र हा नक्षत्रगणांत श्रष्टत्व पावला हें ठीकच झालं. 
चंद्र हा बृक्षळतापह्वांस रात्री पृष्ट कारितो हे अलीकडील शास््रांसही मान्य आहे. येच्या- 
वत दृक्ष रात्री प्राणवायूचे प्हण करित असतात हें सर्वविश्रुतच आहे. यक्ष 
राक्षसांचे जे अनेक गण आहित त्यांचा स्वामी कुबेर आहे. हा धनाधिपाति' आहे, 
उत्तर दिशेचें अधिपत्य या वितेशाकडे आहे. गंघबांचा स्वामी चित्नरथ आहे. 
“ गवांस्रश्‍मीनां धर्तास्सूर्यः ' अश्यी सायणाचायांनी “ गंधव शब्दाची एके ठिकाणीं व्युत्पत्ति 
दिली आहे. (मंडल ८ सू« ११ पहा.)  खसिद्धांमध्ये कपिल हवाभ्रष्ट आहे. हा 
सिद्ध आंगिरसकुलाचा अधिपति होता असें क्रग्बेदावरून दिसते.  पितुलोकाचा 
अधिपति अयमा होय. सूर्याचे नांव अयमा आहे. आणि वरुण, भित्र च अयेमा 
अशी ही त्रयी क्रगेदामध्ये नेहमी एकत्र दृष्टीस पडते.  बरुण हा समुत्रपति 
अथवा जलचरांचा अधिपति आहे. हा पश्चिमदिशेचा स्वामी होय. - वरुणालें 
महात्म्य वेदकालीं फार होतें. रात्रीचे स्वामित्व याकडेसच होते. मित्र हा दिवश्पति 
आणि बरुण हा निशापति असे करग्वेदांत अनेक उळेख आहत.  मैत्नाकडुण 
व इंद्रावरण यांच्या स्तुतिपर कवेदांत अनेक सूक्ते आढळतात. वरुण द्दा मायेखा 
अधिपति आहे. इतकी श्रेष्ठ देवता ही परमेश्वराचा अंश असलीच पाहिजे, ' संयमन 
करणारांमध्ये मी यम आहे ' असं भगवद्वाक्य आहे. या “ यम ' शब्दाने दक्षिण- 
दिशेचा अधिपति यम घ्यावयाचा किंवा क्रग्वेदांत ' यम यमी! चे जें एक तृक्त आहे, 
तेथीळ दृढनिश्चयी ब मनोनिम्रही यम घ्यावयाचा हें अनिश्वित आहे. दोन्ही शर्थ 
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शुद्र आहेत. कमोकसोया न्याय करणारा यमराज हा पस्मेश्वरविभूति असणं जितकें 
शाहजिक आहे, तितकेंच आत्मसंयमनाया उत्कृष्ठ नमुना दाखविणारा वैदिक ' यम 
ही भरमेश्वरी अंशू असणें साहजिक आहे. दोघेही सूयेपुत्र आहेत. मला असे 
धाटतें की, कैदिक “ यमाचा सवेवंदनीय मनोनिभ्रह पाहूनच त्यास वेदोत्तरकालांत कमे- 
विवेकनाचें काम मिळालें असावें! याप्रमाणें सामान्यतः देवसंबंधी विभृतींचा आळावा 
भाहे. या आढाव्यावरून वाचकांच्या हें लक्ष्यांत येईल कीं, भगवंतांनी ज्या देव- 
शंबंथी विभूतींचा उद्लेख केला आहे, त्यांपैकी बहुतेक, मुख्थत्वाने बागणाऱ्या वेदिक- 
कालीन देवता आहेत. 


(३) वेदकालीन क्रषीपैकी बृहस्पति, भूगु, नारद, व्यास आणि उदानख 
थाँचाच काय तो येथ उद्रेख आहे. बहस्पति ही पवित्रतेची व धमाची संचारक देवता 
“आहे असें वेदोक्त सृक्तांवरून दिसते. अथातच पुरोहिताचे काम या देवतेकडे आलें. 
नारळ हा वेदकालीन क्रषि आहे. आठव्या ब नवव्या क्रग्वेद-मेंडलांत नारदाची सूक्ते 
आहेत. यांची भक्तिसूत्रेही सर्व प्रसिद्धच आहेत. व्यासाविषयीं आर्यलोकांस मुळीच 
शांगायास नको. विचारी पुरुषामध्ये व्यासासारखा बुद्धिवंत व उद्योगी लोकांत महा उद्योगी 
पुरुष नाहींच म्हटलं तरी चालेल. उद्ाना ( पुराणकालांत यासच शुक्राचाये ह्मणतात ) 
हा बेदकालांत “' कविमुकुटमणी' या नांवानें प्रसिद्ध होता. हे येथे उद्ठिखिलेले मंत्रद्र्े, 
थरभोचार्य, कवी आणि वेदव्यवस्थापक मुनी हे आदिकालांन पुरुष आहेत. अजञनानेंही 
डहेखिलेले नारद, असित, देवल व व्यास हे सवे आदिकालीनच आहेत. भारतामध्ये 
धुष्कळ ठिकाणीं यांचाच उल्लेख होतो हंही लक्षांत ठेवणें अगत्याचे आहे. राहतापेकी 
यु राहिले. हे सप्तक्रूषींतील अप्रगण्य होत. यांनीं केललीं अनेक सूक्ते वार्चिलां 
असतां हे अग्न्युपासक असून कदाचित्‌ आमि प्रकट करण्याची युक्ति यांनींच काढिली 
भसावी अशी कल्पना होते. हेही आदिकालीन मंत्रद्ररे होत. 


( उ ) स्कंद हा देवसेनापति आहे. यानेच तारकादि दानषांचा पराभव 
आकश वेदोक्त धमोची संस्थापना केली. “* उचैःश्रथा' नामक अश्व आणि ' ऐरावत 
नामक गज हे अमस्तमंथनसमयी सागरांतून बाहेर आले. वज हे इंद्राचे अमोघ अक्ल 
नाहे. कामधेनु ही इष्टफल देणारी धेनु आहे. ही स्वर्गात असते. कारणाच्या 
स्वरूपासारखंच कार्य उत्पन्न करणाऱ्यांमध्य मदनासारखा दुसरा कोणी नाहीं, हें 


विदितच आहे. 


( ऊ ) दैत्य जरा स्वभावतः दुष्ट आहेत, तरी त्यांच्यांत जे कांहीं सात्त्विक दैत्य 
निर्माण झाले त्यांतील भक्तावतस प्रल्हाद हा परमेश्वरी अंश होय. असन्मागानें 
भाणान्या आपल्या पित्यास अनेक वेळ ज्यानें बोध केला, सात्तविकदृ्ति धारण ढेल्याब्रइळ 
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शनेकर: छल झाला तरी ज्यांने आपली सत्वनिष्ठा सोडिली नाही, आणि परसेश्वराजवळ 


ज्यानें आपला छल करणाऱ्या पित्याप्रीत्यथे सकरुण प्राथना करून रदबदली केली आणि 
नरददरीस वश केळें तो प्रल्हाद खरोखरच चिरस्मरणीय होय. 


( क्रु ) वणमालिकेमध्यें अ हें एकवणात्मक अक्षर सर्वेतर अक्षरांची जननी 
आहे. 'अ'पासून सवे अक्षरांची उत्पात्ति होते. संस्कृत, युरपियन व अरबी वणेमाठिका 
। अ पासूनच सुरू होतात! मुलांचा प्रथम उच्चार 'अ* हा असतो. यावरून “'अ' 
स प्रधानता आली.  शइाब्दकृत वाणीचे सार “3”! या एका भक्षरांत आहे. “३“चॅं' 
महात्म्य छांदोग्यउपनिषदांत व विशेषतः सुंडकोपनिषदांत पाहावें. ' 3” इव्येतदक्षरमु- 
पासीत ' (छांदोग्य ) ' ओमिति ब्रह्म' ( तेति० ) “३० ब्रह्मणो महिमा, ' ' ओमापो 
ज्योती रसो बह्य ? (मेत्रे> ) ओमित्येवं ध्यायथ आत्मानम्‌? ( मुंड० ) ' 35 तत्सदिति 
निर्देशो ब्रह्मण: ( गीता ) इत्यादि अनेक ठिकाणीं उ*कार महात्म्य वर्णिठें आहे. श्री» 
जटार यांच्या अव्यक्तप्रकाशांतीलळ उ/“कारापासून विश्वोत्पत्ति दाखविण्याचा अभिनव 
प्रयत्त चिंतनीय आहे. असो; सर्वे भाषेचे सार ४” हृ आहे; कारण हें अक्षर 
सवे पुरुषार्थांचे साधक आहे. अँलकारोपासना केली असतां वब नित्य अभ्या- 
सानें . प्रणवाचा उच्चार झुद्ध बुद्धीने झाला असतां अंतकालीं महाफल प्राप्त होतें हे 
आठव्या अध्यायांत सांगितलेंच आहे. गायत्रीछुंद हा सव छंदांत श्रेष्ठ आहे. गागश्रीचें 
कथानक मूळ श्लोकाचे व्याख्यान कारितांना सांगितलें आहे. तें वाचकांच्या लक्ष्यांत 
असेलच. छंद हा वेदकालीन शब्द आहे. “गायत्री छंदसां माता, असें महा- 
नारायणापनिषदांत म्हटलें आहे. 'गायत्रं छंद क्रग्वद.' असें महोपनिषद म्हणतें. 
गायत्रीचा जप द्विजानें त्रिकाल म्हणजे तिन्ही संध्यांचे वेळो करावा अशी बेदाह्ञा आहे. 
गायत्रीचें श्रेष्ठत्व या प्रकारचें आहे.  सवोमध्ये उत्तम यक्ष कोणता तर जपयक्ष 
होय. कारण तेथे हिंसादि कांहो नाहीं हें एक आहेच. पण उपास्यदेवतेचें आराधन 
मात्र करण्याचा ज्यांस अधिकार आहे त्यांनीं होमहवन, यज्ञयाग, इत्यादिक भानगडी- 
मध्येंच आपल्यास शेवटपर्यंत गुंतवून न घेतां उपास्यदेवतेचं अखंड ध्यान (प्रथम सगुण 
आणि मूर्तखरूपानें; नंतर सगणस्वरूपानें; नंतर निगुणस्वरूपानें आणि शेवटीं भात्मस्वरूपानें 
ध्यान ) केलें असतां उपास्याशीं तादात्म्य प्राप्त होऊन महावाक्याचा अर्थ कळूं लागेल 
ब पुढें साक्षात्कार होइल. निष्कामबुद्धीने उ*काराचा अगर दशप्रणवयुक्त गायत्रीचा 
एकाप्र जप केला असतां चित्तशुद्धि फार लवकर होते. इं सामथ्ये इतर यक्कांत नाहीं. 
हा यज्ञ यथासांग सिद्ध झाला तरच ज्ञानयज्ञाला अधिकार पोहांचतो. भगवंतांनी १२ 
प्रकारचे यज्ञ ४ थ्या अध्यायांत सांगितळे आहेत ते गीताभक्तांस अवगत आहेतच. 


स्वामवेद म्हणजे वस्तुतः कहगवेद होय. तथापि उद्गालानें मंजुल स्वराने 
सामबेदांतील मधुर सामें म्हणावयाची असतात व या सामांत उत्साह, बळ, ऐश्र्य इत्यादि 
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उत्पन्न करणाऱ्या सोंमाचीं स्तोर्तरे आहेत म्हणून “ क्रग्वेदात्सामवेदस्य महिमा मूयान्‌ ' 
असें गररव्य डा० भांडारकर यांचे “ संस्कृतमंदिरांतःप्रवेशिका ' नामक पुस्तकांत एक 
मार्मिक वाक्य आलं आहे. गायनप्रिय प्राण्याला सामवेदच प्रिय व्हावयाचा. कारण 
जीव हा नादलब्ध प्राणी आहे. त्या सामांतही बृहत्साम म्हणून जें एक स्तोत्र आहे तें 
परमेश्वर स्तुतिपर म्हणून श्रेष्ठ होय. समासामध्यें हेञास श्रेष्ठत्व आलें तें बहुधा 
त्याच्या प्राथमिक योजनेने आलें असार्वे; म्हणजे दोन किंवा दोहोपेक्षां आधिक शब्द एकत्र 
करणाऱ्या समासाला, सामासिक पदें योजण्याला, 'टृंद्रा/ पासून आरंभ झाला असावा. 
दंद हा पहिला समास असावा. सव समासांत द्वंद्र हा अत्यंत सोपा व साधा म्हणून 
सुंदर समास आहे. 


सत्थान्वेषणांचें काम चाललं असतां * बाद ' हाच विशेष उपयोगी पडती. सत्य 
बाहेर काढण्यासाठी जो पूर्वपक्ष, उत्तरपक्ष होत असतो त्यास वाद्‌ म्हणतात. ' ही जी 
वादपद्धति सुरू झाली आहे, तिच्या दुष्ट पारिणामावरून भगवत्परणीत वादपद्धति किती 
श्रेष्ठ होती, “ वादे वादे जायते तत्त्वोधः ह्या उक्तास साथकता कशी येत असेल, याचें 
अनुमान करितां येण्यासारखं आहे. | 


अध्यात्मविद्या म्हणजे आत्मज्ञान, आत्मज्ञान झाल्यावांचून इतर बाह्यविद्ठा 
सर्वे ठ्य्थे आहेत असें मागे अनेक वेळीं सांगितलेंच आहे. "10४ (0४ 
(तूं कोण आहेस हें जाणून घे) हे प्रमेय साकेटिस यानं जोरानें युरोपखंडांत प्रणीत केलें. 
कांटच्या तत्त्वज्ञानाचा मुख्य विषय तोच आहे. अथातच आत्मज्ञानाचे भ्रेष्टत्व अव- 
णेनीय आहे. 


(त्र) मेरूच्या सर्भावता सूयाची प्रदक्षिणा होत असते; म्हणजे मेरूच्या शिखरा- 
वरून सवेदा सूये दृइयमान असतो; तेव्हां अथातच तो सवं उन्नत पवेतांपेक्षां अत्यंत उंच 
असला पाहिजे. हा देव लोकांचा पर्वत होय. 'हा पवत उत्तरधुवावरच असला पाहिजे. 
तेथें अगर ह्या सुमारास प्रथमतः आर्य लोक राहत असले पाहिजेत. ' हा प्रो बाळ 
गंगाधर टिळक्र यांचा शोध खरा ठरेल तर मेरू परवेताची कल्पना, तेथें प्रकट झालेली 
देवांची वसति, इत्यादि पुष्कळ पौराणिक गोष्टोंस यथाथत्व येणार आहे. वेदपारंगत विद्वान्‌ 
लोकांनीं इकडे लक्ष्य देऊन त्यांनीं या शोधाची ' भवति न भवति ' केली असतां हिंदुधरमा्चे 
सनातनपुराणत्व आणखी एका प्रमाणाने. खरे ठरेल.  जलसंचयांत अमोलिक 
रत्नांचा उत्पन्नकता व मिठाचें माहेरघर जो सागर तो भ्रष्ट कां हें सांगावयास नकोच. 
सर्व पृथ्वीवरील स्थावर पदार्थात हिमाचल अत्यंत मोठा आहे हें विधान 'अद्यापिह्वी सत्य 
आहे. * नगाधिराज? ही त्याची पदवी २० वे शतकांत सुद्धां अयभाथे शीली नाहीं व 
पुढें कधीं होईल असा संभवही नाहीं. दोन तीनशे मेल रुंद, सोळाशे सतरा मेळ लांब 
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आणि ५ मैल उंच अशी ही अवाढव्य पर्वेतपेक्ति इतरत्र सांपडणें अशक्य होय. जान्ह- 
बीचे माहात्म्य, तिचें स्वच्छ व मधुर जल, तिचे पवित्र दर्शन इत्यादिक महति आयलो» 
कांस सांगण्याचें कारण नाहीं. वृक्षकोटांत अश्वबस्थास श्रेष्ठत्व आलें ते तो यज्ञोपयोगी 
म्हणून होय. (० मं०> १० सू० ९.७ पहावें ) शिवाय या वृक्षाचा औषधाकडेही पुष्क- 
ळसा विनियोग करीत असत. हा वक्ष अनेकशें वर्षं जगतो अशीही पूर्वी प्रचालेत समजूत 
होती. “अश्वत्थ: सोमसवनः? ( छांदोग्य ); “एषो$श्वत्थः सनातनः” (कठ० ) असे उपनिष- 
दांत उल्लेख आहेत. सर्प जातींत बासुकी व नाग जातींत अनंत हे ब्रेष्ठ आहेत. बन- 
चर पशंमध्ये सगेद्र ( सिंह ) ह्याचं श्रेष्ठत्व सवेसंमत आहे. पक्ष्यांमध्ये गरुडाचे सामथ्ये 
विलक्षण आहे. जलचर मत्स्यांमध्ये मकर (मगर, नकर) हा बलाने, धेयोने आणि 
श्रमसातल्याने श्रेष्ठ आहे. वषोरंभ मार्गेशीषोत होई म्हणून मार्गशीषे श्रेष्ट होय. 
षड्क्रतूत फलपुष्पादिकांस बहर आणणारा 'क्रतूंमध्यें हा पहिला बसंत? अंत रमणीय होय. 


(ल) वाऱ्यासारखा शोधक दुसरा पदार्थ नाही. जल, सूर्य आणि पवन 
हे पृथ्वीवरील महापराक्रमी रोगहंते व आरोग्याधिपति होत. असो; स्वच्छ ब मोकळी 
हवा ही उत्तम शुद्धि देणारी संजीवनी आहे हें आजला सर्वसंमत आहे. गणितबवेत्त्यांचा 
काल, सृष्टीबरोबर उत्पन्न होऊन तिच्या अस्तित्वामध्ये अखंड चालणारा काळ, करमी- 
पासून अबाधितपणें उत्पन्न होणारें योग्य फल देणारा धाता, उत्पादितपदार्थास केव्हां 
तरी स्वाधीन करून घेणारा सवेस्वहर मृत्यु, भविष्यकालीं विकाराचा उदय करणारा 
कमोबिपाक हे आपआपल्या परीने श्रेष्ठच आहेत: सृष्टवस्तूर्चे कारण, त्यांची स्थिति आणि 
त्यांचा परिणाम ह्या तीनही स्थिती, हे तिन्ही विकार श्रेष्ठ आहेत. सवे पदार्थमात्रामध्यें चेतना 
ही श्रेष्ठ शक्ति आहे. चेतनेचा एकदा अखंड संयोग झाला म्हणजे पदाथातील जडत्त्व हळू हढ 
निघून जाऊन पदाथाला बृक्षकोटीत, पुढें प्राणी कोटींत व पुढें या कमभूमींत व शेवटी श्रेष्ठत्वानें 
वागणाऱ्या मनुष्ययार्नांत जन्म येतो; आणि येथ आत्मज्ञामविज्ञान झालें म्हणजे मुक्ति मिळते. 
जड हें एकदेशीय आहे. पण चेतनेला चेतन्यस्वरूप आलें म्हणजे ती सर्वव्यापी होते. या 
जगांतील जड पदार्थातून चेतनाशक्ति अजीबात काहून घेतली तर जड हें पुनः अद्श्य व 
अव्यवस्थित होऊन जाईल. तें आहे कीं नाहीं हेंही सांगतां येणार नाही. हाच आर्ल- 
तिक प्रलय होय. सांख्याचें अव्यक्त तें हेंच होय. हें अव्यक्त म्हणजेच ' कांहीं 
नाही ' असें विद्वान पुरुष म्हणेल. म्हणो बिचारा! पण, सवे चेतमा एकवट होऊन 
चेतन्यस्वरूपी झाल्या म्हणजे त्या सवेव्यापी, एकरसात्मक शुद्ध व बुद्ध होऊन त्रह्मस्वरूपानें 
अखंड राहतील. हच ब्रह्म होय. विद्वानास हें अखंडत्वारने प्रत्ययास येतें म्हणून तो 
* ब्रह्म नित्य आहे ' असें म्हणंतो. अविद्वानास हें कळत माही म्हणून तो ' अह्म नाहीं” 
असें म्हणता! 


( ल; ) मन हॅ इंद्र्याथिपति आहे. राज्ञा हा नराघिपति आहे. कीर्ति, शोभा, 
सदाणी, यथाथंस्मरण, घर्डयाद्धि, अलोट धेय, शक्तिवंत क्षमा हे गुणू समानपोषक आणि 
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घमेसंबधक हाणून श्रेष्ठ आहित. तेजस्वी लोकांचें तेज, ज्ञानी लोकांचें शान, कार्यक्षम 
छाकांची सत्यपरता 1100९8४ ति 16 ७९४८ ]) ॥लु इत्यादि गुण सात्विक 
आहित. उतन्मत्तांचें दमन करावयाचें उत्तम साधन दड होय. सन्मार्गास लावणारा 
दोन आकष्षेणे, दोन मुख्य साधनें, आहेत. पहिलें दंडाकषेण आणि दुसरें प्रेमाकधेण. 
यालाच आधुनिक महातत्त्वशोधक स्पेन्सरसाहेब 1१6९120138 ०. शहत 910 
“१1011. ( शत्रत्वमूलक आणि मित्रत्वमूलक धमे ) असें ह्मणतात. स्पेन्सरसाहेबांचे 
मतें सर्वत्र मित्रत्वमूलकधर्माच्या तत्वानुसार मानवी वर्तन असावें, अर्से आहे. खाइस्ट- 
चेही मत हेंच आहे. ख्रिस्तीमताला जी मनोहरता आली आहे ती या मताच्या उत्पाद- 
काच्या प्रेमातिशयानें होय. *“ आत्मवत्सवभूतेषु दां कुवन्ति साधवः ' असं आमचा समा- 
तन धमे सांगतो. असो; पण येथील व्यवहार अत्यंत विलक्षण आहे. उनाड कारय्यांशी 
प्रसंग पडला तेव्हां प्रत्यक्ष स्पेन्सरसाहेबांसही प्रेमाश्रं टाकून देऊन दंडाचा प्रयोग करावा 
लागला ! खाइस्टच्या अनुय्रायांस प्रेमधमंप्रसारासाठीं लाखो लोकांस धारातीर्थी 
सान घालावे लागळे ! सारांरा, उन्मत्त मनुष्ये प्रथम दंडाला वश॒ होतील तशी 
प्रेमाला होणार नाहींत. असो; तेव्हां उन्मत्त प्राण्यांचा मद उतरावयाचा असेल तर 
प्रथमतः अंकुशाचा मारच दिला पाहिजे. मात्र ही दंडयोजना चिरकाल नसावी व 
तामसवृत्तीच्या नाशाथ मात्र हिचा उपयोग होत असावा. श्रीकृष्णांनी तरी हच 
सांगितल आहे. छल करण्यामध्ये, दुसऱ्यास फसविण्याच्या कामी, द्यूतासारखी 
वस्तूच न.हीं ! श्रीकृष्णाविषयीं साशेक असणारी सात्विक पण रहस्यानभिज्ञ मनुष्ये येथें हे 
पुस्तक रागारे भिरकावून देतांल यांत मला तरी शेका वाटत नाहीं. पण या पुरुषास 
नप्नतेचें एक विनवणी कारता. ती ऐकून नंतर मग त्यांना काय करावयाचें तं खुशाल 
करावे. “मी दंड आहे? “मी दूत आहे? “मी मोन आहे ह्या अश्या ज्या परने- 
श्वरांनीं बिभूऱि सांगितल्या आहेत, ल्यांचें एक रहस्य श्रद्धापूवेक जाणून घ्यावे अशी 
त्यांस माझी विनंति आहे. याचें रहस्य काय आहे तें पहाः “ एखादा वाईट पुरुष 
आहे ' असें एकदां आपल्या मनानें घेतलं ह्मणज्ञे “ नावडतीचें मीठ आळणी ? 
या न्यायाने त्या पुरुषाचा प्रत्येक गुण, प्रत्येक कृत्य, प्रत्येक संबध, बाईट, दुष्ट, 
त्याज्य आहे अद्नी आपण कल्पना करून घेतों हा आपला दोष आहे, त्या पुरुषाचा नाहीं, 
म्हणून यौतेसारख्या ग्रंथांत दोष काढण्यापूर्वी आपल्यांत कांहीं दोष आहेत कीं काय हें 
आ्यप्रण पहावें. असो; दूत खेळून दुसऱ्यास फसविण्याच्या कलेमध्ये कांही तेजस्वी बुद्धि 
हवी असते. उन्मत्तास दंड करीत असतां जे कार्य प्रदर्शन करावें लागते त्यांत सात्विक 
खेयेच्ा पुष्कळ अंश असतो. खोटें न बोलतां व खोटें न सुचबितां आपलें कारस्थान 
गुप्त ठेवावयाचे असेल तर “ तुम्हांस माझे बेत मी कळविंणार नाहीं ' असें संयण्यास 
उत्तम प्रकारची निस्पृहता असावी लागते. सारांश तेजस्वी बुद्धि, सात्विक घेये, उत्तम 
निस्ट्हता जेथें आहेत तेथे परमेश्वरी अंश नाहीं असें म्हणणें सयुक्तिक नाहीं इतकेच नव्हे, 
तर अनुमव-विदद आहे, 
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(पफ) विभूति अध्यायांत रामाचा अवतार आहे. हा बहुधा दाशरथी राम 
असावा; जमदसभीसुत भागवरामही असू शकेल. दोघेही अर्जिक्य धनुधर होते. परशु 
रामाचा फरश आणि दाशरथी रामचंद्राचा बाण हे दोन्ही प्रत्यक्ष मृत्यूच होत! “रामबाण 
हा शब्द तेथूनच निघाला. वेदांमध्ये * वृणी ' चा अर्थ कायपूर्तता करणारा असा 
आहे. वृष्णी म्हणजेच यादव होत. बासुदेव म्हणजे यादवत्रष्ठ होय.  पांडबांत 
धनंजय श्रेष्ट होता. 


(ऐ) सारांश व्वूचे बीज, तिचें सोंदर्य, तिचें सामर्थ्य, तिचें ओज इत्यादि- 
सव परमेश्वराच्य़ा विभूति आहेत. परमेश्वर पदार्थास अस्तित्व देतो. तथापि विशेषतः 
जेथें असाधारण सोंदर्ये, असामान्य बल, तेजस्वी ओज दृष्टीस पडतें तेथे परमेश्वर आहे 
असें समजावें. तात्पय जेथें मन रमते, उन्नत होते, पूज्यभाव धारण कारितें, तेथें 
“ देवाची वसति ? प्रकट झाली आहे असें सझजावें. 


५ येथें परमेश्वराच्या अगाध स्वरूपाचा ठाव घेतला नाही. कारण तो घेतां येण 
शक्‍य नाहीं. उदाहरणासाठां कांहों विभूति सांगितल्या; शेवटीं तात्पयीनें असें सांगितलें 
को, हे सवे विश्व अनंत-परमेश्वराचा एक अंश सद्धा पुरतासा होत नाहीं! हें अनंत स्वरूप 
समजून घेण्यासाठी आपल्यासही अनंत झालें पाहिजे. आपल्यास ' अनंत ' व्हावयाला 
म्हणजे ' अनंत आहों ' असें समजण्याला अनंत परमेश्वराचा अनुग्रहच हवा. 


६ या विभूति अध्यायांत जी देवमालिका आली आहे, त्यावरून बेदांचें प्राबल्य 
भ्या कालीं अल्यंत होते, अश्या कालांत या गीताशासत्राचे अवतरण झालें, असें स्पष्ट दिसतें. 
सव देवांचे आधिपत्य इंद्राकडे असून विष्णु व शंकर या देवता अप्रधान होत्या; तेव्हां 
गीतेचा अवतार झाला असावा. ब्रह्मा, विष्ण व महेश ही अथी वेदकाली प्रमुख नव्हती, 
हें विचारी पुरुषांस सांगावयास नकोच आहे. रा« नंदुर्गांकर शास्त्री न्यू. इं. स्कूल, हे 
आपल्या “* रघवशाच्य़ा * प्रस्तावनंत ह्मणतात, त्याप्रमाणं कालीदासाचा जन्म जर लि« 
श० पूर्वीचा असेल, तर कालीदासमग्रेथांत शेकराची प्रामुख्यत्वानें प्राथना असल्यामुळें 
गीताशात्र हे कालिदासाच्या आधी ह्मणजे सरि» श० पूर्वी-कांहीं शतके तरी अगोदर-अव- 
तीर्ण झालें असलें पाहिजे. “ आदिल, वसू , रद, अश्विनीकुमार मिळून सगळे बिशे- 
देव होतात व त्यांचा अधिपति इंद्र आहे, ' अश्या काळांत गीता झाली असली पाहिजे. 
महत ह्या ४९ देवता असून त्यांत विद्यद्युक्त मरुतांचा श्रेष्टत्व असण्याचा काळ झणजे 
पर्जन्यसूक्ते म्हणून इंद्राची प्राथना करणाऱ्या क््षींचा हा उत्तर काल असला पाहिजे. 
उत्तरकाल येवळ्यासाठीं कॉ, कमोपेक्षां जास्त श्रेष्ठ असा कांही पुरुषार्थ ' आहे, असें कित्येक 
उपनिषत्कार गर्जेनेच्या स्वराने सांगावयास लागण्याचा हा काल आहे. (भगु कुषीचें 
महात्म्य वेदकाठांत फार होतें. त्याला महर्षी ही सहा असून सरसर्षांमध्ये' त्यांची 


ख्य डे रॅ, क्काळ 
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गणना होती. शिवाय “ भगवतांनीं या अध्यायाच्या सहाव्या ठोकांत सप्तषषीं आणि 
चौर मनु ' हे माझे मानसपुत्र आहेत ! असें. म्हटलें आहेः म्हणजे गीता अवतौणे 
झाली त्यावेळी चवथा मनु होता; निदान चार मन्वंतर होऊन पांचव्या मन्वतरास आरंभ 
झाला होता ” अशी शेका कदाचित्‌ येण्याचा संभव आहे. पण गाताकास्राचा काल 
निणेय करणे इतकें सोपें काम नाही. चवथ्या अध्यायाच्या प्रारभीच ' वेवस्वत? मनूचा 
उल्लेख स्पष्ट आहे. यावरून ' वेंबस्वत * मनूचा प्रारंभ झाल्यावर, अथवा चालूं 
मन्वतरांतच गीतेचा उद्य झाला. मात्र तो क्रषीकालानंतर लागलीच झालेला आहे. 
माझी स्वतःची अश्ीी समजूत झालेला आहे का, उपनिषत्कालास आरंभ झाल्यानंतर 
व उपानेषद्रिचारांनी आपल्या आति तेजस्वी प्रकाशोदयानें विचारश्रष्ट व ज्ञानपुगव 
अशा महापुरुषांचा अज्ञानांधकार नष्ट कल्यानंतर, सामान्य लोकांस ज्ञानप्रकाशाचे किरण 
ग्राप्त व्हावे एतदथ गीताशास्त्राचा अवतार झाला. खरेच आहे. सूर्योदय करणाऱ्या प्रभाताच्या 
वेळीं प्रथमतः पर्वतांची उंच रिखर मात्र सूयरश्मीमध्ये ज्ञान करूं्शाकतात. आणि नंतर 
जसजसा सहख्वकिरण सूय क्षितिजावरून निघून स्वच्छ आकाशात उंच उंच भराऱ्या मारूं 
लागता, तसतसे सामान्यव्रक्ष, भेदानांतालळ घरं व घरांतील अंगणेंही प्रकाशलहरामध्यें 
पोहाबयास लागतात. हा अनुभव प्रत्यही आहे. तसाच अट्वेतसिद्धांताचाही प्रकार 
झाला असला पाहिजे; म्हणजे उपनिषदांतील सिद्धांत तीत्नग्रह्ञास प्रकट झाल्यानंतर 
सामान्य लोकांसाठी, मंदप्रक्ञासाठी आपल्या गीतेचा अवतार झाला असावा; तरीपण 
हा अवतार क्रुषीकालींच झाला असावा. सांख्यांच्या व बाद्धांच्या आणि योग्यांच्या 
सिद्धांतास स्वरूप प्राप्त होण्यापूर्वी ग्रीताशास्र प्रकट झाले असल पाहिजे. कारणया 
शास्त्रांत पद्धतशीर सांख्याचा, सूत्रबद्ध योगाचा अगर नात्तिक बुद्धमताचा पराक्ष अगर 
अपरोक्ष कोठेही उल्लेख नाही. शारोरकसुत्रें झाली त्याच्याआधी हा काठ असला 
पाहिजे; कारण ज्या श्रांतस्मृताच्या आधाराने वेदांतसूत्रांताल अधिकरण राचली आहेत, 
त्यांत गरौतास्मृतीचा उल्लेख अनेक १ळीं संप्रदाय पद्धतीने केलेला आहे. पतेजलांभाप्यामध्यें 
भारतांतील “ पांडव ) , ' वासुदेव इत्यादि नांवांचा उल्लेख येतो, त्यावरून व ज्य,च्या हातून 
महाभारतासारखा प्रचंड ग्रथ लिहिळा गेला, त्यानेच गातेचे उपनिबधन केले असलं 
पाहिजे, असें अनेक अंतःप्रमाणांवरून सिद्ध होत असल्यामुळें पतंजलीच्या अगादर गरीता- 
शास्त्राचा उदम आहे. बसंत संपात चालं असण्यास व मागेशीषात वर्षारंभ 
व्हावयास कोणता काल असला पाहिजे याचें ज्योतिःशास्त्रानुसांर गणित करितां निदान 
तीन हजार बर्षानीं तरी मागचा असा हा काल असला पाहिजे, असंक* शं. बा, 
दीक्षितांसारखे ज्योतिषी म्हणतील असें वाटतें. 

एकंच इंद्र, घरुण, अयमा इत्यादि देवता ज्या काळीं प्रमुख होत्या, व शिब, विष्णु, 
ब्रह्मदेव यांस देवाधिपतित्व प्रमुखत्वानं प्राप्त झालें नव्हतें, क्रषीम' ये भग कीचे महात्म्य 
विशेष असून उत्तरकालीन जे प्रमुख विश्वामित्र तयांचा प्रसुखत्वानें फारसा नामनिर्देश 
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होत नव्हता, नक्षत्रे हो सवे फिरणारी आहेत, व ती सूयकिरणांनीं प्रकाशित होतात 
(पहा म॑> ७ सू० ८२ मंत्र. ५ आणि मं० १० सू० ८'५ मंत्र २ ) इतकीच ज्यावे%ी 
ज्योतिषाची ज्ञानमर्यादा होती, उद्दाना हाच कवि-[ क्रग्वेदांत “उशना हा कावेपुत्र 
आहे, काव्य आहे, इंद्राचा मित्र आहे, याच्याच साहाय्यानें इंद्रास वज़ञाचा लाभ झाला 
(मं० 9 सू० १२१ मंत्र २२; म॑० ९ सू० ८३मंत्र ३) ' अशा प्रकारचे उल्लेख येतात. ]- 
उदशना हाच कवि ह्मणून--ज्पावेळीं मानिला जात असे, ब वाल्मिकी इत्यादि पुराण- 
कवींचा नामनिदश सुद्धां होत नसे, प्रणवाचा, ३*काराचा व जपयक्षाचा ज्यावेळों नुकता 
कोठें उदय होऊं लागला होता, सामवेदच ज्या काळीं गायनाचा आधारस्तंभ होता, 
वृक्षकोटांत अश्वास आश्रय देणाऱ्या अश्वत्थालाच श्रष्टत्व असे, बवसंतसंपात ज्याकाळीं 
होता, अशा काळी गीतेचा उदय झाला. पतंजलीच्या आधीं, कपिलकृत सांख्यसूत्नांच्या 
अगोदर, योगमार्ग व बोद्धधम प्रकट होण्यापूर्वी, हा उद्य झाला. निवळ कममागोपासून 
परावृत्त होण्यास उयॉबषत्काली ज्या ओघास आरंभ झाला, त्याची गीता ही मध्य स्थिति 
होय. सांख्य व बोद्ध कालांत क्ममाग नामशेष होतो को. काय अशी भाति उत्पन्न 
झाळी होता. असो; तर गोतावताराचा काळ वरोलळ अंतःप्रमाणांवरून ठरवावयाचा 
म्हणजे ख्रि» श० पूर्वी १५०० व ५०० वर्षांच्या दरम्यान केव्हां तरो गीताशास्त्राचा 
उदय झाला असला पाहिजे. वृद्ध संप्रदायानुसार पाहिलें असतां धमराज्याचे अखेरीस 
कलियुगास आरंभ झाला व कढीस आज ५००० वर्षे होऊन गेली! तेव्हां खि» श० 
पूवी २००० वर्षांच्या मार्गे गीता प्रकट झाली असावी असें होतें. अर्थातच हा वाद 
पुराणवस्ताविवेचकांनां करावयाचा आहे. दहाव्या अध्यायांत ज्या पदाथांचा नाम- 
निदेदा झाला. आहे, त्यांच्या अनुसारें माझ वराळ विवेचन आहे. गोतेची 
भाषा, साधे वृत्त, 'ह? “व? चें दशन, वत्ताक्षरासंबंधे अनियमितपणा, साध्या 
संथी-नियमांच वारंवार उलंघन, महाग्य़ाकरणकार जा पार्णानि त्यास असंमत असणारा 
* प्रसाविप्यध्वम्‌ ' सारस्वी शर्दरूपं, इत्यादिकांवलनद्दी गौताशास्त्राचें पुराणत्व ठरविण्यास 
अनेक साधनें आहेत. सारांशतः मला इतकेंच सांगावयाचें आहे का, ' पुराणे? उत्पन्न 
होण्यापूर्वी व * वेद व उपनिषदे यांच्या हारे मात्र पुमषाथांचे साथन करावयाचा प्रधात 
असे त्यावेळी-_हें शास्र अवतीणं झालं. 


खंड ११ वा. 
अकराव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


आपल्यासारख्या प्राकृत व संसारी मनुष्यास अकरावा अध्याय जितका चमत्कृति- 
जनक आहे, तितकाच ता परोक्ष ज्ञानी लोकांस विज्ञान देणारा आहे. येथें परमेश्वरांनीं 
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अजुंनास समजेल असं विश्वरूप दाखविलं आहे. ह्या अध्यायांत प्रश्न फारसे नाहींत. 
(५१ ) अजुंनाची विश्वरूपददनाविषयीं प्राथना, (२ ) दिव्यदृष्टीचें दान आणि विश्वरूप- 
दशन, (३ ) अजुंनानें तात्काळ केलेलें स्तवन, अथवा अजुंनाचें प्रेमळ व भक्तिशुद्ध 
स्तोत्र आणि विश्वरूपदशनाचें महात्म्य आणि फलश्रति इतकेच काय ते विषय येथें विचार- 
शीय अहित, या प्रश्नाचा आतां यथाक्रम विचार करूं. 


विश्वरूपाचे दर्शनाविषयीं अजुनप्रा्थना, 


अजुन म्हणतो; “ कृपावत्सल आणि भक्तक्रामकल्पद्दम परमेश्वरा! माझ्यावर 
आणि माझ्या निमित्तानं सव विश्वावर अनग्रह करणाच्या हेतूनें आपण, “तूं कोण आहेस?” 
( 11007 11४९०11 ) या ' त्व) पदार्थासंबंधें पहिल्या सहा अध्यायांत जं व्याख्यान 
दिलें, अध्यात्मज्ञानाचा आपण मला क्रमाक्रमाने जो उपदेश केला, येणेकरून माझें सव 
अज्ञान “तू, मी, माह, परक्य़ाचे' असा जो भिन्नभाव होता, माझ्या ठिकाणीं जो 
अहंकार होता व विषयवासना होती, सारांश जें पूर्ण अज्ञान होते, तं सव माझ्या सम- 
जुतीने निरस्त झालं आहे. जीवांच्या खरूपाला म्हणजे आत्म्याला शोकमोहांचें कांहीं 
कारण नाहीं. तो विषयांहून, इंद्रेयांहून, मनाहून, बुद्धी हून, आणि अहंकाराहून, भिन्न 
असून शुद्ध आहे, स्वयंप्रकाश आहे, पूर्ण आहे, नित्य आहे, अजर आहे, अमर आहे 
व सनातन आहे, अशी माझी टढ समजूत झाली आहे. हें असं जे परम गुह्यज्ञान तें 
मला प्राप्त झाल्यामुळे माझे स्वसखरूप मला “निक कळलें; गुरुराय जे आपणत्या 
आपला हा माझ्यावर अत्येत असामान्य अर्‌ग्रह होय. परमेश्वरा! येवढीच आपण 
मज दोनावर कृपा केली असती तरी आपल्या या अद्वितीय उपकाराप्रीलरथ मला उतराई 
होतां आलं नसत. पण आपला कृपेचा ओघ याहीपलीकंडे गेला आहे. सातव्या 
व्याख्यानापासून तो. आतांच संपलेल्या दहाव्या व्याख्यानापर्यंतच्या ४ व्याख्यानांमध्यें 
आपण ' तत्‌? पदाथ जं परब्रह्म याची ही मीमांसा मला सांगितली आहे. माझ्या सभा- 
वार जीं अनंत विश्वे दिसत आहेत व या प्रत्येकांत जे अनंत पदार्थ ओतप्रोत भरलेले 
दिसत आहेत, सारांश हें जे टइप्र विश्व मला गोचर होत आहे, तें वस्तुतः दिसत आहे, 
तसंच नसून स्वरूपतः ते परब्रह्मय आहे अशी माझी समजूत झाली. परमेश्वरा! या 
दिसणाऱ्या विश्वाचा उद्भव व त्याचें उत्क्रमण आपल्याच सत्तेने होतात; या विश्वाचे आदिकारण 
व संहारकारण, या विश्वाची आदिस्थिति आणि लयस्थिति, या विश्वाचे आविभोव आणि 
तिरोभाव या सर्वांचे अधिष्टान परत्रह्मच असून तें शुद्ध, नित्य, अजर, अमर, पुराण, 
सनातन, अक्षम्य, अविकारी, अनादि, अनंत आणि स्वयंप्रकाश आहे, हेंही मला सम- 
जल. एवच त्व॑ पदाथ जा प्रत्यगात्मा आणि तत्पदा्थे जें परब्रह्म, या उभयतांत लवमा- 
शृही भेद नाहा, दोन्ही एकच आहेत, असंही मला समजलें आहे. ह्याचप्रमाणें भक्त- 
बत्सळा! ह्या अज्ञानो जगाच्या उद्घाराप्रायथ परत्रझ्मास प्रकटत्व प्राप्त होऊन तें परमे- 
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श्वरस्वरूपानें व सगुणश्वरूपानें आविभूत होतें; तसंच, त्या परमेश्वराकरवींच सर्व सटि- 
स्थितिलयादि व्यापार चालले असून तो स्वतः निळेंप आहे; कमाकर्भानुसार विश्वतोमुख 
फलदाता तोच असून स्वतः असंग आहे; हें त्या परमेश्वराचे (म्हणजे अथांतच आपले) 
माहात्म्य मों ऐकिले. याचप्रमाणें प्रत्यगात्माही असंग व निठळेंप असला पाहिजे असें 
मला वाटतें. सारांश याप्रमाणे गुह्यज्ञान आणि माहात्म्यश्रवण या उभयतांच्या 
साहाय्याने माझें अज्ञान माझ्या समजुतीप्रमाणे नष्ट झालें असं मी 
हणतो, तरी मला एक वासना राहिली आहे! ती वासना ही कीं, 
आपल्या या पारमेश्वरी स्वरूपाचं दशन या डोळ्यांस होऊन त्यांचें पारण फिटावे. आपण 
ज्ञानस्वरूप सांगितलें आहे, तसेंच तें असलं पाहिजे यांत मला काडीमात्र शेका नाही. 
पण भगवंता ! आमच्यासारख्या संसारी जौषांची श्रद्धा दृढ होण्याला प्रलक्ष दशन ही 
“ रामबाण मात्रा ? भाहे; तसें टर्ढांकरण हजारां व्याखू्प्रानांनीही होणार नाहीं. प्रत्यक्षानु- 
भवासारखं श्रद्धादढीकरणाला दुसरं साधन नाहीं. हे दयाघन परमेश्वरा ! एत्दथ 
आपण इतकी अनुम्रहपरंपरा केलीं, तीच परंपरा पुढें वाढवून, मला एकदां परमेश्वरी 
स्वरूपाचे दशन द्यावे. ' मी योग्य आहे,' असें आपल्यास वाटत असेल तर कृपा करून 
आपण मला विराट्स्वरूप दाखवाबे. आपण काय वाटेल तें करण्यास समथ आहां, 
म्हणून आपल्यास ही मी प्राथना करात आहे. भगवंता ! आपलं अव्यय स्वरूप मला 
एकदां दाखवावे. 


अजुनाचे प्राथनेचा द्या सारांश आहे. ज्ञान झाले तरी विज्ञान अवश्य आहे. विज्ञान 
म्हणजे साक्षात्कार होय. हा साक्षात्कार गुरूप्रसादाने किंवा परमेशानुम्रहानें व्हावा लागतो. 
“ सर्व एकच आहे, असें कळलें तरी “ सव एकच आहे ? असं उमजल्यावांचून, पाहि- 
ल्यावांचून, मनाची तळमळ तुटत नाहीं व अखड शांति मिळत नाहीं. परत्रह्म ही वस्तु 
इद्रेयाला किंवा मनवुद्धीला गोचर नाहीं; तिचें दशन व्ह'वयाचे तें आत्मस्वरूपाच्या ज्ञान 
विज्ञानाने व्हावे लागतें. परब्रह्माच स्वरूप आहे, तसा अनुभव येण्याला आपणही 
तसंच झाले पाहिजे.” ' जलामाजी मासा । झोंप घेता कसा१ । जावें लाच्या 
( माशाच्या ) वंशा । तेव्हां कळे ! ॥ ? ही संतोक्ति येथ बराबर लागू पडतें. सारांश 
आत्मस्वरूपाची ओळख पटल्याशिवाय ब्रह्मस्वरूपाचं विज्ञान होत नाही आणि हं विज्ञान 
झाल्या व्यतिरिक्त संशय तुटत नाहीं, भेद मोडत नाहा, पाप सरत नाहीं, तात्पये संसार 
मरत नाहीं.  * त्वं) पदाथोचा भगवंतांनी प्रथम अवतार केला त्याचें स्वारस्य तरी 
हच होय. असो; आपण आतां विश्वरूप पाहावयास जाऊ या, 


विश्बरूप प्रददोन, 


२. अजुंनासारख्या निष्काम भक्ताने अंतःकरणपुरःसर प्राथना करण्याचा मात्र 
अवकाश असतो. प्रार्थना केली कॉ, फळ हात जोहून तयारच असतें! प्रस्तुत प्रसंगी 


[११०] 


तर अर्लंत मोठाच चमत्कार झाठा. तो असाः परमेश्वर हा सर्वेदां आपल्या विश्वव्यापी 
श्वरूपामध्येंच असतो. आपल्यास त्याचें सत्स्वरूप दिसत नाहीं, ही परमेश्वराची अच- 
कृपा नव्हे; तर आपली संकुचित इंद्रियवृातते या आपल्या अंधळेपणास कारण 
आहे. आत्मदृ्टीरने पाहिल्यास ' आपल्यासुद्धां सवेच परमेश्वर आहे, ' असा अनुभव येईल, 
यावा व येतो. पण आपण असल्या चमंचक्षेनी, आपल्या कालस्थलोपाधित मनानें व 
कार्यकारणघटित व सामान्यविशषनिर्मितबुद्धीनं, पहावयास जातों, म्हणून आपल्यास 
भिन्नता, विचित्रता, सारांश विषमता दृष्टीस पडते. इंद्रियांनी आपल्यास बांधिले आहे, 
अज्ञानाने आम्हां जीवांस दास केले आहे म्हणून आपण ' जगणारे, मरणारे, रडणारे, 
किंवा हंसणारे ! होतों. वस्तुतः आपलें स्वरूप निमेळ असतांही मलीन आरशांतून 
आपण पाहतों म्हणून आपल्यास आपण मळीन वाटतो. असो; अजुनाची चमेदृष्टि 
काहून टाकून तेथें आत्मदृष्टींची स्थापाना केल्याबरोबर * चतुभुज, शंखचक्रादिमंडित, 
ऱ्यामल श्रीकृष्णमूर्ति? विलीन होऊन सवे विश्रंभर परमेश्वराचे अवणनीय स्वरूप प्रकट 
झालं! मग काय विचारतां? अखिल विश्रासास प्रकार देऊन जगतांचे सवे व्यवहार चालवि- 
णाऱ्या सूयाची तेजस्वी प्रभा कोणीकडे मावळून जाऊन त्याच्या ऐवजीं कोटी सूर्याची 
अतितेजस्वी प्रभा एकसमयावच्छेदेंकर्न एकवट झाली कां काय, असा भास त्या अजे- 
नास झाला! जिकडे पहावे, तिकडे परमेश्वरा स्वरूप आपल्या अद्रितीय तेजानें प्रकाश 
लागलें. अनेक हजार तोंडे, अनेक सहस्र डोळे, अनेक अयुत हातपाय इत्यादि अवयव रग्गोचर 
झाले. आकाश व परध्वी यांमधील अंतर सवशः व्यापणाऱ्या या मूर्तीचे अनंत अवयव 
अतिदिव्य अलंकारांनी शुंगारलळे आहेत, दिव्य आणि अमोघ अशीं अगणित रास्त्राखे 
परमेश्वराच्या अनंत हतस्तांत झळकू लागलीं, आहेत, अवद्ष्टपूवे असे अनेक 
चमत्कार (11981९1105 811 11180)63 ) मनास थक्क करून सोडीत आहेत, 
दिव्यगंधी हजारों माळा परमेश्वराच्या अंगावर रुळत आहेत, अलोकिक सुवासाच्या मधुर- 
गंधाने आकाशपाताळ दरवळून गेलें आहे, पहावें तिकडे चंचळ मनास स्तब्ध करणारे, 
व भूतभविष्य कळविणारे शत्मवाधे असामान्य चमत्कार, पाहणारास चित्रासारखे तटस्थ 
करीत आहेत, त्या परमेश्वराच्या अपरंपार, विराट व नानाविध स्वरूपाच्या एका कांप- 
ऱ्यास कोठें हें आमचे 'विस्तीण व नानाविध जग? एकवट होऊन जाऊन पडले आहे, असा 
मानवी मनास, मानवी वाणीस व मानवी लेखणीस सवेथा अगोचर असा हा चमत्कार पाहून 
भ्षात्मदृष्टीनें पाहणारा अजुनसुद्धा हषेचकित झाला, आश्वचयाने स्तब्ध झाला ! हा अलभ्यलाभ 
पाहून तो आनंदाच्या अगाध सागरामध्यें यथेच्छ बुड्या मारूं लागला, यांत काय आश्वये 
आहे “ ताजमहाल ? सारखी मनृष्यकृत पण अतिदिव्य शुद्ध इमारत पाहून जर आपण 
क्षणएक देहभान विसरून जातों तर सवोत्कृष्ट सहुणांचें, सोंदर्याचें व सद्वस्तूचे हें अगाध, 
अपार व अनंत स्वरूप पाहून अजुन चित्रासारखा तटस्थ झाला, यांत काय आश्वये आहे? 
कोणीही झाला म्हणून काय, येथें आश्चयानें स्तब्धच व्हावयाचा; कारण येथें अद्धुतरसच 
मूर्तिमंत अवतरला आहे! धन्य त्या अजुंनाची माउली को, ती अश्या भक्तभ्रेष्ट पुरुष- 
र 
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पुंगवास प्रसवली! या अभिनवसोहळ्याचें कायं वर्णन करावें: लेखकांची अगर 
वाचकांची कल्पनाशक्ति जितक्या उच भराऱ्या मारील त्यांच्या अनंतपटीनें 
गुणगणमंडित असणाऱ्या या विश्वरूपी दयाघनाचा जेव्हां प्रलक्ष साक्षात्कार झाला असेल 
तेव्हांचा अर्जुनाचा आनंद परमावधींचा असेल यांत शेका नाहीं. त्यास अति आनंद 
झाला, आतिआश्रय वाटलं. त्याची दृत्ति आति नम्र झालो. पूज्यभाव त्याच्या अंत- 
करणीं दाटला. ल्याने श्रीभगवंतास आदरपूवेक शिरसाष्टांग नमस्कार घालून हात जोडले 
आणि परमेश्वराचे स्तवन करण्यास आरभ केला. 


अजुनाचे प्रथम स्तोत्र, 


अर्जुनाचे हें प्रथमस्तोत्र वाचकांनी अतिझय काळजीपूर्वक वाचावे. अजु- 
नानें स्वयंभू स्फूर्तीला वश॒ होऊन जें हें परमेश्वराचे स्तोत्र गाईले आहे, तें आप- 
ल्यापैकीं प्रत्येकाने प्रत्यही वाचावं अश्या योग्यतेचे आहे. त्यांतील नुसते एकच विशेषण 
उदाहरणार्थ घेतलं तरी लांत सर्वेश्वराचे विश्वरूपत्व प्रकट होत आहे. ' तुला अनेक हात, 
अनेक उदरें, अनेक मुख व अनेक नेत्र आहेत? या एका आधिभातिक (111१509) ) 
विशेषणावरून केवढा बोध होतो पहाः हस्ताचा उपयोग कमे करण्याचा आहे. इंश्वर 
आप्तकाम आहे तरी सदेव आलिप्तपणाने कमे करांत असता. अलिप्तपणाचें कम समा- 
जांत वाहूं लागणें, हेंच त्या समाजाच्या प्रगतीचे, इंभ्ररामा्गक्मणाचें लक्षण आहे असें 
यावरून सिद्ध होतें, नव्हे! असो; अलिप्पणानें सत्कम करांत रहावे, असा ह्वा भगवं- 
तांचा अभिप्रायच परोक्षरीतीनं प्रकट झाला आहे. त्याला अनेक उदरे आहेत, याचा 
अथ तो सव यज्ञांचा, अलिप्तकमोचा भोक्ता म्हणजे संचय करून ठेवणारा पुरुष आहे. 
निप्कामकमे फार होऊं लागलें तर विश्वव्यवस्था चालणार नाहीं अशी स्पेन्सर साहेबांस 
भीति पडली होती, तिचे निराकरण भगवंतांनी आधींच करून ठोबलं आहे! तें काय की, 
निष्काम कर्माचा संचय कधींही व्यथं होत नाहीं. भोतिक संपत्ति जास्त वाढण्याचा प्रसंग 
येऊन त्या संपत्तीला ऊत आला तर तो कमसंचय जीवांची मानासंक संपत्ति वाढवितो 
आणि समाजांत जीवनयात्रा सुलभ करून अनेक प्रकारांनी व दिशांनीं ज्ञानाचा उद्य 
हाईल अशी व्यवस्था अमलांत आणितो. सारांश, निष्कामकम केव्हांही बांया जात 
नाहीं. परमेश्वरास अनेक मुखं आहेत. तात्पय हें कॉ, त्रह्मदव चार मुखांनीं चार वेद 
बोलला. पण या ब्रह्मदेवी वेदांत प्रकट झालेलं ज्ञान-निदान आजमित्तीस आपल्यापर्यंत 
येऊन पोहोचलेल्या वेदांत प्रकड झालेले व होणारें ज्ञान-हंच ज्ञानसवेस्व आहे असें कोणीही 
समंजस पुरुष ह्मणूं शकणार नाहीं. कारण ज्ञान अनंत आहे, तेव्हां त्याचें प्रकटीकरण 
करण्याची द्वारेंही अनेक *हणजे अनंतच पाहिअजत. शिवाय प्रत्येक मनुष्य देवास भक्ति- 
पुरःसर आळवू लागला म्हणजे देव त्याच्याशीं बोहतो, तेव्हां इतक्या भक्तांशीं एकसम- 
याबच्छेदेंकरून बोलावयाचे झाळें म्हणजे देवाला तोंडेंद्दी अनेकच हवींत! तसेच तो 
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सर्वसाक्षी आहे हॅ दाखविण्यासाठी त्यानें विश्वरूपांत अनेक नेत्रही धारण केलें आहेत. 
अनेक याचा अथ येथें अनंतच घेतला पाहिजे. कारण त्याच पंक्तांत “ अनंतरूप? असा 
शब्द आहे व १९ व्या “लोकांत * अनंतबाहु ' असें विशेषण आहे. शिवाय अनेक तोंडें 
असल्यावर तेर्थे दुप्पट-अनेक-हात हवे असतील. पण ज्याअर्थी "अनेक? हाच शब्द 
सवेत्र ठेविला आहे त्याअर्थी 'अनेक' म्हणजे 'अनंत' असाच परमेश्वराचा अर्थ असला पाहिजे. 
“ सहखरशीर्षा पुरुषः सहस्राक्षः सहखपात? येथें हजार डोकीं, हजार डोळे व हजार पाय 
विराट पुरुषाला असतात, असं वर्णन आहे. पण हजार डोकां असली को दोन हजार 
डोळे असावयाचेच. म्हणून “ हजार? याचा अथ अनंत होय. असो; आतां तो पर- 
भेश्वर सर्वव्यापी आहे; तेव्हां जथं पहावें. तेथे त्यास “ अनंतबाहूदरवक्‍त्रनेत्र, दिसतीलच 
दिसतील. तात्पर्य तो सवव्यापी, सबकता, सवभोक्ता, सबेसाक्षी, व सवज्ञ आहे हं सिद्ध आहे. 


अंसो; एकाच विशेषणावरून उदंवृद्ध होणारे हे शंवरी स्वरूप झालें. सव विश्व 
हेंही इश्वरामध्येंच अंतभूत होत आहे, हा सिद्धांत * परमेश्वर आकाशव्यापी आहे, या- 
वरूनच सिद्ध होतो. पुनः हं विश्वरूपांत अंतभूत होणारं विश्व भयावद्द आहे, येथ नुसत्या 
विश्वाचाच आश्रय धरून “शम? मिळणार नाहों असें अजन २४ वे श्लोकांत म्हणतो. 
(३) तसेंच जीव हाही देहदष्टीनें नश्वर आहे, (श्होक २६-२७ पहा ). जीवदृष्टांने जीव 
हा दासत्वास योग्य आहे, ज्ञानरष्टीने त्तुतिपाठक होण्यास व देवीसंपत्तियुक्त असेल तर 
तादात्म्यास योग्य आहे असें "लोक २१ व २६ यांवरून स्पष्ट होतें. तसेंच कमंडिपाक हा 
जीवास जन्ममरण देण्यास समथ आहे, तोच जन्ममरणास कारण होतो, असं २६-१० 
श्होकांवरून स्पष्ट होतें. असे अनेक प्रकारचे बोध या स्तोत्राच्या साहाय्यानं उदभूत होतात. 
फार काय सांगावें १ ज्यानं सार्थ गीतापाठ प्रत्यदीं करण्याचा फलद्रूप संकल्प केला आहे, 
त्यास प्रत्यही उत्तमोत्तम नवीन अथ प्रकट होतात, हे स्वानुभवाने ज्याच त्यास कळणार आहे. 
दिव्यदष्टि प्राप्त झाली, तथापि अजुंनाला तं अनंतस्वरूप एकसमयावच्छेदेंकरून दिसले 
नाहीं. अजुंनाची दृष्टि जसजशी वळली, तसतसें अनंताचं अनंतस्वरूप अजुंनाश कांहॉर्से 
दिसळें. अजुनाने जें पाहिलें त्याचेच तो वर्णन करीत आहे. 


(अ) हे परमेश्वरा ! आपल्या या विश्वव्यापी देहामध्ये मला सवे तेहतीस 
कोटाचे देव व त्याचें मुख्य नायक ( विष्णु, शेकर, वासंव, पावक, आअभि अश्विनीकुमार 
इत्यादि ) दिसत आहेत. याच प्रमाण सवे चराचर वस्तु व लांचे संघ ही माझ्या द्ष्टीस 
पडतात. इतकेंच काय, पण सष्टि-उत्पन्नकता ब्रह्मदेव आपल्या क्रमछॉसनावर बसलेला 
मला येथें दिसत आहे. प्रश्वी हे कमल आणि मेरूपवंत हा कणेकार, म्हणजे कमल- 
पुष्पा्ताल दंड, होय. ब्रह्मदेवाचे आसन तें हेंच होय. ह्याचप्रमाणें सवे श्हषी व विशेषतः 
सप्तर्षी मला टम्गाचर होत आहेत. हे सप्त क्रषी म्हणजे पहिले अह्मदेवपुत्र आणि 
पहिळे प्रजापतीच होत. एथ्वीस आंबरून धरणारा झेष ( झेष, अनंत हे शब्द आनंत्य 
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अपारता, या अथोचे वाचक आहेत. एथ्वी शेषाच्या मस्तकावर आहे, याचा अर्थ अनं. 
ताच्या आश्रयानें सांत प्रकट होतें असाच करावयाचा. सांत वस्तु ह्या अनंत सागरा- 
वरील लहरी आहेत. समुद्राच्या लहरी वर खालीं आंदोलन कारितांना दिसतात म्हणून 
समुद्र हेलकावे खात आहे असें आपण म्हणतों. लहूरींत पाणी असतें, पाण्यापासून 
लहरी उत्पन्न होतात आणि पाण्यांतच लीन होतात. ह्याचप्रमाणें अनंतापासून सांत 
वस्तु उत्पन्न होतात. ह्या वस्तूंच्या अस्तित्वकालींही अनंत हें लांच्यांत ओतप्रोत भरलेले 
असतें आणि ह्या वस्तु अनंतांतच लीन होतात. सांराश सांत जी प्रथ्वी ही अनंताची 
एक विभूति आहे. या अनंतालाच “शेष? ही संज्ञा प्राप्त झाठी. पणया चच चें पूर्ण 
रहस्य विदित नसल्यामुळें * शोष म्हणजे नाग, सपेजातिविशिष्ट प्राणी, असा अर्थ होऊन 
व “ सपाच्या डोकीवर वारूळ असतें ' हा प्रत्यक्ष अनुभव लक्ष्यांत येऊन सपाच्या पाठीबर 
पृथ्वी आहे अशी सामान्य लोकांची समजूत झाली. असो; अनेक समजुतींपैकींच ही 
एक समजूत हिंदु लोकांमध्यें प्रचलित आहे असं पाहून आम्ही पोरस्त्य आयेलोाक पाश्चात्य 
शाखरज्ञांच्या व अतज्ज्ञांच्या उपहास्यतेचा विषय होऊन बसलो आहों! “शेष अनंत हा 
वास्तविक अथ आमच्यापैकी बहुतेक लोक विसरले व युरोपियन लोकांस हा अर्थ अव- 
गतच झाला नाहीं, ह्मणून आमची उपहास्यता चाळू आहे. असेना बापडी |! आमच्या 
उपहास झाला म्हणून प्रथ्वीला अनंताचा आश्रय सोडितां येणार नाहीं; सार्राश सिद्धां- 
ताला बाध येत नाही. सव जगच्वालक्र परभेश्वर हा अव्यक्तास व अनंतास आपल्या 
स्वाधीन करून ठेवितो म्हणून त्यास शेषशायी ह्मणतात. ( विष्णूचे शय्यास्थान व एथ्वीला 
आश्रय देणारे 'उरग? अथातच दिव्य होत. ) एवंच “ परमेश्वर स्वरूपांत तेहतीस 
कोटींचे देव, सवे चराचर अनंत पदार्थ, सृष्ट्यृत्पादक श्रीमदश्रह्मदेव, प्राथमिक प्रजा- 
पती आणि एथ्वीचे व सर्वे विश्वाचे आधारभूत दिव्य ' उरग' माझ्या दृष्टीस पडत 
आहेत. परमेश्या! आपले हे अनंत हस्त, आपलीं अनंत उदरे, अनंत वदनें, अनंत 
नेत्र इत्यादिकांच्या योगानें आपण सवंथा, सवे बाजूंनी, अनंतरूप आहा असें मठा 
दिसत आहे; कारण आपल्या देहाला आरंभ कोठें झाला, देहमध्य कोणता आणि देह 
संपला कोठें याचा मला अंतच लागत नाहीं. जिकडे पहावे तिकडे विश्वरूप व त्याचा 
अधिपति हें दहान आहे. आपलें तेजही आति बिलक्षण आहे. अनेक कोटी आमनि- 
देवता व अनेक कोटी सूर्य एकवटून जरी एकत्र केले, तथापि त्यांची सर्वे प्रभा आपल्या 
तेजस्वी तेजापुढें फिक्की पडून जाईल. या अप्रतिम तेजामुळें जें स्वरूप मला दिसतेसें 
भासत आहे त्याकडेही मला बघवतनासं झालं आहे. भक्तवत्सला! या आपल्या भट 
परिच्छिश्र स्वरूपाच्यासंबंधे मला एक अनुमान काढितां येतें तें हः आपणे अविनाशी 
आहां; आपलें स्वरूप समजेल तर “ जन्मा आलीयाचें सार्थक” होईल; कारण जाणा- 
बयास योग्य अज्ञी वस्तु म्हणजे आपळं स्वरूप होय. या यश्वावत्‌ विश्वाला आपलाच 
आश्रय असला पाहिजे. शाश्रतथम आपणच संरक्षितां. प्राण्याचे कल्याण करून जीव- 
यात्रा सुकर व सुखकर करूनही जन्ममरणास मारणारा तो शाख्वतधर्म होय. आपणे 


चिया 


> 
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सनातन आहां.” ( हॅ परमेश्वराचे वणन आणि ' त्वं पदार्थांचे लक्षण हॉ किती एक- 
सारखीं आहेत, हें सुज्ञ वाचकांस सांगण्याचे कारणच नाहीं. ' त्व पदार्थ म्हणजे प्रत्य- 
गरात्मा आणि “ तत्‌? पदार्थ म्हणजे ब्रह्म या उभयतांची एकवाक्यता आहे, असें ठर- 
विण्यासाठीं अर्जुनाकहून हा श्होक प्रत्यक्षानुभवानुसार परमेश्वरांनीं वदविला आहे काय १) 


असो; १९ व २० व्या श्लोकांत अजुनानें जो आपला स्वानुभव वर्णिला आहे 
त्याचें काळजीपूर्वक पठन विचारदृष्टीनें केळे असतां ' चन्द्रमा मनसो जातश्रयक्षोः 
सूर्यी5जायत । मुखादिंद्रश्वाशिश्ध प्राणाद्वायुरजायत । नाभ्या आसीदंतरिक्षं 
र्हा : समवतेत । पक्धथां भूमिदिदाः श्रोत्राततथा लोका अकल्पयन्‌ । 
(ह्या विश्वरूपाच्या मनापासून चंद्र, चक्षूपासून सूर्य, मुखापासून इंद्र व अम्ि, प्राणापासून 
वायु, नाभीपासून अंतारिक्ष, शिरापासून आकाश, पायांपासून पृथ्वी, कानापासून दिशा 
च सर्ब लोक निमाण होते झाले. ) हें पुरुषसृक्तांतर्गत विश्वोत्पत्तिप्रकरण कोणाच्या लक्ष्यांत 
येणार नाहीं १ असें हें अद्भुत, अदृष्टपूव आणि ह्मणून अति आश्चये आणि अत्यंत पूज्यबुद्धि 
उत्पन्न करणारें विश्वरूप पाहून अजुनास अत्यंत संतोष झाला, त्याची भक्ति टढ झाली, 
स्याचा संशय निरस्त झाला आणि तो परमेश्वराचा दासानुदास होऊन गेठा ह्यांत काय 
आश्चर्य आहे? 


(आ) अशी अजुनाची तयारी झाली म्हणजे तो ज्ञानाला अधिकारी झाला असे 
पाहून त्याचा तो अधिकार हढतर करण्यासाठीं परमेश्वराने अजुंनास पुढील चमत्कार 
दाखविला. तो चमत्कार असा: अजुन म्हणतोः “ परमेश्वरा ! मला भविष्यमाण गोष्टी 
दिसू लागल्या आहेत. आपल्या या शरीरामध्ये अनेक देव प्रवेश करू लागले आहेत. 
दुष्टांचा नाश करून पृथ्वीचा भार हरण करण्यासाठीं ज्या जनेक देवंदेवतांनीं मृत्युलोकी 
अंवतार धारण करून हा सवोतक युद्धप्रसंग उत्पन्न केळा, ते हे देवे आपआपली मल्यरूपे 
सोडून देऊन पुनः विश्वरूपांत शिरू लागठे आहेत; कारण त्यांच्याकडे सोंपाविठेला 
कीर्यभाग यथासांग सिद्धीस गेला आहे. सारांश दुष्ट लोकांचा वध झाला आहे. 
ज्यांस हा अतिघोर प्रसंग पाहावत नाहीं परतु पळतांही येत नाहीं, त्यांनीं 
हसद्र्‍य जोहून आपली स्तुति करण्यास आरंभ केला आहे. ' सर्वार्खे कल्याण 
व्हाबे! अशी इच्छा धारण करणारे व तत्मीत्यथे श्रम साहस करणारे हे महर्षि, हे सिद्ध 
इत्यादि साधु आपली ही अति भयानक स्वरूपोग्रता पाहून भयभीत झाले अहित आणि 
“ हा काय सवे विश्वाचे भक्षण करणारा प्रलयकालच प्राप्त झाला कीं काय £ ' असें उत्पा* 
तांदि ठक्षणांवरून अनुमानून “ कल्याण होवो, शांति असो, पुष्टि असो ' एतत्त्रीलथ अति 
स्त्रपणानें, संपूणे पूज्यभावानें आपली पुष्कळशी महती गरात आहेत. एकादद्य सढ, 
द्वादश आदित्य, असु, साध्य, विश्वेदेव, अश्विनीकुमार, ४९ मरुत आणि संपूर्ण पितर, 
खासम्रमाणें संपूर्ण यक्ष, गंधवे, राक्षस, सिद्ध इत्यादि उपदेव, हे. सर्वे आपलें हे. उभ्रस्वरूप 
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पाईन विस्मित होत्साते चित्रासारखे तटस्थ उभे राहिठे आहेत. आपल्या या कराल, 
भर्यकर, विश्वखरूपानें सर्वांच्या मनांत भीति उत्पन्न झालीशी दिसत आहे. प्रत्यक्ष आका 
शास जाऊन भिडलेले ह॑आपले भयानक तेजस्वी विश्वरूप, भेसूर आणि चित्रविचित्र 
रंगांनी अति भीतिप्रद झालें आहे. आपला हा अक्राळविक्राळ जबडा, आपले हे अतिउप्र 
आगि इंगळासारखे लाल असलेले डोळे इत्यादि पाहून भगवानजी! माझें घैये केव्हांच 
मला सोडून चालते झाले! मला कांहीं सुचत नाहीं; मी, अगदीं गभेगळित होऊन गेला 
आहे. कृपानिधे! प्रलयकालीन संवर्तक अम्नीप्रमाणें सवेस्व भस्म करणारीं आपलीं पेट- 
लेली हॉ भर्येकर व विक्राळ तोंडें पाहून माझें अंतःकरण बावरून गेलें आदे, माझें 
मन थाऱ्यावर नाहीसें झालें. भगवन्‌ ! दयानिघे ! भक्तवत्सला! कृपा करून, मी आतां 
मरता कौं काय अशी मला चिंता पडली आहे ! 


हरहर! हे पहा धतराष्ट्राचे शभर मुलगे, माझे सवे चुलतबंधु, सारांश कौरव आप- 
आपल्या मित्रांसहवर्तमान, युद्धास आलेल्या स्व राजांसहवर्तमान, हे भीष्मराज, दे गुरुद्रोण, 
हा सकलश्रेष्ठ धनुधर अंगराजा, आमच्याकडील बहुतेक सवे अवनिपाल, हे सगळेच्या सगळे 
हे भगवंता! आपल्या या सवभक्षक व सववसंहारकारी सृत्युमुखामध्यें जाऊन पडत 
आहेत. झोरेरे! काय यांची ही दशा? अरेरे! आपल्यास आधार देणारा जो पवेत त्याचा 
त्याग करून, त्याला सोडून देऊन, अविचाराने मार्गभ्र्ट झालेली नदी आपल्या सर्व 
पाणलोटासह ज्याप्रमाणें अधिकाधिक जोरानें समुद्रामध्ये जाऊन पडते व नामशेष 
होऊन जाते, त्याचप्रमाणें हे एथ्वीस अलंकृत करणारे नरवीराशीरोमणी, धमेच्युत 
झाल्यामुळे आपापल्या कर्मवेपाकानें, भगवंता! आपल्या या रसरशीत पेटलेल्या क्रन्याद- 
मुखामध्ये जाऊन पडत आहेत! हाय हाय! मोठा प्रज्वलित असा स्वच्छ दिवा पाहून 
कांहीं तरी कमनीय पदार्थ आहे अशा भ्रामक समजुतीने ज्याप्रमागें पतंग हा त्या 
दिव्याकडे उड्धा टाकीत जातो, त्याप्रमाणे हे ऐहिक सुखास भुलून सवेस्वी नागवलेले राजे 
स्वतःच्या कर्मविपाकानें सिद्ध करून ठेवलेल्या सर्वोतक मृत्यूच्या जबड्यांत आपण होऊन 
उड्धा टाकीत आहेत. दयाघन परमेज्ञा! मला जय मिळेल कीं नाहीं, किंबा यांच्या 
वधापासून मला पातक लागेल की काय ही जी शंका उत्पन्न झाडी होती, ती सवे समूळ 
आणि सकारण नष्ट झाली. पण दीनबंधो! आपली ही असह्य प्रभा सवे जगास व्यापून 
राहून सर्वे प्राणीमात्रांला त्रास देणारी झाली! आतां पुरे करा. हें पारमेश्वरी तेज सहन 
करण्याचें अमानुष सामथ्ये आम्हांसारख्या यःकश्चित्‌ प्राकूत मनुष्यास नाहीं. भगवन! 
आतां माझं देहभान सुटले. प्रभो! माझ्या इंद्रियांवरील माझें स्वामित्व नष्ट झालें. 


( इ ) हं असले उग्र, कराल, घोरतर, भयानक स्वरूप धारण करणारे आपण 
आहांत तरी कोण हें मला, कृपा करून सांगावे. मी आपल्यास शतधा प्रणिपात कारितो. 
प्रसन्न व्हा. आपले इतिवृत्त समजावें अशी मला दारुण इच्छा उत्पन्न झाली आहे. 
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आपण सवाचे आदिकारण असाल. पण आपले हें उग्र स्वरूप, आद्रेतीय साम्ये आणि 
श्वेयेभंजक तेज माझ्यासारख्याला समजणे शक्‍य नाहीं. कृपा करून आपण कोण तें 
मला सांगाबं. पुनः एकवार मी आपल्यास नमस्कार करिता.” 


वरील (अ), (आ) आणि (इ) परिच्छेदांवरून 'अजुंनाला क्षणक्षणा- 
नंतर कोण कोणत्या स्वरूपाने विश्वरूप टग्गोचर झालें व त्याच्या मनाची 
स्थिति कशी बदळत गेली हें स्पष्ट दिसतं. (अ ) परिच्छेदामध्यें अजुंनास सर्वे- 
व्यापी विश्वरूपाचा द्शेनलाभ प्रलक्ष झाला आणि दहाव्या अध्यायांत अ्जुनास जीं 
विभूविस्वरूपें सांगितली आहेत, तीं सव साथ आहेत आणि परमेश्वरच सववत्र ओतप्रोत 
भरलेला आहे, सांताचा उत्पादक, संरक्षक आणि संहारक तोच आहे, सर्वशास््र, सर्व 
कता सरवभोक्ता तोच असून हें भोग्य विश्व ही तोच आहे,” असा असजुंनाचा निश्चय 
झाला तसाच आपलाही निश्चय होणें फारसें अवघड नाहीं. अधिकारपरत्वें शाश्वत 
धमोचे लक्षण यथार्थ समजून घेऊन अधिकारानुसार धमोचें आचरण केलें व आपली 
श्रद्धा व निश्चय ही जोडी दढ केली म्हणजे अभ्याससातल्यानें व एकाशप्र चिंतनाने “एक 
विश्वभर मात्र आहे; आपणही विश्वंभर आहों ' अशी आपली खातरजमा होईल. 


कमेबिपाक. 


“ (आ)? या परिच्छेदांत इंश्ररानें अर्जुनास भावी गोष्टांचे दिग्दशन केलें. पृथ्वी" 
बर पापसंचय फार झाला, देहप्रीति, कतृत्वाभिमान आणि वासनावशता यांस प्र येऊन 
तीं सवे भमयोद झालीं व पृथ्वीचा नाश होण्याचा संभव दिसू लागला; सारांश समाज- 
विध्वंसक विकारांचा अतिरेक झाला, असें पाहून सर्वे देवतांसह परमेश्वराने या मत्यंलोकीं 
अवतार धारण करून स्वतः अनेक देत्यांचा, अनेक दुग्रत्त, स्वदेहाभिलाषी, भोगैकवश, 
पुरुषांचा संहार केला; नंतर दुःसमाजविषयक संहाराचें काम मानवी आयुमेर्यादेंत परमेश्व- 
राच्या हातूनही होणें दुरापास्त होय, असें समजून व कोरवपांडवीय युद्धाचा कोरवांच्या 
दुष्ट क्मानेंच ओढवलेला प्रसंग आला आहे असें पाहून भगवंतांनी ह्या युद्धाचा फायदा 
घेतला आणि सवे उन्मत्त, दुव्रृत्त, उत्पथगामी लोकांचा संहार अठरा दिवसांत करून 
टाकिला. हा पुढें होणारा सार्वत्रिक नरमेध अजुनास युद्धाच्या प्रथम दिवशींच दाखवि- 
ण्यास जीं अनेक कारणें होतीं त्यांतील दोहोंचा मात्र येथे निर्देश कारेतो. (१) जेजे 
कमे आपण केलं असेल, किंवा आपल्या हातून झालें असेल, त्याचा नियमित परिणाम 
झाल्याखेरीज गत्यंतर नाहीं, हें स्पष्टपणें अजुनास कळावें हा पहिला उद्देश आहे. कमाचें 
फल कर्ल्यांस परिणामरूपानें येथें मिळालें पाहिज; नाही तर इतरत्र तरी अदष्टूपानें-यालाच 
आपण 'नशीब' ह्मणतों-मिळालें पाहिजे, असा नियम आहे. हा नियम इतका कडकडीत आहे 
की, प्रत्यक्ष ईश्वरास सुद्धां या नियमाच्या विरुद्ध जावदूणार नाहॉंः अशी फार कडकपणानें 
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व-अपवादशन्यत्वानें-या नियमाची अम्मलबजावणी होत असते. हा सवसाधारण नियस 
आपल्या सारख्या मनुष्यांच्या लक्ष्यांत नसतो, म्हणून आपल्या हातून चुक्या होतात 
किंवा पापकर्म होतें. सृष्टीचे नियम उल्लघिले असतां, नीतीचे नियमांस लाथळलें असतां, 
नियमद्रोही पुरुषास येथें किंवा अन्यत्र शिक्षा झाली नाहीं असें उदाहरण कोणी हटकून 
काढून प्रसिद्ध केल्यास हा शोधक कोलंबस, न्यूटन, शंकराचार्य इत्यादि महाशोधकांच्या 
वरल्या प्रतींत बसविण्यास. योग्य आहे असें मी प्रसिद्धपणें म्हणेन. शिक्षा ही झालीच 
पाहिजे, मग ती आज होवो किंवा पुढच्या जन्मीं होबो. भूक आहे तिच्यापेक्षा जास्त 
विषयोपभोग घेणें ह्या क्षु्ूुक आधिभोतिक पातकापासून तों समाजविघातक पंचमहापातकां- 
पर्यंत कोणतेंही पातक आपण केले, करूं दिलें, किंवा आपल्या हातून झालें तर त्याबद्दल 
योग्य ती शिक्षा झालीच पाहिजे, व ती शिक्षा होतेच होते. नेसर्गिक फौजदारी कायदा 
याप्रमाणे अतीदाय कडक आहे व त्याची अंमलळ-बजावणीही फार कडक रीतीनें होते. 
चांगल्यास बक्षीस व वाईटास शिक्षा हं नैसर्गिक कायद्याचे तत्त्व अबाधित आहे. मला 
कायदा माहित नव्हता, मी परखाधीन होतों ' इत्यादि कसलीही व कोणत्याही तऱ्हेची 
सबब येथे ऐकिली जात नाही. निसगाचा अगर नीतिमातेचा आपण अपराध केला 
असतां आपण कदाचित्‌ सुट्न जाऊ, आपल्यास पकडण्यासाठी कदाचित्‌ बारंट नाहीं सुट- 
णार, असें मानणें यासारखे मूखपण नाहीं. सारांश केलेल्या पापपुण्याप्रीत्यथ॑ आपल्यास 
शिक्षा किंवा बक्षीस मिळेल हें अजुंनाने, अजुनकाठीन समाजाने आणि पुढील समा- 
जानें विसरू नये एतदर्थ भगवंतांनी भविष्यकालीन वधाचा प्रसंग अजुनास दाखविला 
आहे. त्या प्रसंगापासून आपण गीताभक्तांनी असा धडा घेतला पाहिजे को, त्या योगें 
आपल्या हातून सृष्टिनियमांचे, नीतिनियमांचें व इंश्वरी नियमांचे उल्लंघन यथाशाक्ति काल- 
त्रयींही होणार नाही. अथातच ही नियमनिष्ठा साध्य होण्यास सृष्टींचे नियम समजून घेऊन 
सृष्टीची व आपली चांगली ओळख करून घेतली पाहिजे, समाजाचा होईल तितका परिचय 
करून घेऊन व समाजरचनेची व्यवस्था पाहून त्या व्यवस्थेप्रमाणें चालण्याचा आपण प्रयत्न 
केला पाहिजे आणि इंश्रराची आराधना करून त्यास आळविलें पाहिजे व ल्याचा अनुभ्रह 
आपल्यावर यथायोग्य होईल असें आपलें शुद्धाचरण ठेविलें पाहिज. खरें अद्वैतमत 
सिद्ध होण्याला वस्तुतः आभासिक परंतु व्यबहारतः खरी असणारी जी सृष्टि ब तिची 
नियममाला यांचे संपूर्ण ज्ञान असल्याशिवाय वेदांततत्त्वांचा खरा पगडा बसणार नाहीं. 
असो; याचा विस्तार जितका करावा तितका थोडाच आहे. या निर्घण सट्टिन्यवस्थेचें खरें 
स्वरूप समजणें अत्यंत अगत्याचे आहे, हें मला कळत असून मी येथेंच थांबतो, याचें 
कारण सष्टोतील अनंत नियमासंबंधें माझं भरभक्कम अज्ञान हं होय. तथापि वरील अत्यंत 
सूक्ष्म दिग्दशनद्दी जर गीताभक्तांस सृष्टीची आराधना निष्कामतेनें करण्याच्या गुणकारी 
सत्कार्याकडे वळविण्यास प्रारेत करील, तर मी स्वतःस धन्य मानीन ! सारांश कमाने 
उत्पन्न होणाऱ्या फलपरपरेची प्रणालिका व तिचा ओघ ह्या गोष्टी बदलणाऱ्या नव्हत, 
वज्नलेप आहेत, असें अज्ञुंनास सांगण्याचा भगवदुददेश आहे. “यामुळें इच्छास्वातत्र्याला 
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थकता बसतो. आपलें प्रारन्ध आपल्यापेक्षा ्रेष्ठ होऊन आपण केवळ कंदुकडृत्ति होतो, ! 
भसे मात्र कोणीं समजूं नये. झालेल्या कमांच्या फलाच्या प्रवाहाचा उगम बंद करणें 
जरी आपल्या अथवा कोणाच्याच हातांत नाहो, तथापि त्या ओघाची पुढील 
दिक्ा क्रमाक्रमाने फिरविण्याचे स्वातंत्रय आपल्यास आहे. हातांतून सुटलेल्या 
बाणाची गति आपल्यस फिरवितां येणार नाहीं, पण दुसऱ्या बाणाची दिशा आपल्यास 
ठरविता येईल. तात्पयै आपण प्राकृत मानवांनी इतकाच बोध घ्यावयाचा कीं, आपण 
आपल्या मनाने, वाणीने, शरीराने जी काय कमाकर्मे केली असतील ल्यांचें यथायोग्य 
फर आपल्यास हटकून मिळावयाचें आहे. आणि असा हा निर्घण नियम आहे ह्मणून 
आंपण कोणत्याही प्रकारें कोणत्याही धमाचे उलंघन करूं नये. 


भीष्मद्रोण हे महापुरुष तशाच दुर्योधन दुःशासनादि चांडाळचौकडी, इतर राजे, 
यांच्या कमोचा ओघ आसा कांही जमून आला होता को, त्यांचा नाश कोणाच्या तरी 
हातून व्हावा. हा सामाजिक कमाचा सामाजिक ओघ व त्याचें सामाजिक फल अर्जे- 
नास, तत्कालीन लोकांस आणि तल्या लोकांचे वंशज जे आम्हीं, त्यांस कळणें अत्यंत 
अगत्य होय. एवंच व्यक्तिविषयक कमे व कमेफल आणि याप्रमाणें समाजविषयक कमे व 
तत्कमेफल हीं अबाधित राहतात. हा ओघ अनावर आहे हें अ्झुनास तर समजटेंच; 
तसेंच आपल्यास समजेल तर काय मोज होईल ? 


भगवंताचा दुसरा उद्देश अगदींच उघडा आहे. आपल्या व्यक्तिविषयक व समाज- 
विषयक कमोचा ओघ व त्यांचे फल आपल्यासारख्या प्राकृत मनुष्यास कळत नाहीं; पण 
तें सर्वेज्ञ परमेश्वरास अथवा परमेश्वरानुण्हीत महापुरुषांस कळते, असे येथें स्पष्टपणानें 
दाखवावयाचे आहे. सर्वेज्षपुरुषास भूत, भविष्यादि त्रिकालांचें ज्ञान असतें, याचा अर्थच 
ह्या की, सृष्टीचे, समाजाचें व इश्वराचें ( स्वतःविषर्यांचे ) त्यांचें ज्ञान पूर्ण असतें; म्हणून 
वंतैमानकालीन स्थितीवरून मागे काय झालें असेल व पुढे काय होणार एतद्विषयक त्यांची 
अनुमानें ( अनुमाने कसली? त्याचे ते सव प्रत्यक्ष विषयच होत. ) बहुधा वास्तविक होतात. 


असो; अशा प्रकारचे भविष्य जेव्हां अजुनानें पाहिलें, भीप्म द्रोणादि अनेक सात्विक 
महात्मे, दुर्योधनप्रभ्राति मत्सरप्रस्त दुष्ट राजे आपआपल्या कमाने विश्वरूपाच्या त्या विक्राळ 
जेबड्यामध्यें दाटून नेल्याप्रमाणेंच तेथे जाऊन पडताहेत असं जेव्हां त्याच्या दृष्टीस पडले, 
तेव्हां आपला जय होणार व बंधुवधाचें पातकही आपल्यास लागावयाचें नाहीं असें मनांत 
येऊन त्या विश्वरू्पाजवळ असणाऱ्या अजेनास क्षणभर मानवी आनंद झाला, हें खरें; पण 
तें सवोतक महामृत्यूचें दंष्टाकराली उप्रस्वरूप त्या गरीब बिचाऱ्या अजुनाच्या दृष्टीस पडलें 
तेव्हां तो अगदी गभेगळित होऊन गेला, त्याच्या तोंडाचें पाणी पळाले, त्याचा घेयेपवेत 
ढांसळून गेला, सारांश त्याच्या सवे इंद्रियांनी आपआपली कामें साहून देऊन तीं स्तब्ध, स्तिमित 
झारी, प्रत्यक्ष नारसिंद् अवताराची अनेकपट वाढविलेली भयंकर दुसरी आवृत्तिच ही ! मग 
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या वेळ अर्जुनाची दिशाभूल झाली, ज्ञानास्त झाला, दिव्य दृष्टीही विस्कलित झाली यांत काय. 
आश्चये आहे? भयातिरेकानें त्याचे हात लले पडले. त्याची बोबडी सुद्धां वळली ! पण मोठ्या” 
कष्टाने त्यानें त्या. सवेभक्षक काळास कसा तरी नमस्कार करून अडखळत अडखळत प्रश्न 
बिचारलाः ' भगवान्‌! क्षमा करा आणि आपण कोण आहांत ब आपल्या मनांत काय 
आहे हें मला सांगा! ' अहाहा! प्रत्यक्ष यदुनायक श्रीकृष्ण, अवतारी पुरुषोत्तम, आप- 
ल्याच प्राथनेवरून आपल्यास विश्वरूप दाखवीत आहे, हें सवे भान अजुंनासारख्या 
गुडाकेशानें ( सावध पुरुषाने) अजीबात विसरून जावें हा काय चमत्कार आहे! 
अथवा चमत्कार तरी केसला १ आपल्या अगर आपल्या बांधवांच्या कृत्याचे टळटळीत 
परिणाम आपल्यापुढे ' दत्त? हणून उभे राहिले म्हणजे अशीच बोबडी वळावयाची! 
शेवाय अजुनाच्या दष्टीपुढें यावेळीं प्रलयकालीन महामृत्यूचें स्वरूप मूर्तिमंत उभें होतें! 


भगवदु'सर. 


भगवंताचे उत्तर अतौदय साधें व सोपे आहे. “मी सर्वातक कॉल आहे, 
(डोक ३३ अ० १० पहा); लोकांचा संहार करण्यासाठीं हं मीं उप्र स्वरूप धारण 
केठें आहे. तुझ्या साहाय्र्यावांचूनच वतमानकाळीं सगळ्यांचा नाश होणार आहे. ह्मणून 
ऊठ; युद्ध कर; जय मिळीव; आणि अखंड राज्य कर. अर्जुना! या लाखो र्वारांचा 
नाश माझ्या साक्षित्वानें होणाऱ्या त्यांच्या त्यांच्या कर्माने व मततस्थापित कमेफलारनें 
अगोदरच झाला आहे. हे लोक मरावयाचे हें ठरलेले आहे. तूं केवळ निमित्तमात्र आहेस. 
भीष्मादि सव अगोदरच मेलेले आहेत. तेव्हां ऊठ आणि यांस मार.” 


किती साधें व सरळ उत्तर आहे हं? कर्माचे फल निश्चितपणानें, निःसंदेदत्वानें, 
अस्खांलेतपणानें कसें मिळतें हें येथे अगदीं स्पष्टपणानें सांगितले आहे. कर्तृत्वाचा अभि- 
मान वरील शहोकचतुष्टयानें जितका लवकर विगालित होतो, तितका दुसरा कशानेही होत 
नसेल. असो; याप्रमाणें “ आपण कोण व आपण काय करणार? हें भगबतांनी सांगि* 
तल्मावर अजेनास थोडासा धौर आला आणि त्यानें ईश्वरसतवास आरंभ केला; हें स्तोत्र 
उत्तमोत्तम आहे. 


अजञेनाचे द्वितीय स्तोत्र. 


हॅ स्तोत्र तर अपूव आहे. कोणल्याही देशांत, कोणत्याही कालीं, कोणत्याही 
धंमोच्या मनुष्यानें हें स्तोत्र भक्तिपूर्वक म्हणावे, अशी याची योग्यता आहे. इंध्रराची, 
स्तुति, योग्य मददति आणि आपलो स्वतःची अल्प योग्यता व अनघिकारिता, या उभय- 
तांचा स्पष्ट समाग्रम व परमेश्वराविषयीं अवणेनीय प्रेमयुक्त भक्ति ह्यांचे उत्कृष्ठ स्वरूप या्‌ 
स्तोत्रांत भवतीणे झालें आहे. याचें आलोडन कितीही केलें तरी तृप्ति, अशी हेवच्‌ 
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नाहीं. अजुनानें परमेश्वराविषयी हाटलें त्याचप्रमाणे वाचकँभक्तांसही या स्तोत्रास नमो 
नमस्ते$स्लु सहद़कृत्वः । पुनश्व भूयो5पि नमो नमस्ते। ' *“ असें म्हणावेंसें वाटतें. ' असो; 
प्राणायाम कारितां कारितां कांहीं तेजोरूप दिसू लागून. मनुष्य भयभीत * होत्साता पुनः 
स्त्वरूपावर येऊं इच्छितो, तीच स्थिति अर्जुनाची झाली होती हं योगज्ञ वाचकांस सांग- 
ण्याची अपेक्षाच नाहीं. 


(अ) “ भगवन्‌! आपली सदुणमंडित सत्कीर्ते सजनांच्या आनंदास व आदरास पात्र 
होते, आपल्या भक्तवात्सल्यजन्य कीर्तीच्या अभिनव तेजामुळें स्वोदरभरणपट्ु जीवाधम 
दशदिशा पळून जातात आणि मोठमोठाले निस्पृह, निराकांक्षी, योगवेत्ते सिद्धही आपल्या 
महत्कीर्तींच्यायोगे आपल्या पदकमळी स्वदिरें अर्पण करितात, हें सवे योग्यच आहे. 
हे अनंता! देवाधिदेबा ! आपलें अक्षरत्व आणि आपलें सदसत्परत्व, तसंच आपलें 
ब्रह्मदेवपितृत्व, हे येयठाले भारद्रत गुण आहेत को, त्यांच्यापॅकी प्रत्येकापुढें मोठमोठ्या 
देवांदिकांनींही आपआपली मस्तके, भगवंता ! या सर्वेपावक पारमेश्वरी चरणधुलीनें पावन 
करून घ्यावी! अहाहा! आपण आदिदेव, पुरुष, सनातन, विश्वाधार, विश्वनियामक, 
ज्ञानी, ज्ञान, पुरुषार्थ इत्यादि सव आपणच होत. आपणच विश्वेभर आहां. वायु, यम 
आदि सर्वे दिक्पाळ व लोकपाल व इतर देवता आपल्या सत्तेनें वागत आहेत. सृष्टीची 
उत्पात्ते, संरक्षण व संहार करणें ज्यांच्याकडे व सृष्टींस स्वच्छ व शुद्ध करणें ज्या देवतांकडे, 
त्या सवे आपल्या अनुषंगाने वागणाऱ्या देवता आहेत. एचंच सवेश्रेष्ठ देवतांसही 
वंदनीय असणाऱ्या भक्तवत्सल देवाधिदेवा! मो आपल्यास नमन कारितो, आणखी नमन 
कारेतो, पुनः नमस्कार करून आणखी हजार वेळ साष्टांग नमस्कार कारेतों. जिकडे माझी ही 
अमयोद दिव्यदृष्टी धांवत आहे, तिकडे मला सवंत्र वंदनीय वस्तूचें अनुदर्शन होत आहे; 
म्हणून पाठीमागून, पुढून, सारांश सवे बाजूंनी आपल्यास नमस्कार कारेतो. आपलें 
व आपलें सामध्ये अनंत आहे. , सवे विश्वास आपण व्यापून टाकिलें आहे. आपणच 
सवे विश्व बनून राहिले आहां. 


( आ.) भगवंता! आपले मी सहत्त अपराध केले आहेत, ' हे कृष्णा! हे यादवा! 
हे मित्रा! अश्या प्रकारच्या, बरोबरीचे नाते. दाखविणाऱ्या अतिपरिचयददक नावांनी 
आपल्यास किती तरी वेळ मी हटाकलें आहे. अशा प्रक्रारचें वतन करण्यानें मी केवढ्या 
अज्ञानांधकारामध्यें लोळत होतोंना ९ बरें! भगवन्‌! आपला महिमा ( मोठेपणा ) मला 
विदित नसल्यामुळें भ्रांतीनं अगर थद्ेने हजारो वेळ मी आपला अपमान केला आहि. 
जेवतांना, झ्षांपेच्या वेळी, खेळत असतां मीं कित्येक वेळ आपला उपमर्द केला आहे. 
ऐएकांतांत मी आपली मानखंडना केली आहे, इतकेंच नव्हे तर, अनेक लोकांच्या समक्ष, 
भरसभेमध्यं मीं आंपल्यास टाकून बोललो आहे. दयानिधे! याची मला आपण क्षमा 
करावी. ' पुत्राचे सह. अपराध । माता काय करी तयांचा खेद?? या न्यायाने मी 
मापी क्षमा मागतों. 
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(इ) चराचर विश्वाज्नें पितृत्व ( उत्पादकत्व आणि पालकत्व) आपल्याकडेच आहे. 
आपले पूज्यत्व व श्रष्ठगुरुत्व हो विश्वसंमत आहेत. आपल्यासारखे अतुल सामरथ्ये, अर्ग 
र्याद दयालुत्व, इत्यांदे गुण असणारा एकसुद्धां कोणी सांपडण्याची सुष्कील, तर आपस्या- 
पेक्षा श्रेष्ठ असा कोण असणार? अतएव सर्वेवंद्य व सवेनियंतृक परमेश्वरा! म 
आपला हा देह आणि माझें सवस्व आपल्या चरणीं भक्तिपूर्वक अर्पण करितो. भगवंता! 
ज्याप्रमाणें पिता आपल्या पुत्राचे अपराध सहन करून त्यास क्षमा करितो, मित्र आपल्या 
मित्राच्या चुक्या पोटांत घालितो, किंवा पति आपल्या प्रियकर पत्नीवर सदैव अशु- 
रागच कारितो, ह्याप्रमाणे आपण मला सवे अपराधांची क्षमा करून आपल्या 
पदरीं ध्यावे. 


(.ई) भक्तवत्सल! आपलें अद्टपूव असें हें विश्वरूप पाहून मला प्रथम 
पुष्कळ हृष झाला हं खरें; पण हें भयानक विश्वरूप दिसल्याने माझी भीति अमयोद झाली 
आहे, मला अल्यंत दुःख होत आहे; म्हणून आपलें पूर्वीचं मानवी रूप पुनः कृपा करून 
प्रकट करावें. माझा त्या स्वरूपाशी समागम पुष्कळ असल्यानें तेथेंच माझी भक्ति इृढ 
झाली आहे. तेव्हां आपलें शंखचकगदापद्य यांनीं अलंकृत असं चतुर्भज श्यामरू स्वरूप 
प्रकट करावें. देवाधिदेवा! माझा अंत न पाहतां प्रसन्न व्हावें आणि आपलें मानबी 
स्वरूप प्रकट करावे.” 


वरील स्तोत्रांत चार प्रकार दृष्टीस पडतात. (अ) या परिछेदांत इंध्रराची स्टुण- 
माडेत कोर्ति, त्याचे श्रेष्ठत्व, अनादित्व, अनंतत्व, नियामकत्व, सर्वव्यापित्व, अविमाशित्व 
अविकारित्क सर्वाश्रयत्व, सवज्ञत्व, सर्वास्तित्व, सर्वसुखत्व, इत्यादि अनेक गुणांचा उठ्लेख 
करून अजुन सवेथा नम्र झाला आहे. भक्ति टढ होण्यास व भक्तिबीजाची पराकाष्टा 
होण्यास इंश्वराचे अनंत गुणांपैकी निदान वरील गुणांचा तरी परिचय मुमुक्षु भ'क्तास 
झाला पाहिजे. वरील गुणांचे पूण मर्म समजल्याखेरीज जीवार्चे ( मायोपाधिक आलत्मा- 
रामाचं ) दुःशीलत्व, नीचता, कालवशत्व, प्रकृतिदासत्व, परिच्छित्रता, क्षणभंयुरला, 
चंचलता, परतंत्रत्व, किंचित्ह्ञत्व, इत्यादि अवगुणांचा बोध आपल्यास व्हावयाचा नाही. 
जोपर्यंत आपलें दुर्गुण आपल्यास समजले नाहींत व आपल्यामध्ये कांहीं वैगुण्य आहे, 
असें आपल्यास वाटत नाहीं, तोंपर्यंत दुसऱ्यामध्यें कांहीं चांगळे गुण आहेत असे आष- 
ल्यास वाटत नाहीं. सारांश प्रीतीचा व पुढें भक्तीचा उदय होत नाहीं. यामुळे 
ईश्वराचे ठायीं असल्या अभिमानी जीवांची भक्ति कदाचित्‌ असलीच तर ती सकास 
असते.. * मला सुखसाधने देण्यासाठी इश्वराचा जन्म आहे असें ईवरावाशी 
सौदा करणारा हा देहाभिमानी जीव हणत असतो. अर्थातच असल्या क्रयविकयाच्या 
बाजारांत खऱ्या भक्तीला ठाव मिळत नाही. एवंच इश्रराच्या खऱ्या स्वरूपार्चे अज्ञान 
पूर्ण असतें, अभिमानाने तें पूर्णवर होतें आणि विषयवासनेनें तें पूर्णतम होतें! मुक्त 
होण्यासाठीं दिलेल्या सवे उपकरणांचा ( साधनांचा ) अपव्यय होऊन आपली शहि, 
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आपली वासना, आपला अहंकार, आपलीं समनस्क इंद्रियें ह्या सर्वांचा विनियोग क्षणभंगुर 
देहास व देहाच्या अनुषंगाने चालणाऱ्या चेचलळ मनास खूष करण्याकडे, क्षणैक सुख 
देण्याकडे होतो व हा विनियोग मनुष्यासारखा ज्ञानवंत प्राणी डोळे उघडे ठेऊन करितो; 
हॅंच्र पाप होय. आपण पापी आहोंत असे वाटत नाहीं, तोंपर्यंत भक्तीचा खरा उद्य 
नाही. एकनाथ, नामदेव, ज्ञानदेव, तुकाराम, इत्यादि साधुपुहुषांच्या साहजिक 
उद्घारांकेड क्षणमात्र लक्ष दिलें असतां वरील विधानाची सल्यता लक्षांत येईल. 
असो; पापाचा खरा प्रलय आल्याशिवाय व श्रवणमननानें इंश्वराच्या 
सगुणरूपान्वित अनेक सदुणांचा खरा परिचय झाल्याशिवाय खरी भक्ति उदयास येणार 
नाहीं. गुणतन्रेष्ठत्वाच्या ज्ञानाशिवाय पूज्यबुद्धीला ठाव नाहीं. हें गुणभ्रेष्टत्वाचें ज्ञान 
आपलें कमी झालें व जें कांही थोडेंबहुत आहे त्याचा उपयोग विषयसुखदृद्धाकडे ( विष- 
योपभोगाकडे ) जोरानें होऊं लागला म्हणून आपल्या नैसर्गिकतः धार्मिक हिंदुलाकांची 
प्रस्तुतची भक्ति “ बेगटी रंगाची ' झाली आहे. धमाने सांगितलेल्या गोष्टी आपण कारेतो, 
पण त्यांत आपलें मनःसवेस्व नसतें; म्हणून हल़ोंच्या आपल्या धर्माचरणाला तामसीरूप 
प्राप्त झालें आहे. तामसी दृत्तींमध्ये सात्विक अभ्युदय होणें दुरापास्त आहे. मोहऱ्या 
पेरून भोपळे काढण्याच्या उद्योगांत आपण गढून गेलां आहो. आपण धमोचरण करून 
इशभक्तीचें स्तोम माजवितों म्हणजे ईश्वरास फसविण्याचा प्रयत्न करून आपण आपली 
स्वतःची वंचना मात्र करून घेता! असो. या धमोवनतीसंबधं लिहावं तेवढें थोडंच 
आहे. माझा इश हेतु हा आहे को, अजुंनकृत स्तोत्राचा आपण साथे पाठ रोज केला व 
त्याचें भक्तिपूवेक मनन केलें तर उपाधिकृत जीव किती पंगू आहे, किती पापी आहे, याचा 
पूण साक्षात्कार आपल्यास होऊन आपण क्रमाक्रमाने अधिकारानुसार, उन्नत भक्तीकडे 
जावयास लागूं * पापो5हं, पापकमाह, पापात्मा, पापसंभवः ? असें खानाच्या वेळीं, व 
“ यद्वात्र्यां पापमकार्ष, मनसा, वाचा, हस्ताभ्यां ' इत्यादि प्रातःसंध्येच्या वेळीं आपण 
मंत्र म्हणण्याचे जे नाटक करिता, तें सोडून देऊन “ मी पापी आहें, स्वार्थाने पाप होतें, 
म्हणून कालच्यापेक्षां आज मी जास्त स्वार्थत्याग करीन व परमार्थ जास्त साधीन? असा 
वरील मंत्राचा खरा अर्थ आपल्या मनांत बाणून तो मंत्र जर म्हटला व तदनुरूप आचरण 
ज्ञाते ह्मणाविणाऱ्या धर्मसंरक्षकाकडून जर यथार्थ होऊं लागलें तर * यद्यदाचरति श्रेष्टस्तत- 
देवेतरो जनः ( जसा वर्ततो लोक कल्याणकारी । जगीं वतंती लोकही त्या प्रकारी ॥) ? 
या न्यायाने पुनः धमोचा प्रसार सववेत्र होऊन आमचा जीर्णोद्धार होईल. परमेश्वरा! 
असा हा खरा स्वार्थत्याग करून इतरांस चांगला मार्ग घालून देण्याचें अवघड काम ज्ञाते 
झणाविणाऱ्या आपल्या श्रेष्ट ब्रह्मबंधूकडून होईल काय £ होइल. मात्र त्यांस आपल्या 
पापांची ओळख झाली पाहिजे ! 


(आ) या परिच्छेदांत अजुन आपली पापमभता व्यक्त करीत आहे. सर्वश 
सबेसाक्षी, सवेशक्ति, न्याय देणाऱ्या यमाचा स्वामी, सृष्टीची उत्पस्ते करणार्‍या ब्रह्म- 
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देवाचा पिता, असा जो षड्युणेश्वये परमेश्वर त्याची आपण कशी अवहेलना कारितो, 
क्षणिक सुखासाठी, परमेश्वरास कसं गुंडाळून ठोवेतो, आपला आत्माराम “ नको, नको,” 
म्हणत असतां आपण विषयांच्या अगाध समुद्रांत अविचारानें कशी बडी मारितों, 
इत्यादि अनंत पापात्मक गोष्टी अजुनस्तोत्रानें व्यंग्य होतात ( सुचतात ). * आपण 
पापी आहोंत ' असे वाटं लागणें हीच भक्तीची पहिली भूमिका आहे. हें बर ठरविलेंच 
आहे. ही स्पष्ट निश्चयाने आपली पापमम्रता आपल्यास कळली म्हणजे उत्भतमागोकडे 
जाग्याला कांहीं प्रतिबंध उरत नाहीं. श्रेष्ठ वस्तूचे ज्ञान व आपल्या स्वतःच्या 
अज्ञानाविषयीचें आपले ज्ञान यांचा संगम झाला म्हणजे पूज्यभाव, भक्ति इत्यादि 
उत्पन्न होऊन आपण सुटावयाच्या मार्गास लागतां. अजुनासारख्या श्रेष्ठ पुरुषास 
पापमभता भासली व ती त्यानें प्रांजलपणानें व्यक्त केली हेंच त्याच्या भक्तित्रेष्ठत्वाचें 
उत्तम लक्षण होय. 


(इ) या परिच्छेदांत अजुनानें आपलें सववस्व इंथरीचरणास अपण केलें. सारांश 
“ मी कता नव्हे, इंथ्रर कता आहे? “ मी विषयभोक्ता नव्हे, इंथररच भोक्ता आहे ' असा 
भाव पूर्णत्वाने उदयास आला म्हणजे “ सुखदुःखांची, रागद्वेषांची मातब्बरी नष्ट होऊन 
“ परमेश्वरप्राप्ति, ज्ञानप्राप्ति, विज्ञानप्राप्ति, ब्रह्मत्व होणे ) हं जे माझें उत्तरोत्तर श्रेष्ठ कर्तव्य 
आहे तें तें मी अधिकारानुसार व शासत्रविहित आणि सात्त्विकमागानें करीन ” असाच 
एक निश्चय होतो. हा निश्चय झालेल्या पुरुषाचे धेय, कमे, सामथ्यं किती विपुल होतें 
हा अनुभव प्रयक्षच आला पाहिजे. 


(इ) या परिच्छेदांत परमेश्वरास सवर्मासद्ध दृष्टांत देऊन आळविलें आहे. पितृ- 
भक्ति, मित्रभक्ति आणि पतिप्रेम या भक्तीच्या उत्तरोत्तर श्रेष्ठ पायऱ्या आहेत. दाबटच्या 
पयोयांत ' भक्ति आणि प्रेम ” यांचें साहचर्य आहे. 


असो; येणप्रभाणें स्तवन करून “ पूवेखरूप मला दाखवाबें ' असें परमेश्वरास 
आळवून अजेनानें स्तोत्र संपविले. इषटका्य झालें असे पाहून परमेश्वरांनाही आपल्या 
विश्वरूपाचा उपसंहार केला आणि अजुनाची दिव्यदटि काढून घेतली. 


ईश्वरी घचन. 


पण ह्या विश्वरूपाचा तिरोभाव करण्याच्या अगोदर अजुनाला देवाधिदेवानें एक 
मंत्र सांगितला तो आपण सववोनीं लक्ष्यांत ठेविलाच पाहिजे. तो मंत्र हाः * अजुना ! 
हें विश्वरूप तुझ्यासारख्या अप्रतिम अथवा निःसीम भक्ताशिवाय इतसंस दिसणें नाहीं. 
वेदाध्ययन उत्तम केले, याह्ञिकीमध्ये निष्णातपणा संपादिला, मोठमोठाली दाने केली, 


[९२९४] 


किंवा उप्र तपश्चया केली हाणून हें आद्य ( अज ), अनंत, तेजोमय स्वरूप दिसावयाचें 
झ्राही. ' सारांश मोठा पंडित झाला, शाहणा झाला, दानझूर झाला म्हणजे इंश्रराची 
भेट होते असें नाहीं. इंश्वराची गांठ पडण्यासाठी एक त्याला मात्र प्रसन्न केले 
पाहिजे. ईश्वराचा अनुग्रह एक निसीम, निष्काम अशा ज्ञानपूवेक भक्तीने मात्र 
साध्य आहे. उपास्यदेवतेसंबंधें पूर्ण पूज्यमाव असून त्या देवतेप्रीत्यथे मात्र सव विद्वित 
कर्मे सात्विकबुद्धीनं करावयाची आणि त्या त्या देवतेच्या मंगलगुणांचें संपादन करण्याची 
भीष्मप्रतिज्ञा करून ही आपली प्रतिज्ञा सार्थ करावयाची, याचें नांव भक्ति होय. श्रवण, 
कीर्तन इत्यादि नवविध भक्ति सांगितली आहे, पण सवांचे तात्पयं हे आहे कॉ, अद्वैत 
ज्ञान उत्पन्न होण्यासाठी “ इईंथ्रास आवडतील अशीं कमे इंश्ररीप्रेरणेनें करून त्यांचे फळही 
ईंधरास समपेण करावयाचें. अशा या सगुणभक्तीनें चित्तथुद्धि होऊन विषयवैराग्य दढ होतें. 


असो; याप्रमाणें मंत्र सांगून श्रीकृष्णाने आपलें पूवस्वरूप प्रकट केलें व अजुनास 
देद्दमानावर आणिल. पनः ५४ व्या ठोकांत वरोल महामंत्र सांगून भगवान ह्मणाले: 
“ विश्वरूपाचे ज्ञान, विशवरूपाचा साक्षात्कार आणि विश्वस्वरूपामध्यें प्रवेश ह्या गोष्टी अनन्य- 
भक्तीशिवाय होणे व्यथ आहे. ” 


अनन्यभक्ति म्हणजे काय? 


अनन्यभ'क्तीची लक्षणें सांगतातः “' परमेश्वराप्रीत्य्थ कमे करून परमेश्वर हाच आपलें 
आश्रयस्थान असा टढ निश्चय कर. माझा भक्त हो. दुसऱ्या कोणाचेंही भजन, पूजन, 
सिंतन न कारितां माझे (परमेश्वराचे) निष्काम आराधन कर. आणि कोणाशीही वेर 
धरू नको. याप्रमाणे निष्काम, व निःसीम जी अनन्यभक्ति आहे तिचा आश्रय केला 
असतां मत्पदाप्रत येशील. ” 


हाच व्रह्मापदेश होय. अनन्यभक्ति म्हणजे पराभक्ति. सयगुणभक्ति भ्रेष्टत्वाला 
पोहोचली म्हणजे निगेणभक्तीचें ज्ञान होऊन तिची पराकाष्ठा होते. पुढें वेदांतश्रवण मनन 
निदिध्यासाने आत्मस्वरूपाचे व ब्रह्माचे ज्ञान होऊन आत्मा व ब्रह्म यांचें तादात्म्य सम- 
जर्ते ब परमेश्वश अनुग्रहाने तं तादात्म्य उमजते. हा साक्षात्कार झाल्यावर जी समाधि- 
स्थिति असते तीच अनन्यभक्ति होय. ही टढ झाली म्हणजे ब्रह्ममयता होते. 


या अध्यायांत सगुण व सांकार अशा अनंत विराट्स्वरूपाचे दर्शन देऊन अजुंनाचा 
मोह हरण केला आणि आत्मज्ञान झाल्याशिवाय ब्रह्मेक्यता कळत नाही (शहो० ४७ पहा) 
असं सांगितलें. येथील भक्तोचं उज्वल स्वरूप, सगुणन्रह्माचे मंगलगुण आणि जीवाची 
पापमभता इत्यादि भाग पापविमोचक ह्मणून अत्यंत रमणीय होत. 





[ १२५] 
खंड १२ वा. 


बाराव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


हा अध्याय म्हणजे किर्ताय षडघ्यायीचें सारसवेस्व होय, येथें  तत्पदा्थोर्चे 
स्वरूप समजळ आहे, असें लक्ष्यांत ठेवून साधनें कोणतीं कोणतीं करावी, साधनांची 
परंपरा कशी आणि उत्तम भक्तांची लक्षणें काय इत्यादि मनोरम विषयांची मोमांसा 
केली आहे. 


२. अकराव्या अध्यायाच्या शेवटीं * माझ्यासाठी कम करणारा, मलाच भ्रेष्ठ मान- 
णारा, माझी अनन्यभक्ति करणारा, वैराग्यश्ीलळ आणि निवेंर झालेला माझा भक्त 
माझ्याकडेच येतो. असें सांगितलें. सारांश “ सवकमापेण करणारे माझे अनन्यभक्त 
वैराग्य आणि दवेषश्रून्यता यांनीं युक्त होत्साते माझ्या पदाप्रत येतात असें सांगण्याचा 
अभिप्राय आहे. एवंच सगण परमेश्वराची एकनिष्टभक्तीनं आराधना केली असतां 
पुरुषार्थसाद्धे होते, असं सांगितल्याप्रमाणें दिसत आहे. पुनः, दुसऱ्या अध्यायापासून 
सहाव्या अध्यायापर्यंतच्या ५ अध्यायांचे तात्पये पाहिल्यास व विशेषतः दुसर्‍या अध्या- 
यारचे रहस्य समजून घेतल्यास “ निर्गणज्ञान श्रेष्ठ आहे, आत्मा हा अज, अमर, पुराण, 
सनातन, निरंजन, निराकार, विकारशून्य, सवव्यापी, सर्वातयामी आहे” असा माथिताथं 
निघतो व सातव्यापासून बाराव्या अध्यायापर्यंतच्या प्रंथांत, “आत्मा व परमात्मा 
( परत्रह्म ) हे वस्तुतः एकच आहेत असा ध्वनि होतो; आणि येथें तर सगुणभक्तीनें 
मोक्ष आहे असे सांगितल्यासारखे दिसतें. तेव्हां हं उघडच आहे काँ, अजुंनासारख्या 
चाणाक्ष जिज्ञासूस येथे विरोधाचा भास व्हावा. “सवे कमाखिलं पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते 
“ श्रयान्‌ द्रव्यमयाययज्ञाज्ज्ञानयज्ञः परंतप ' इत्यादि ग्रीतास्मृतीतील अनेक वाक्यें व * केव- 
ल्यमुक्तिज्ञानमात्रेय' मुक्तिउप० “ज्ञानादेव तु केवल्यं ' इत्यादि श्रुत्युक्त मंत्र 
व वाक्ये यांवरूव, युक्तीने व  अनुभवशः जर व्यक्तिदृष्टीचा, भेद- 
दृष्टीचा, नाह आणि विश्रदष्टीचा अथवा अमभेददृष्टीचा आदरपूर्वक स्वीकार अनेक 
स्थळीं एककंठानें सांगितला आहे, तर श्रतीशीं सवेथा समन्वय असणाऱ्या 
भगवदुक्त श्रीमद्धगवद्ीतेंत * सगुणाची भक्ति केली असतां” (सारांशभेद दृष्टीने इंधराची 
आराधना केली असतां, ) “मोक्ष मिळेल) असें कसं सांगितलें? भगवंतांचे मत तरी 
काय आहे? निर्विकल्प ज्ञान भ्रष्ट किंवा सगुणभक्ति श्रष्टः स्वरा प्रकार आहे तरी 
काय? येथें कांहीं घोटाळा आहे कीं काय? किंवा सव धमोकडे सामान्यतः संकोच- 
दृष्टीनें बघणाऱ्या द्वैती लोकांच्या मताप्रमाणे “ लोकसंघचरणीं मिळिंदायमान होऊन 
सवंग लोकप्रियता मिळविण्यामध्यें पटाईत नसणाऱ्या गोपाळळृष्णाने सवे धर्मंपंथांस व 
घरमंपं्थाायांस ' चांगले ' असें सांबळ्या गांधाळाचें सर्टिफिकेट देऊन लोकप्रीतीचा मार्ग 
मोकळा करून टाकिळा आहे? हें गौडबंगाल आपल्यापैकी ,पुष्कळांस ससजणार नाही, 
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तसेंच अजुंनासही समजलें नाहीं; निदान सामान्य लोकांची वकिली पत्करणार्‍्या अजुनाने 
*अज्ञानाचें पांघरूण घेऊन या गूढ प्रश्नाचा निकाल लावण्यासाठी श्रीकृष्णास स्पष्ट आणि 
निर्भीडपणानें प्रश्न विचारला आहे. तिसऱ्या अध्यायाच्या आरंभीं व पांचव्या अध्या- 
याच्या आरंभीं जसे अर्जुनाने प्रश्न केळे, तसाच-निदान तसत्याच तोडीचा-येथील 
प्रश्न आहे. 


असुन प्रश्न. (सगुण की निर्गुण श्रेष्ट?) 


३ “' अज्ञानध्वंस करून ज्ञानप्रसार करणाऱ्या व लोकांचा उद्धार करण्यासाठीं अवतार 
धारण करणाऱ्या दयाघन परमेश्वरा! आपल्या गेल्या म्हणजे अकराव्या व्याख्यानाच्या 
तात्पयोबरून पुनः माझी मति गढूळ झाली! भक्तवत्सला ! पुनः मी संशयसागराच्या अगाध 
लहरींमध्ये सांपटलों! आणण आतां सागितले की, ' माझी अनन्य भक्ति नित्यत्वाने करणारे 
निष्काम भक्त हे योगी मत्पदाप्रत येतात.' आणि मागें आपण अनेक वेळ असें 
सांगितलें आहे कौ, “ सवे इंद्रेयांस अगोचर असें जे अविनाशी व अक्षर परब्रह्म, त्याचें 
यथासांग शान करून घेऊन अखंड समाधीमध्ये असणारे ज्ञानी पुरुष मात्र मुक्त 
होतात. उपाधिशन्य, अस्थूल, अनणु, अदी्ध, अऱ्हस्व आणि अव्यक्त अश्या परब्रह्माचे 
ज्ञानविज्ञान करून घेणार ज्ञानयोगी श्रेष्ट किंवा जगद्यापी मायेस व जगतांस उत्पन्न 
करून त्यांचा संहार करणारा, सवांचा पिता, माता, प्रभु, भता असा जो सयुण परमेश्वर, 
त्याचें आराधन एकनिष्ठतेनें करणारे आपले जे भक्त ते श्रेष्ठ योगी १ सारांश निरेण ज्ञान- 
योगी श्रेष्ठ किंवा सगुणभक्तियोगी श्रेष्ट हें मला आपण सांगावें १? ज्ञान श्रेष्ठ कीं कमे 
श्रेष्ठ £ कमेसंन्यास भ्रष्ट कीं कमेयाग श्रेष्ठ! हे जसे मागचे प्रश्न आहेत, त्याच अर्थाचा 
हाही प्रश्न आहे. आतां या प्रश्नाचे उत्तर भगवान काय देतात तें पाहू व त्यांतील 
रहस्य समजून घेण्याचा प्रयत्न करू 


श्रीभगवान ह्मणाले. 


४ “ अज़ेना! ह्या तुझ्या प्रश्नावरूनच तुला अद्यापि यथार्थ बोध झाला नाहीं, 
असं दिसते. सद्वस्तूचा किंवा ज्ञेय पदाथोचा बोध तुला झाला असता, तर तुझा ह्य 
प्रश्नच असंभवनीय झाला असता. असो; ज्याअर्थी तुझे द्वेतभान अद्यापि नष्ट झालें 
नाहीं, ज्याअथो तुझी भेददष्टि अद्यापि कायम आहे, त्याअथी तुला समजेल अशाच 
पद्धतीनें तुझ्या झंकेचें निरसन कोरता. ” 


५ भगवंताच्या या उत्तरपद्धतीचा विचार अलीकडील वादविवाद करणारांनीं, सवे 
शिक्षकांनी, धसोचार्यांनी, राजकीय पुरुषांनी, अवश्य करात्रा. शिष्याची धारणाशक्कि 
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केवढी आहे, त्याचा अधिकार कोणत्या दर्जाचा आहे, त्याची तयारी कितपत आहे, हं 
पाहून उपदेशास सुरवात करावी. समजले आहे तेंच पुनः पुनः सांगणें, झालेल्याची 
आवृत्ति वारंवार करणें, हें जसें अथशून्य होऊन शिष्याचा प्रयत्नोत्साह नष्ट कारेतें, 
त्याचप्रमाणे त्याला जें समजत नाहो व समजण्याची शक्ति नाहीं, तें सांगितले असतां 
“ अरण्यरुदनवत्‌ ' होऊन निराशाजनक होतें. कित्येक शिक्षकांस हा शिक्षणाचा मुख्य भाग 
समजत नाहीं. त्यांची सवे खटपट आपली विद्वत्ता, आपलें पांडित्य, आपले गहनश्ञान, 
आपला अगाध बहुश्वतपणा, इत्यादि सर्वच्या सव शिष्यांच्या डोक्यांत खुपसविण्याची असते ! 
हृ्ांचे कथेकरी घेतल्यास हाच प्रकार दिसेल. पूर्वरंगामध्यें ' जीवब्रह्मेक्यासारखा ' अती- 
हाय जाडा विषय मुद्दाम काहून त्यांतच मग न समजणारा श्रतींची वाक्यें, न्यायाची घटा- 
पटादि खटपट, चित्तशुद्धीची चपटपंजरी इत्यादिकांस मुद्दाम घुसडून द्यावयाचे, आणि क्षणभर 
चकित करून सोडणाऱ्या शब्दावडंबरानं आपल्या विद्दत्तेची, आपल्या बहुश्रूतपणाची, 
उत्कृष्ट छाप श्रोतूमडलावर बसविण्याचा खटाटोप करावयाचा! याचा परिणाम काय होतो 
बरें १ श्रोतृमंडळींतील वृद्ध शास्री किंवा इतर तज्ज्ञ शिवाय करून बाकीची सर्वे मंडळी बहुधा 
कुंभकर्णप्रियेला वश झालेली असते ! कोठें जीवाचे क्षणभंगुरत्व आणि कोठें ही रसभंग 
करणारी झोप? ही झाप माडण्यासाठीं मग हारिदासांस अश्लील कोट्या, पांचट गोष्टी 
इत्यादि अप्रासंगिक अंजनांचा प्रयोग करून निद्रा देवीस घालवून द्यावे लागते ! अनुसधा- 
नाच्या वेळीं आपण जाऊं झालें !”' असें कित्येक कथाभक्त हणत असतात, हें आपण 
अनेक वेळ ऐकिलेंच आहे. तात्पय काय १ अनाधिकाऱ्यांजवळ श्रेष्ठ सिद्धांतांचें प्रतिपादन 
सुरू केलं असतां, त्या बिचाऱ्या भांबावलेल्या श्रोत्यांस वस्तुतः कांहींच लाभ होत नाहीं. 
हृरिदासाची बिदागी मात्र आधांच ठरलेली असल्यामुळें ती त्याच्या पदरांत पडते आणि 
“ हरिदास मोठे विद्वान्‌, बहुश्रत आहेत ? असा सवत्र डंका वाजतो ! कथेसारख्या सुंदर 
संस्थेची ही दुदैशा ! ही कुतरओढ केवळ अधिकार न समजून घेतल्यामुळें होते. 
असाच प्रकार इतरत्रही जाणावा. पण हा प्रकार प्रायशः फारच थोड्यांस कळतो. 
धमेसंबंधीं वादविवादाला अगर वितंडवादाला आरंभ येथेंच होतो. सगुणोपासना चांगली 
किंबा निररुण ज्ञान चांगलें £ मूर्तिपूजा चांगली किंवा निराकार परमेश्वराचे भजन चांगलें £ 
इत्यादि वाद प्रायशः उत्पन्नच होऊं नयेत. भूगोलांचे ज्ञान चांगलें किंवा वक्षसृष्टीचें 
ज्ञान चांगले, हा प्रश्न जसा असमंजस आहे, किंवा मंहूर चांगला अगर वसंत 
चांगला, हा प्रश्न जसा वेडेपणाचा आहे, तद्वतच हा धम चांगला कीं तो धर्म 
चांगला ह! प्रश्न होय, शिष्याने असला प्रश्न विचारल्यास “ चांगलं * या शब्दाचे लक्षण 
त्याकडून बांधवून घ्यावें; सारांश “ चांगलें म्हणजे काय ? हें त्याकडून समजून घेऊन मग 
उत्तर देण्यास आरंभ करावा; म्हणजे इष्ट विषय त्यास त्याच्या शक्तींच्या मानानें उत्तम 
समजतो. हें तत्त्व श्रीमद्धगवंतास उत्तम बिदित होतें असें म्हणणें म्हणजे ज्यापासून 
हें व इतर सर्वे तत्त्वे निमोण झालीं, प्रकट व प्रसृत झालीं त्यास आमच्यारख्या कुवर 
प्राण्यांनी शिफारसपत्र देण्यासारखे धाष्ट्यांचें काम होय! 
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असो, हें विस्ताराने सांगण्याचे कारण असें आहे. * गीता हॅ सव मतांचे एक 
“उगीच लंटांबर आहे; गीतेमध्ये निश्चित असं कांहींच सांगितलें नाही, ' असा लोकप्रवाद 
फार दिवसांपासून मी ऐकत आहे. युरोपियन किंवा भारतेतर लोकांमध्यें हा भ्रम 
असता तर कदाचित्‌ क्षम्य होता; पण आमच्या देद्यांतील “ विद्वान्‌, पंडित, 'चतुर * 
हणून नाणावलेल्या व गीतार्थ प्रतिपादन करण्याचा अधिकार असलेल्या किल्लेक, मान्यवर 
पंडिततांस व पंडितमंन्यांसही हा श्रम आहे, हा विशेष पण अक्षम्य चमत्कार होय! 
रात्रीच्या वेळीं तारे इकडून तिकडे जातांना दिसतात ह्मणून तारे फिरणारे पदार्थ 
आहेत आणि प्रथ्वी कधींही हालचाल करितांना दिसत नाहो, हाणून पृथ्वी स्थिर 
आहे, असं समजणाऱ्या स्तनंधय अभेकाप्रमाणेंच आमच्या या वावदूकांची गति 
होय. * कुट कर्मेव तस्मात्त्व  “ तस्मादयोगी भवाजुंन ' ' न हि ज्ञानेन सट्शं पवित्रमिह 
विद्यते ' इत्यादि निरनिराळा उपदेश पाहून आमच्यांतील कांहा, आणि परक्यांतील 
पुष्कळ, सरस्वतीयीर भांबावून जातात आणि ' कृष्णाने निश्वित असें कांहींच सांगितलें 
नाहीं ' असा सिद्धांत ठोकितात ! आमचा पराणें व माहात्म्यें यांचीही हीच गति 
आहे. हिंदु लोकांत तेहेतीस कोटी देव आहेत, कोठें विष्णु श्रेष्ट; तर कोठें शंकर, 
येथें गणपती तर दुसरीकडे सूर्य, कांहीं ठिकाणीं देवी, शिवाय मातेड, मल्हारी, जानाई, 
जोखाई, ह्यसाबा इत्यादि अनेक देवांस अनेक ठिकाणा श्रेष्ठत्व दिलेलं पाहून युरोपियन 
लोकांची जी सकरुण तारंबळ उडते, व ती तारंबळ पाहून आमच्यांतील कित्येक 
रहस्यानभिज्ञ संस्कृत पंडितांची जी त्रेधा उडते ती कांहीं पुसू नये! बहुसाळ झाले देव । 
आतां कोठें धरूं भाव? ह्या अभंगोक्तीवरून प्रसिद्ध श्रीसमथ रामदासांनी जो प्रशमारंभीं 
मात्र ' कसें करूं: काय करूं 2” हा अष्टाक्षरी मंत्र कांहां वेळ जपून शेवटों समन्वयाचा 
मार्ग काढिला, तो जाणून हे आमचे सरस्वती देवीचे नाजूक वीरशिरोमणी तर 


* श्रुतिर्विभिन्ना स्मृतयश्चव भिश्नाः नेको मुनि्यस्य वचो प्रमाणं ॥ 
धमेस्य तत्त्व निहित गुहायां महाजनो येन गतः स पंथा: ॥ 

( वचः प्रमाण असा दुसरा एक पाठ आहे. ) 

असें स्पष्ट ह्मणून हातटेंकीस येतात ! 


श्रीमद्धगवद्रीतेसंबन॑ अशी बजबजपुरी माजावी, पुराणांसंबंधे असा घोंटाळा 
असावा, हे हिंदुधर्मामध्यें जन्म पावलेल्या लोकांच्या बुद्धिमत्तेच्या दारिद्याचें दशोक होय. 
ज्या बुद्धीला निल्ल, स्पेन्सरादिकांचे प्रंथ सुगम वाटतात, कांट हेगेल इत्यादिकांचे 
दुरवगाह ग्रंथही शोचर होतात, ती बुद्धि श्रीमद्वगवर्द्रीतेसारखा वाटाड्या (' ज्ञानप्लवानें 
दुस्तर संसारसागर तरशील? असा उपदेश करणारा मागदशक) असतांही आमच्या 
घार्मिक प्रथाचा उलगडा कारितांना गोंधळून जाते. या आमच्या बाहदुरीस आम्ही 
काय म्हणावें 2 धमेबेधनं शिथिल होण्यास जीं अनेक कारणें झालों आहेत, त्यापैकीं 
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सख्य कारण झटलें तर आमच्या कित्येक जन्या व नव्या पंडितांमध्ये स्पष्टपणें दिसणारा 
विवेकाचा ब तारतम्याचा अभाव आणि उद्योगाचे श्षेथिल्य हे होय. 


असो ! वरील सव घोटाळ्याचा उलगडा एका शब्दाने होतो. तो हाः अधिका 
रानुसार इंश्ररी स्वरूप सांगितलें आणि त्याच हिशेबाने साघनही सांगितलें आहे. पहा; 
शीघ्रकोपी परंतु स्पष्टवक्‍्ते परुषास शंकरमूर्ते जशी प्रिय होईल तशी पाताळयंत्री व 
महाकारस्थानी विष्णुमृर्त होणार नाहीं. प्रक्ञातिवोवित्र्यानुसार पुरुषबेचित्र्य असतें हा 
सामान्य न्याय आहे. शिव, विष्णु इत्यादि केवळ प्रतीके मात्र आहेत. यांचे युण- 
वणेन काळजीपूर्वक वाचिलें असतां सामान्यतः एकच स्वरूप ध्यानांत येण्याची व्यवस्था 
आहि. हा ज्ञानी लोकांसाठीं समन्वयाचा मेवा केला बरें! जेथें शिब, विष्णु इत्यादि 
देवतांचे ज्ञान होण्याचा मुळीच संभव नाहीं, तेथें माराति इत्यादि सामान्य व सुमस 
देवतांची योजना करून अत्यंत अडाणी पण उन्नति इच्छिणारे लोकांची सोय केली आहे. 
याप्रमाणें अगदीं गांवद्यांपासून तों थेट महाज्ञान्यापर्यंतच्या सवे व्यक्तीस श्रेष्ठ मागोकडे 
जाण्याची सोय गीतेसारख्या प्रमाणभूत प्रथामध्ये करून ठेविली आहे. हा केवढा उपकार 
आहे बरें ९ 


असो; तात्पर्य असं कौ, “स्वतःच्या तात्कालिक देहसुखापेक्षां कांही 
तरी जास्त करणे आपले कतेव्य आहे' अशी मनोभावना प्रकट झाली म्हणजे 
हळू हळू व प्रतीप्रतीनें सात्त्विक आचरणास आरंभ होतो व लाचें पर्यवसान पूर्णे बेराग्या- 
मध्यें होते. तसेंच, ' स्वतःच्या ज्ञानाहून अनंत क्षान सवेत्र पसरलेले आहे ' 
असा अनुभव येतो, तेव्हां पूज्यभाव उत्पन्न होऊन त्याचें पयेवसान इश्वरज्ञान आणि शेवटीं 
केवलज्ञान, यांमध्यें हाते. पश्ुसम कूर ब विवेकशून्य असणाऱ्या प्राथमिक मनुष्याची हृत्ये 
क्रूर व ज्ञानही जून्यवत्‌ असतें. पण आपण * चांगले” नाहों व “ ज्ञानी, नाहीं, असे त्यास 
वाटावयास लागते;-ह्या जाणावेनेंच मनुष्यप्राणी पश्चुपेक्षां श्रष्टत्वास पावला आहे.-असो; 
अशा काळांत त्याचे देवही कूर॒ आणि तामसीच असावयाचे. जसजसा हा मनुष्य प्राणी 
माणसाळत जातो, तसतसे जगदीशा कृपेने वेळोवेळीं इंररांशाचे अवतार प्रकट 
होऊन त्याचा धमे शुद्ध होत जातो, इथर्राज्ञान वाढतें आणि त्याचें भाचरण पवित्र होतें. 
उत्कांतीचा अगर परिणामतत्त्वाचा हा क्रम आहे. येथें एक निश्चित वस्तु आहे आणि 
ती म्हणजे जीवांचा उद्धार ही होय. हा हेतु मनांत ठेविला म्हणजे हिंदुस्थानांत देव- 
सभाज एवढा मोढा कां? उद्धाराचे मार्गात इतकी विभिन्नता कां? यांचा सहज उछ- 
गडा हाणार आहे. हिंदुधर्मांची योग्यता विशेष वाटते त्याचें कारण हेंच कीं, येथें .श्रबे 
प्रकारच्या व प्रकृतीच्या जीवांची सोय लाविलेळी आहे. ' टक्का शेर भाजा टक्का शेर 
खाजा ' किंवा सबघोडे बाराटके' या न्यायानुसार आमच्या धमाचा विज्ञार नाही, 
म्रोग्म़रतेवुरूप बसे सांगणे. व, कम करविणे, यांतच भर्मभ्रेष्ठत्व भाहे. द्दा सुद्दा क्रिछूटुतों 


ह हीय) 
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म्हणून आमच्या धर्माचें रहस्य आम्हांसच कळत नाहो, मग ते इतरांस कोठून कळणार १ 
७याची जशी योग्यता असेल त्या मानानें त्यास पुरुषार्थ सांगावयाचा व त्यामानारनेंच 
त्याचें कतेव्य ठरवावयाचें, आणि तो नियमित पुरुषार्थ सिद्ध होऊन तदनुरूप आचरण 
सवदा घडू लागलें म्हणजे त्यालाच ह्या जन्मीं पुनः श्रेष्टतर पुरुषार्थ सांगून श्रेष्ठतर 
कर्तव्य त्याकडून करून घ्यावयाचे, असा हिंदुधमोचा अंतर्गत विचार आहे. हा असा 
अबाधित कम केवलाद्वैतज्ञानापयंत आहे. पूर्णज्ञान झालें, अद्रेत बाणलें म्हणजे 
कतव्य संपर्ते. ही परंपरा दुसऱ्यांस समजूं नये व आपणही विसरून जावें ही दुःख- 
प्रद आश्वयांची गोष्ट आहे. ही प्रणाठिका समजली तर उत्तमच झालें, न समजली 
तरी विश्वोद्धाराचा मागे असाच राहणार. * एकाच रामबाण' ओषधानें सर्व रोग बरे 
करण्याची यातायात करणें हं जसें गंधवनगरींतील कृत्य आहे, तसेंच ' एका धर्माने व 
एकच कर्तव्यमा्गीनें सर्व जगाचा उद्धार करीन? असें म्हणणेंही अर्थशून्य होय. अर्जु- 
नास अद्वैतज्ञान पूर्ण रीतीनें बाणलें नाहीं म्हणा किंवा इतर अज्ञानी मुमुक्षेंची त्यानें 
वकीली पत्करिली होती म्हणून म्हणा, त्यानें निष्काम सगुणभक्ति श्रेष्ठ किंवा 
निगेणज्ञान श्रेष्ट असा प्रश्न विचारला आहे आणि भगवंतांनी विश्वनियमांची परंपरा 
मनांत आणून अजुनप्रश्नाचें उत्तर दिलें आहे. हा भाग गीताभक्त विश्वासपुरःसर 
ध्यानांत ठेवतील तर त्यांस गीतांतगत ज्ञानमागे व इतर मार्ग आणि गौीतांतर्गत ज्ञान- 
निष्ठा व इतर निष्ठा यांचें यथास्थित ज्ञान होऊन गीतेचे अभिनव्रेष्टत्व त्यांच्या मनांत 
बाणेल आणि सात्विकव्रात्ते उज्वलित होऊन योग्य मार्ग कोणता व योग्य निष्ठा कोणती 
यांचें ज्ञान होईल. 


६. याप्रमाणें हें अवशय विषयांतर झाठें ! संपल ! असो; भगवंतार्चे उत्तर स्पष्ट 
आहे. “ अजुना ! तुझ्यासारखे भेदज्ञानाी परंतु सात्विकभक्त असून ते जर माझें एक- 
निष्ठेने, निष्कामतः आणि भकतिपुरःसर आराधन कारितात, तर तेच योगी भ्रष्ट होतील. 
आतां जे योगी अचल, अविकार्य, स्थिर, सबेव्यापी व अगोचर अशा श्रेष्ठ परब्रह्माचे 
इंद्रियानेप्रहपुरःसर आणि बंधुत्वाच्या दृत्तीने-श्रेष्ठ परब्रह्माचें-पर्युपासन म्हणजे अभेद- 
बुद्धीने ध्यान, करितात, सारांश समाधिवृत्तात असतात, ते योगी मत्स्वरूपच होतात, 
ते मह्मच होतात; हेही खरें आहे. पण हा माग दुस्तर आहे; कारण, देहाशी नित्य साहचर- 
योनें असणाऱ्या वासना ब कर्तृत्वाभिमान इत्यादिकांच्या योगाने, इत्यादिकांच्या अडथ- 
न्यामुळे, अब्यक्तोपासना, ब्रह्मम्यान, समाधियोग दुःसाध्य होतो; तेव्हां देहा- 
भिमान कायम आहे तोपर्यंत व वासनाक्षय झाला नाहीं तोपर्यंत, निष्काम सरयुणो- 
पासनाच श्रेष्ठ आहे. ” 

हा मार्मिक उपदेश गीतावाचकांच्या मनांत बिबेल काय १ 

७. पुनः भगवान्‌ म्हणतातः अर्जुना! ज्यांची कमेबासना संपती नाहीं, परंतु, 
ज्यांनीं सर्वे कर्मे इंध्रास समर्पण करण्याचा निश्चय केला, म्हणजे इश्वरास मिय होतील 
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अशीं कर्मे निरपेक्षबुद्धीनं आरंभिलीं, तसंच, माझें स्वरूप समजून घेऊन उपासना ब 
ध्यान करण्यास आरंभ केला, त्यांस मी मृत्युसागरांतून उतरवून नेतो; सारांश लांची 
चित्तथुद्धे उत्तम होऊन ते अद्वेतज्ञानाच्या मागोला ळागतात व शेवटां मुक्त होतात. 


मा्गचतुषय. 


(अ )असुना ! म्हणून तूं आपली ज्ञानशक्ति माझ्यामध्ये ठेव अथवा या विश्वांत 
एक ज्ञानरूपी परमेश्वरच काय ती क्षेयवस्तु ( जाणून घेण्याची वस्तु ) आहे असा निश्चय 
करून माझें ख्रूप जाणून घे; तसंच, ' सवेकता करविता परमेश्वर आहे, सोक्ष- 
मोक्ष करणारा तोच एक आहे, मला सन्मार्गाला लावणारा तोच एक आहे? असा दढ 
व अढळ विश्वास धारण कर. सारांश परमेश्वराचे ध्यान अखंड करावयाचें व परमेश्वराच्या 
उक्तीवर पूर्ण विश्वास ठेवून असावयाचे, अशी चित्तेकाग्रता करून मन समाहित कर. असें 
केलेस म्हणजे तुला माझ्यामध्येंच राहण्याची योग्यता येईल आणि मग अभेद्श्ञान 
होऊन तूं मुक्त होशील. 


(आ) हे करणें जर तुला शक्‍य नसेल तर हा दुसरा मार्ग पत्कर; वर सांगितल्या 
प्रमाणें चित्तेकाग्रता तुला असाध्य असेल तर आठव्या अध्यायांत सांगितलेल्या प्रणवाचा, 
अ०काराचा, अभ्यास करावयास लाग. अ*काराचे ठायीं सवे परमेश्गुण आहेत अशी 
भावना करून हळू हळू तेथ चित्त स्थिर कर. चंचळ मन पळूं लागेल तर घाबरू 
नको. पुनः त॑ आलंबनावर ह्मणजे अं“कारावर आणून ठेव. असा सारखा अभ्यास 
सुरू कर. कालांतराने चित्ताची एकाग्रता होईल व तुला इष्रफल मिळेल. 


(इ) हा अभ्यास करणें हें होत नसेल, ही गोष्ट तुला दुरापास्त वाटत असेल, 
अभेदज्ञानपूर्वक खगुणस्वरूपाचे ध्यानाचा अभ्यास करणें तुला जड वाटत असेल, तर जें जें 
काय करशील, खाशील, देशील, तें सव परमेश्वराप्रालर्थ मी कारेत आहें, मला स्वतःच्या 
प्रेरणेने हें क्म करावेसे वाटत नाहीं, परमेशाप्रेरणेनें मी हें कमे कारेत आहें असा तरी 
भाव अहोरात्र जागत ठेव. इकहूनही तुझी चित्तशाद्धे होऊन अभ्यासद्वारा चिसैकाप्रता 
साध्य होईल आणि ज्ञान होऊन तूं मुक्त होशील. 


(इ) हेंही करणें तुला कठिण वाटत असेल तर निदान हद्दी मी शेवटची गोष्ट 
सांगणार ती तुला केलीच पाहिजे. कारण तुझा अधिकारच तसा भाहे. ती गोष्ट हीः 
तूं जे जें कमे करित राहशील तें तें सव माझ्याठायीं ठेऊन दे आणि सब कर्मफलाचा 
त्याग कर म्हणजे वासनाझून्य होऊन कतेब्यवुद्धीनं कम कर. मनःसंयमन करून 
निर्वांसनेनें कमे कलूं लागलास म्हणजे प्रथमतः अभिमान नष्ट होऊन चित्त्याद्धि होईल 


ब पुढें इष् कार्य साधेल. 


[ ४४९] 


देवटीं हा निश्चय होण्यासाठी सर्वकसफलांचा त्याग करण्यास आरंभ केला पाहिजे 
छूर्वच ( १ ) कमे फलत्याग ( भोक्तृत्वत्याग ) (२) सवकमाची इंश्वरपरायणता ( क्त 
त्वभोकतृत्वत्याग ) (३) अभ्यासयोग ( ज्ञानपूक इश्वरनामत््मरण ) आणि (४) ध्यानयोग 
( इश्वरत्वसंपादनाया योग ) हे अनुकमें चार मार्ग आहेत. पहिला मार्गे आक्रमण करून 
पुढें दिशा तींच कायम ठेविली झणजे क्रमानें सिद्धि मिळते; आणि ध्यानयोग सुकर होतो. 


या चार मार्गाच्या काळजीयुक्त पठनानंतरही  ्गातेंत गोंधळ आहे ' असें हाण- 
णाऱ्या लोकांच्या अंतःकरणामध्येच कांहीं तरी ' गोंधळ ' खास आहे, असें ह्मणणें 
भाग पडेल. असो; अजुनाचे व अजुनासारख्या हजारो लोकांचें इष्टकार्य सिद्ध करणारी 
ही उतरती श्रेणी वेदांतप्रतिपाद्य जो अद्वेतमाग तो अधिकारानुसार कसा साध्य करावा 
ह्याचे दशक आहे. प्रथम ज्ञानमार्ग, नंतर भेदयुक्त उपासना ( ह्यांतच अखंडध्यान, 
अखंड अभ्यासानंतर अखंडध्यान; कतृत्वाभिमानत्याग आणि वासनात्याग ) असे एका- 
पेक्षां एक खालचा, असे मार्ग सांगितले आहेत. प्रत्येक ठिकाणीं ' सिद्धि ) दक 
शब्दांची योजना भक्‍्तमानसाची प्रत्राति कममुक्‍्तींच्या मार्गाकडे उत्साहाने वळावी एतत्‌ 
प्रत्य्थ आहे. पण तेथील सिद्धिदराक शब्द व्यथ नाहींत, त्यांच्या योगाने पुर्ढाल 
पायरी सांपडण्याचें काम सुलभ रीतीनें सिद्ध होतें. 


८. आणखी एक श्रष्टत्वपरंपरेची भ्रणी सांगितली आहे ताही वरील प्रतिपादनाचें 
संमथेन करिते. (१) अभ्यासापेक्षा ज्ञान श्रेष्ट आहे, (२) ज्ञानापेक्षा घ्यान श्रेष्ट 
आहे; आणि (३ ) ज्ञान व ध्यान यापेक्षा कमेफलत्याग श्रेष्ट आहे. मागील ७व्या 
अंकाच्या शेवटीं कमेफलत्याग हा कनिष्ट हणून सांगितला आणि येथें तर त्याला श्रेष्ट 
हटले तेव्हां हा काय घोंटाळा आहे? तर याचें रहस्य इतकेंच को, कमेफलत्याग ही वृत्ति 
मोक्षमार्गाच्या प्रत्येक पायरीवर दृग्गोचर होते. वासनात्याग, कतुत्वत्याग, विषयत्याग 
इत्यादि सवेत्र कमफलत्यागाचा संचार आहे. ज्ञानमागौत सवंत्र कमफलत्याग हेंच मूळ 
बाज आहे; हाणून अज्ञ पुरुषाने केलेला कमेफलत्याग जसा त्याच्या चित्ताचें समाधान 
करून इतर त्यागाकडे त्याची प्रदत्त करितो, तसाच तो ज्ञानी पुरुषासही अनुभवाचे वेळो 
आणि नंतर, ज्ञानत्यागाची प्रद्रत्ति कारेतो. अभ्यास असो; ज्ञान असा वा ध्यान असो, 
सवेत्र कमेफलत्याग इष्ट आहे ह्मणून त्याचें भ्रेष्टत्व वर्णिले. या ल्यागानें पहिलें काम हें 
होतें को पुरुषास शांति मिळतें. असो; या त्यागाचा स्पष्ट अर्थ शहोकाचे व्याख्येत 
सांगितला आहे. 


भागवतोत्तम कोण? 


९, येथून पुढें म्हणजे १३ व्या श्होकापासून अध्यायसमाप्तीपर्यंतच्या छोकांत श्रेष्ठ 
भक्तांचे वर्णन केलें आहे. श्रेष्ठ भक्तांचे गुण कोणते असे विचारल्यास १३ पासून ९८ 


[ ३११५ ] 


श्होकांचें रेहस्य सांगावे. ज्याला “परा ' भक्ति म्हणुन म्हणतात, जेथें उपास्य आणि 
डपासकाचे अखंड तादात्म्य घडून येतं ती हो भक्ति होय. ते गुण आतां सांगतां. 


स्छोक १३ व १४ 
र ( अ.) ज्याचें मन भेदशून्य झालें आहे, सवंत्र ज्याची आत्मदृत्ति झाली, त्याची 
दवेतवत्तीच मावळून जाते; ज्यावेळीं तो देहभानावर असतो, त्यावेळीं तो जगन्मित्रत्वाच्या 
नात्यानें सवांशी वागतो. तसेंच त्याचें दीनवात्सल्यही अपूर्व असतें. ममत्व मावळले, 
अहंकार दग्ध झाला, म्हणजे तो सुखदुःखातीत होत्साता पृथ्वीसारखा क्षमाशील होतो. 
याचा निश्चय खंबीर असून इन्द्रियनिग्रह अनुकरणीय असतो. रात्रंदिवस ध्यानस्थ 
स्थिति, इंश्वराचठायी ज्ञान व विश्वास समर्पण करून तो सर्वदा संतुष्ट असतो. हाच पर- 
मेशास प्रिय होतो. 
स्होक १५. 
( आ) जो उद्रिम होत नाहीं किंवा उद्देजक होत नाहो; हष, भय, कोध, उद्वेग 
यापासून जो मुक्त असता; तो परमेश्वरास प्रिय होतो. 


स्ठोक १६. 
(इ) जा निरिच्छ आहे, शुद्ध आहे, सावध आहे, उदासोन आहे, तापत्रयद्मन्य 
होऊन ज्यानें कमल्याग केला आहे; असा भक्त इश्वराला प्रिय होतो. 


स्ठोक १७. 
( ई ) जो हृष, शोक, द्वेव, वासना, इत्य़ादिकांविराहित झाला व ज्यानें पुण्यपापात्मक 
कमाचा त्याग केला असा माझा भक्त देवाधिदेवाला प्रिय होतो. 


स्छोक १८ व १९. 

( उ) शत्र मित्रांस सारखा म्हणज पूर्ण निःपक्षपाती, मानापमानाचे प्रसंगीं 
विकार न पावणारा; शीतोष्ण असो व सुखदुःख येवो, सदैव हिमाचलासारखा एकवु- 
स्तीनें राहणारा आणि आर्साक्तश्वून्य असणारा; तसंच, निंदा करा वा स्तुति करा, ज्याची 
वाते पाठटत नाहो, जो बहुभाषण करित नाही, यदच्छेनं जे मिळेल त्यांतच संतुष्ट 
असतो, *माझें) असें जो कशालाच म्हणत नाहीं; सारांश ग्रहदारादिकांची जो अपेक्षा 
ठेवित नाहीं, जो स्थितप्रज्ञ आहे, तो भक्तिमान पुरुषच आत्मारामाला प्रिय आहे. 


स्छोक २७. 
(ऊ) अजुना! धम प्रवृद्ध करणारे हं अमत जो यथेच्छ व आतृप्तीपर्यमत सेवीळ 
आणि वर सांगितल्याप्रमाणें जो माझी उपासना करील, माझ्यावर निःसीम विश्वास ठेवून 
जो साझा एकनिष्ठेने आश्रय करील तो परमात्म्याचा असंत प्रियकर भक्त होय. 


[९१४] 


१०, याप्रमाणे भगवंतांनी सहा प्रकारांनी भक्तगुणवर्णन केळे आहे. श्लोक १४, 
७.५, १६, १७ व १९ या टोकांच्या शेवटों “स मे प्रिय: ' असे किंवा अशा अथांचे 
शब्द आहेत. आणि २० व्या ळोकाच्या शेवटीं “ते भक्ताः मे अतीव प्रियाः' असे 
शब्द आहेत. असो; सववत्र परमेश्वरास प्रिय असणाऱ्या भक्तांची लक्षणें पहिल्या पांच 
प्रकारांमध्ये सांगून शेवटां हे सव भक्त मला अत्यंत प्रिय आहेत असा उपसंहार 
केला आहे. 


या पहिल्या पांच प्रकारांमध्ये, तसंच शेवटच्या सहाव्या प्रकारांत आणि परस्परां- 
भध्ये श्रीरामानुजाशिवाय इतर काणी तारतम्य केलेलं माझ्या आढळांत नाहीं. मला तर 
येथें तारतम्याचा भाग दिसत आहे, त्याचे निरूपण आतां करितों. प्रो ० द्विवेदानीं 
मात्र इतके हाटठे आहे कौ, १३, १४ व १७ श्लोकांचे स्पष्टांकण करणारे पुढील शलोक 
आहेत. सवे टीकावारांच्या व सर्वज्ञ भाप्यकारांच्या अभिप्रायांहन निराळा अर्थ काढ- 
्याचें माझे सामथ्ये नाहीं व या टीकाकारांनी व अजरामर भाष्यकारांनीं प्रतिपादिलेल्या 
अर्थाहून निराळें अथ[तर मी काढणार आहे, असं ह्मणणें धाष्ट्यंमूलक आहे. तसेंच, 
श्रीमच्छंकराचार्यांनीं ज्या तारतम्याकडे दुलक्ष्य केलें तें तारतम्य मी २० व्या शतकांत 
प्रकट करितां ' असें ह्मणण्याचें साहस करण्यापेक्षा “ मोच कोठें तरी चुकत आहे? असें 
अनुमान काढणें न्याय्य, सयुक्तिक व समंजस होय. हें सव खरें आहे. तथापि 
उत्साहकारी गीता-लोकांचें व भाष्यामृताचें पान मोठ्या आसोशीनें काहो दिवस केल्या- 
मुळें बुद्धीस जो कांहों अल्पस्वल्प संस्कार झाला त्यानें उत्पन्न केलेल्या अभिनव बुद्धीची 
अनुललंध्यप्रेणाच इतकी बलवत्तर आहें कौ, तिच्यायोगे अवश होत्साता भगवन्मानस- 
पुंडरीकांतील सुंदर मकरंदाचा आस्वाद घेत घेतच दंग झाला आहे आणि तोच आस्वाद 
साझ्या गीताबधूनींही द्यावा अशा शुद्ध प्रेरणेने सर्वांच्या मानसिकपत्रांपुढें ह्या विवेकाग्रत- 
चषक ठेवण्याची परवानगी मागत आहे! क्षमा असावी. 


११. माझ्या समजूतीनें १३ शछोकापासूनच्या पुढील पुढील शठोकांत भ्रष्ट व श्रष्ठवर 
भक्तांचे गुण भगवंतांनो वर्णिले आहेत. हं कसें तें आपण पाहू. 


पहिल्या *ठोकद्र्‍यांत अशी कल्पना आहे कीं, येथ वा्णलेल्या भक्‍तास पूर्ण सात्त्विक- 
स्थिति प्राप्त झाली आहे. माझे येथ कांहीं नाही व मी. कता नाहीं ' असा त्याच्या 
मनाचा निश्चय झाला आहे; तथापि विश्वकल्याण करावयाचे, कोणाचा द्वेष करावयाचा 
नाहो, इतकेच नव्हे, तर विश्वांत राहणाऱ्या आपल्या योग्यतेच्या लोकांशों मित्रत्वाच्या 
नात्यानें वागावयाचें व कनिष्ठाशीं करुणदटीने वतन करावयाचें, असा त्याचा निश्चय झाला 
आहे. ह्या पुरुषाचा ' स्व ' नष्ट झाल्यामुळे अथातच तो स्वतःच्या सुखदुःखासंबंधे समग्र 
ठेबितो, क्षमा करितो, ब सदा संतुष्ट राइतो. दढनिश्वयाने आत्मसंयमन केळे असल्यामुळे 
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व परमेश्वरास सर्वेज्ञानशक्ति व विश्वासभांडार अर्पण केलें असल्यामुळें त्याचें परसेश्वरध्यान 
अखंड सुरू असतें; सारांश एका संकुचित “ स्व * चा त्याग करून दुसर्‍या विस्तृत ' स्व » 
चा अंगिकार केला व परमेश्वरभक्ति कायम ठेविली म्हणजे एक प्रकारचा “ भक्तपणा 
येतो. हा भकतपणा श्रेष्ठ कोटोंतील आहे, हें खरं; तर्थापि ज्ञानसूयीचा पूर्ण उदय येथें 
झालेला दिसत नाहीं म्हणून “ या विश्वांत आपल्यास कांहीं कतेव्य करणे आहे, 
असल्या प्रकारचा अभिनिवेश या पुरुषामध्ये टग्गाचर होतो. हे भक्‍त अत्यंत उदार, 
अत्यंत उपयोगी, मोठें लोककल्याणकर्ते हें तर खरेच; पण अद्यापि यांच्या मनांत द्वैतबीज 
कायम आहे आणि परब्रह्म आणि टश्य जगत्‌ यांची एकवाक्यता झालेली नाहीं. यांनीं 
जे उत्तम काम केलं आहे ते ह्मणजे आपल्या व्यक्तिनियामक “स्व' ला हृहपार करून टाकिले 
हें होय. अथोतच ज्या व्यक्तिविषयक सुखदुःखासंबंधानें आपल्या सारख्या सामान्य मनु- 
व्यांची धडपड चाललेली असतें, ती धडपड यांस नाहीं. ह्यांचे श्रम केवळ विश्वोद्धारा- 
प्रीत्यथेच असतात. जगत्कल्याणाचे ( ०॥1|1(911॥111811) ) धमेविहित व सात्त्विक श्रेष्ठ 
रूप तें हेंच होय. हाच लोकसंग्रह होय. 


(आ!) हो वरील स्थिति कांही बेळ अनुभवून आपलें कतेब्य बजाविलें म्हणजे' 
जी स्थिति प्राप्त होते ती १५ वे “लोकांत सांगितली. आपण जीवादारभ्य कट्टी मेह- 
नत करून समाजकल्याणाचा आरंभ केला; परंतु पढें ' स्वकल्याण करणे हे ज्याच्या 
त्याच्या श्रमावर मुख्यतः अवलंबून आहे. मार्ग दाखविणें मात्र महत्पुरुषाचें 
कतेव्य आहे' असा निश्चय वरील भक्तांचा झाला म्हणजे ते स्वस्थ होतात. मग 
त्यांच्या खटपटीनें खरा किंवा खोटा त्रास कोणासच होत नाहीं. वह्या भक्तांस ही 
जयापजयापासून होणाऱ्या सुखदुःखाची कटकट होत नाहीं; ह्या स्वस्थ स्थितींत सबे 
प्रकारचे (स्वार्थी व सामाजिक) हषे, उद्देग, क्रोध, भीति, विगलित होतात. या 
अवस्थेंत यांची भक्ति निराबाधत्वाने चालते. ह्यांच्या केवळ सात्विक आचरणाचें मात्र 
लोकांस अनुकरणीय उदाहरण डोळ्यांपुढे दिसत असतें. अशा महापुरुषांचे अस्तित्व 
राष्ट्रास हितकारी होय. ह्यांच्या केवळ अभीष्ट चिंतनापासून व शुद्ध अस्तित्वापासून 
ज्या लहरी उत्पन्न होतात ल्या स्वयमेव लोकांमध्ये सात्त्विकतेचे बाज पोरेतात; आणि 
एकंदरीनें यांची भक्ति अखंड चाळून लोकांमध्यें ही सन्मार्गमप्रवृत्ति दढतर होतें. हे भक्त 
बरीळ भक्तांपेक्षां श्रेष्ठतर होत हं सांगावयास नकोच. 


(इ) याच्या पुढच्या पायरीचे वर्णन १६ बे /लोकांत आहे. मागील दोन 
प्रकारांत जी कांहीं जगत्कल्याणेच्छेच्या संबंधानें थोडीबहुत चिंता आहे असें दिसतें, तिचा 
बराच भाग येर्थ नष्ट झाला आहे; ' परब्रझ़ आणि भात्मा एकच आहेत * याचा थोडासा 
परिचय येथें झाला आहे असें दिसतें. “स्व ' च्या कर्तेत्व-भोक्तृत्वाचा पूर्णतः निरास 
होऊन विश्वकल्याणाचा म्रांगे दाखविणे किंवा स्वस्थ असणें, याच्याही पुढची पायरी म्हणजे 
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इच्छाशन्यत्व प्रास होणें हें होय. येथील भक्तांस कसलीही कंच्छा 'असत नाही. हा 
वासनाक्षंय समूळ झाल्यामुळें विषय़ासंबंधे यांस पूर्ण ओदासीन्य प्राप्त झाठें आहे. आत्तां 
अधिभौतिक, अध्यात्मिक, अगर अधिदैविक तापत्रयापासून होगाऱ्या व्यथांचें नांब सुद्धा 
घ्यावयास नको. “मी होऊन एखाद्या गोष्टीस आरंभ करीन? असली दृत्ति येथें उद्भवणें 
शक्‍य नाहीं. “अ काय होत आहे तें परमेश्वरसत्तेने होत आहे, जीव-प्रयत्न निमित्त- 
मात्र आहे? असा येथे निश्चय झाला आहे. हे भक्त सवेथा परमेश्वराधीन असतात. 
भानवी दंभाची, मानवी अभिमानाची रग जिरविण्यास असल्या अमोलिक भक्तांचे पृथ्वी- 
धरील वास्तव्य अल्वंत उपयोगी पडतें. सव क्तांकरविता इंश्रर मात्र आहे असें भान 
येथे आहे. यांच्या हातून दुष्टाचरण होणें शक्‍यच नाहीं. सदाचरण होतें तेंही इंश्वर- 
भ्रेरणेनुसार होते, असा यांचा निश्चय असतो. 


( इ.) ही चवथी कडी श्रेष्ठतम कोटार्तालळ आहे. येथें सवे प्रकारचा हर्ष, देष्‌, 
झोक, आकांक्षा इत्यादिक विलीन होतात. येथें पापपुण्यही संपते. सारांश येथें 
मनाचा, बुद्धीचा, अहंकाराचा व वासनेचा समूळ क्षय आहे. येथें ज्ञान- 
सूयौचा प्रकाश बराच फांकला असल्यामुळें भदज्ञान नष्ट होऊन' अभेदवृत्तीचा 
उदय  हइ्यत्वास पोहॉंचला आहे. 'स्व * चा आत्मा ह्मणजे प्रत्यगात्मा आणि 
परमात्मा हे पुष्कळच जवळ जवळ आल्याचा प्रत्यय येथे झाला आहे. म्हणजे 
तादात्म्य वृत्तीला अवश्‍य असणारे ज्ञान ब गुण यांचा ग्रेथ पुष्कळच अबतार 
झाला आहे. 


(उ) आतां परमावधाचे श्रेष्ठ भक्‍त म्हणजे १८ व १९ श्लोकांत सांगितलेले 
होत. येथील वृत्ति म्हणजे श्रीमतज्ञानेश्रर महाराज म्हणतात:--" कीं गाईची तृषा 
हरू ! व्याघ्रा विष होऊनि मारूं! हें नेणेंचि गा कह । तोय जैस ॥ ? याप्रमाणें झालेली 
असते. मित्रशत्र, मानापमान, शीतोष्ण, सुखदुःख, निंदास्तुति, हा सवे भेद येर्थे 
पूणेतः मावळतो. कोणत्याही प्रकारची, मग तो विषय भोतिक असो, मानासेक असो, 
वा कतैव्याचा असो किंवा धार्मिक असो-येथे कोणत्याही प्रकारची आसक्ति नसते. 
ह्याची वाणीही संयमित होतें इतकेंच नव्हे तर श्रीमत शेकराचाये हे ब्रह्मसूत्रांच्या 
तिसऱ्या अध्यायाच्या दुसऱया पादांत म्हणतात त्याप्रमाणें कसलाही प्रश्न विचारला तरी 
हे मौनव्रत धारण करितात. “ आहे तैसा आहे । काय तुजसी सांगू पाहे । 
अशी यांची कायिक, वाचिक ब मानसिकवृत्ति असते. मन, बुद्धि, वासना, अहंकार 
इत्यादिकांचा क्षय पूर्वीच झालेला भसतो. आतां तर गरेथे ज्याला ब्रह्मज्ञान म्हणून 
म्हणतात त्याचाही क्षय होतो ! ' मी ब्रम्ह ( सच्चिदानंदघन ) आहे, हें भानही येथे मष्ट 
होतें. येथें पूण तादात्म्य झालें. येथे भक्तीची पराकाष्ठा झाली. उपासकच उपास्य 
होऊन ग्रेला च उपासना संपा हाच अखंड उपासना 'होय.. दुसऱ्या . अध्यायांत 
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सांगितलेले स्वितमहत्य येवेंच पृथेत्वास पोहोंबते. हा भक्‍त 
होतो हे सांगणेंदी निष्कॉरयय होय. परमेश्वरन जो' झाला, नव्हे रशसखहपाधी' 
शो. तादाह्म्य पावला तो भकत “ अमक्या कोटांतला ! असें काय सांगवे £ 


(ऊ) भगवान हमणतातः हे धमेसंबेधी अमृतपान मी सांगितले आहे त्या 
तथ्हेले त्या पद्धतीनें, ज्ञानी किंवा अज्ञानी मुमुक्ष सवन करतील, सेवन करून भायरणंहि' 
स्पष्टत्वानें आणतील, जे यो माझ्या वचनांवर पूर्ण विश्वास ठेवून माझ्या आश्रयाने ध्व 
मार्गाचे आकमण करितील, ते लॉक तर मला अत्यंवच प्रिय होत. हें त्पष्टत्वाने सांब 
ण्याचा भगवदुदेश्य असा आहे की, कोणीही सुमुक्ष--मग तो नवव्या अध्यायांत १३१३९ 
श्हौकांत सांगितठेल्या योग्यतेचा असो वा ३३ व्या श्होकांतील म्रह्मर्षि अगर सर्जेचि 
असो---भगवद्धक्ति करूं लागला म्हणजे झालें. त्यानें निराश होण्याचें कारण नाहीं. 
£ भगवद्लक्ति करून सर्वीनो मोक्ष मिळवावा.' हें भगवद्राक्य* खरोखरीच उद्धारंगूंलके! 
व उत्साहवर्धेक होय. 


१२. मोझ्या समजुतीने वरील परंपरा भगतंतांस इष्ट होती. ही परपरा सह्य 
ठरेरू तर भक्तीचे मागेही आपल्यास अवगत होतील; आणि गीतेमध्ये मक्तीचें तस्य किती 
उभ्नतप्रकारचें आहे हेंही कळण्याचें उत्कृष्ठ साधन आपल्यापाशी सिद्ध राही. हिनयेच 
नांब पराभक्ति होय. भक्तीची श्ाद्धि होत असतांनाच ज्ञानाचा उदय कसा होत जासो' 
आणि शेवटीं अभेदह्ञानच पूर्णत्वास पावून पारेणामी तेंही कसें नष्ट होतें आणि एकचे एक 
ब्रह्म कर्से दिलक राहतें, हा या व्याख्यानाचा इत्यर्थ आहे. 


' कश्रौशिवाय चितशुद्धि नाही ' या सिद्धांताचा अनुवाद मीं मागें अनेक वेळ केश: 
कडवे. परोपकाराचे कमास व वेदविद्दित प्राचीन अगर आधुनिक कमास सुरुवात केल्वा" 
विना विषयत्यागाची महृति कळत नाहीं. यक्चयाय करणें, इष्टापूति करणें, दान करणें 
न्याय सांगर्गे, इत्यादि सवेत्र धार्मिक व नेतिक आचरणांच्या मूळांशो वितयत्यागाचें 
बीज आहे. स्वतःच्या उपभोगाचे विषय टाकून देणें आणि इतरांचा विष्योपभोन, 
अधिकारानुसार कमी करणें या मागोनें मात्र सात्विकवृत्तीरचें अवलंबन इष्ट ब शक्‍य 
आहे. असो; हें राजसवदृत्तीसुळें उत्पन्न होगारे कर्म जसजसें सात्विकतर होत जातें 
तसतशी चित्तशुद्धि वृद्धिंगत होते; हणजे वासनेचा जोर कमी कमी होत जातो. परि 
स्थितीचे तत्त्वज्ञान इंद्रियद्वारा करून घेऊं लागलें म्हणके, अहकारवृत्तीचा उपशम होतो 
“मी कती आहे' हा अमिमान,-सष्टिरचना व सृष्ठितियिम यांचा अबाधितपणा इत्यादि, 
पाहिल्यावांचून-हा अभिमाम-बादींसा होणार नाही? सुशित्यक्त्वा पाहिडी' म्हणने मात्रं 
तो अभिमान विगळित होतो ब चितझुद्धांचें कार्य. होते. असो; याप्रमाणे चित्तक्षद्वि 
हेत्र अडतां सृष्टीच्या अंतर्बाह्यरचनेवरून व आपल्या आहतःच्या अंतकझरननेवरू 

भनमाकीडी हिन 
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श्वराच्या! अस्तित्वाचा बोध होतो. हा बोध होऊन भक्तीचा अंकुर फुटल्याशिवाय व पुढे 
पराभक्तीचा क्ष जोमविल्याशिवाय अभेदज्ञान होणें शक्‍य नाहीं. अभेदज्ञानाचा 
खरा गड्डा आपल्या हातीं यावा आणि आपण संसारपाशांतून सुक्त व्हावें अशी खरी इच्छा 
असेल तर ती पूणे होण्यासाठी आपल्यास परमेश्वराचा आश्रय केलाच पाहिजे. 
परमेश्वराचे पूजन, भजन, ध्यान व उपासना निःसीमतेनें केल्यारिवाय शान होणार 
नाहीं. हें तत्त्व कित्येक वेदांती म्हणवून घेणाऱ्यांस असंमत आहिसें दिसते; हाणू- 
नच परमेश्वरांनीं १० व्या अध्यायाच्या १० वे श्लोकांत “माझें भजन नियमानें नित्य 
करणारांस मी बुद्धियोग देतों? व ११ व्या श्होकांत “त्यांचें अज्ञान नष्ट करितों ' असें 
हटले आहे. ज्ञानाची सांगता परमेश्वराच्या अनन्य भक्तीशिवाय होत नाहीं; किंबा 
ज्ञानास विज्ञानाचे स्वरूप परमेश्वराचे अनुम्रहाडिवाय येत नाहीं. ब्रह्मज्ञान होण्याला इश्वरी-” 
स्वरूपाचे ज्ञान, इंथ्वरांउपासना आणि इंश्ररी अनुग्रह हॉ अवश्य साधनें आहेत. कमाने 
चित्तशुद्धि होते हें खर; पण अंतःकरण निर्मळ होण्यास, अंतःकरणांताल “ अहंकार,' . 
तेथौल वासना, सारांश समूळ अज्ञान नाहॉसे होण्याला सवे कता, सवे करविता, सर्वे 
खैतन्यघन जो परमेश्वर त्याचं ज्ञान अत्यंत आवश्‍यक आहे. सवे सृष्टीचा नियामक व सवे 
सृष्टीसं सत्ता देणारा परमेश्वरच वंदनीय आहे, पूजनीय आहे, अशी भावना दढ 
झाल्याखेरीज '* सर्वभूतहिताचे ठायीं रति' उत्पन्न होणार नाहीं. समष्टि व व्यष्टि 
एकच आहेत, उपाधिभदानें भिन्नत्व येते, उपाधि अज्ञानजन्य आहेत, असे ज्ञान होऊन सर्वे 
पापात्मक व स्वार्थी पुण्यात्मक वृत्तींचा लय करून घेणं जर इष्ट आहे, तर समष्टींचा आधे- 
छता जो परमेश्वर त्याची भक्ति केलीच पाहिजे. एवेच ज्ञानमागीला जर खरी सार्थकता 
यावयाची असेल, आपल्याला जर खरी शांति मिळावी असें वाटत असेल, मानवबंधूंत ब 
नंतर जीवबंधूंत परस्पर निष्कपट प्रेम वाढावे आणि कठीण व निघेण संसार-यात्रा सुगम 
य॒ सुलभ व्हावी हें जर दृष्ट असेल ब ईश्वर आणि मां वस्तुतः एकच आहोंत, असें समज- 
विणारें ब पृणेत्ब देणारें ज्ञान करून ध्यावयाचें असेल तर ज्ञानमागीची बुद्धि देणारा, खरें 
समाधान उत्पन्न करणारा, भूतवत्सल व मृत्युसंसारसागरांतून तरून नेणारा जो सवेसाक्षी, 
सर्वकतो, सवेदयाघन परमेश्वर त्याचें अखंड ध्यान निष्कपट मनानें केलें पाहिजे. हेंच 
मुख्य साधन आहे. 


इ*वराचे भक्त. 


तात्पये, असें कॉ, सवे ज्ञानशाखत्रे आणि विज्ञानजन्य कमे आणि हान, यांची परमॅ- 
सीमा जो भगवान्‌ त्याच्या ठिकाणींच मनोबुद्धीचें अर्पण झालें, शासत्राभ्यासानें सवे ज्ञेय 
ब बिज्ञानशास्रांच्या अभ्यासाने सवे विज्ञेय यांचें ज्ञान होऊन सवेज्ञता आणि आप्त 
कासना प्रास झाल्या म्हणजे परमेश्वरानुग्रहास पान्नता येते. या वेळीं जी पराभाक्ति अव- 
तौणे. होते तिचे चित्र या होकावलांत दिले आहे. हा पराभक्त सर्वे शीतोष्णादि 
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विषयांपासून, तज्जन्य सर्ब सुखदुःख, हषेखद इत्यादिकांपासून, इच्छाद्वषांपासून, सारांश 
सर्व आधिभोतिक संस्कार आणि विकार यांपासून पराड्सुख होत्साता एक आत्मस्वरूपीत 
निमभ असता हं यथास्थत रीतीनं जाणावयाचे आहे. आत्मस्थितीकडे जाणाऱ्या मुमुक्षनें 
येथे दार्दीत केलेली अवस्था म्हणजे सहजस्वरूप प्राप्त करून घेण्याचा प्रयत्मस अगत्य 
अगत्य करावा हीच तात्त्विक स्थिति आहे. 


याप्रमाणे सातव्यांत परमस्वरूप व ल्याची भक्ति, आठव्यांत ध्यानभक्तियोग आणि 
त्याचीं लक्षणें, नवव्यांत क्लेयस्वरू्प आणि ज्ञानीभक्त, दहाव्यांत विभूतियोग व सामान्य 
भक्ति, अकराव्यांत सवे भक्तांस होणारा साक्षात्कार आणि बाराव्यांत भक्तांच्या निर- 
निराळया अवस्थांचे वर्णन असून तत्स्वरूपाचें विवेचन संपविले आहे व भक्तीची लक्ष- 
णेंही सांगितली आद्देत. हेंच क्ञानविज्ञान द्वोय. 


असो; या पंडध्यायींत तत्स्वरूपाचा विखार झाला. हें स्वरूप कसें आहे, असें 
एकदम पहावयाचे असेल तर पुढील निष्कषे निघतो. ब्रह्मस्वरूप भव्यय, अव्यक्त, 
अक्षर, अज, अनादि, अमर, अनंत, अविकारी, अचिंत्य आणि अगोचर आहे. सारांश 
इंद्रियद्रारां व मनोबुद्धांच्या साहाय्यानें किंबा इंश्रराप्रसादानें सुद्धां जें हान आपल्यास मिळूं 
शकतें त्याच्या पलीकडचे हें ज्ञान आहे; ह स्वसंवेद्य आहे व ह्मणूनच सवे शास्र व सवे 
श्ञति ह्या स्वरूपार्चे ठिकाणीं पराइमुख होऊन ' नेति नेति, ' असें म्हणण्यास प्रवर्तेल्या 
आहेत. जें काय विधान कारितां येणे शकय आहे, त्याच्या पलीकडचे तें ज्ञान आहे. 
हें निगुणस्वरूप ह्या षडघ्यायींतील प्रत्येक अध्यायांत वर्णिले आहे, असो; आतां सगुण 
स्वरूप, इंश्ररींस्वरू्प कसं आहे, तें पहाः तो इंश्रर सर्वे, सर्वेकारण, सवेकार्य, सर्वोत्मा, 
सर्वेव्यापी, सवैज्ञ, सर्वेलघु, सवेश्रेष्ठ, सवेनियामक, सवेभोक्ता, सर्वोद्वारक, सर्वेळोकमहेश्वर, 
स्वभाव, सनातन, सम, प्रभ, विभ, कवि, पुराण, भूतादि, परंधाम, परंब्रह्म, परम पवित्र, 
परम दिव्य, भूतेश, भूतभावन, जगत्पति, दिव्य, आदिंदेव, देवदेव, आणि त्याचप्रमाणें 
पिता, माता, धाता, पितामह, गति, भता, साक्षी, निवास, निधान, उत्पाते, स्थितिठय- 
कतो, वेद्य, 3”, वेद इत्यादि आहे. पुनः, जेथें जेथ विभूति व श्रीमत्ता आहेत, तेथें 
तेथें परमेश्वरी विभूति आहे. 


असो, हें तत्स्वरूपार्चे नियुंण व सगुण स्वरूप होय. नियुणस्वरूप हॅ उत्तम ज्ञानी 
भक्तासाठो, सगुण स्वरूप मध्यम ज्ञानी परतु एका सर्वेश्वराची भक्ति करणाऱ्या भक्तांसाठी, 
ज्ञानी व अह्ञानी, सारांश सवे सामान्य भक्तांसाठी विराट स्वरूप आणि त्यांच्यापेक्षांही 
खालच्या प्रतीच्या लोकांसाठां विभूति पूजा, असे निरनिराळे प्रकार निरनिराळ्या 
झआत्मिक योग्यतेच्या पुरुषांसाठी सांगितले आहेत. याचप्रमाणें भक्तीचे प्रकारही पुष्कळच 
सांगितले आहेत. पराभक्ति, अपराभाक्ति, पूर्ण श्रद्धा, श्रद्धेने सर्वे्वराची भक्ति, श्रद्धेने 
खारच्या देवतांची भक्ति, श्रद्धायुक्त परतु सकाम भक्ित आणि केवळ राकूसी भववा 
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भाडुरी भोगसाकित, इत्यार्दि अनेक प्रकारच्या लोकांसाठी मित्र भिज्न भक्तिमागे .सांगि- 
"मैहे आहेत. या भक्‍तींतच ज्ञान आणि योग व त्याचप्रमाणे कमे यांचा योग्य तऱ्हेने अंतमोव 
केला-आहे. सारांश, कोणत्याही स्थितीतील मॅक्त असो, त्याला आत्मात्नाति करण्याची 
एकदां प्रेरणा झाली म्हणजे त्याला प्रत्येक . प्रसंगी योग्य असा भक्तिपंथ येथ आहे. 
भक्ति हा माग आहे, साधन आहे, साध्य नव्हे; हें ध्यानांत ठेवावयाचे आहे. भक्ति- 
श्रद्धायुक्त भक्ति-ही अंतःकरणास शुद्ध करून श्रेष्ट स्थिति प्राप्त करून देते. ही अनेक 
प्रकारची, अनंत प्रकारची आहे; विभूतिपूजेपासून तो ३*कारोपासनेपर्यंत व ज्ञाननिष्ठ पर- 
ब्रह्मोपासनेपर्यंत सर्व प्रकारची भक्ति येथे आहे. भक्तीचे विविधत्व भक्तांच्या आनंत्या 
सुळे उत्पन्न होतें. पूर्वसचितानुसार व वतैमानकमीनुसार मनुष्याचें आत्मिकद्शीनें अनंत 
भैद होतात, त्यांच्या उद्धारासाठी भक्तिभोक्ता व भक्तिपोषक जो परमेश्वर, त्यास हा 
अनंत रूपे घेऊन अनंत माग मायासाहाय्यानें उत्पन्न करावे लागतात. या अनंत 
,मार्गोपासकांमध्यें वेर, वेषम्य, द्वेष असतां कामा नये. ज्याला जो आत्मिक उन्नर्ताचा 
सागे आवडेल तो त्यानें पतकरावा आणि स्वाचरणाने व स्वोपदेशानें आपला व इतरांचा 
उद्धार कराबा, असा या षडष्यायीचा हेतु आहे. हें साधन सिद्ध झालें ह्मणजे परमह्म 
,भषाणि आत्मा एकच आहेत असें ज्ञान होऊन मुक्ति मिळते. 


प्रथम परोक्षज्ञान, नंतर पराभक्ति, नंतर साक्षात्कार. आणि साक्षात्कारावरोबरच 
अह्लाननाश आणि मोक्ष ही परंपरा परमेश्वरांनीं ध्वानित केली आहे. ज्ञानाशिवाय भक्ति 
अंधळी असते आणि भक्तीशिवाय ज्ञान लंगडे असतें. ज्ञान, परोक्षज्ञान, हा बुद्धीचा, 
डोक्याचा विषय आहे; भक्ति-अपराभक्ति हा हृदयाचा-अंत:ःकरणाचा-विषय आहे. 
ज्ञानाने वस्तूचे स्वरूप समजतें. भक्तीनें वरिष्ट स्वरूपाविषयी पूज्य बुद्धि-प्रेम इत्यादि 
उत्पन्न होऊन तें वंद्य स्वरूप आपल्यासही असावें अशी इच्छा उत्पन्न होते. सत्कमे 
निष्कामतः- कारितां कारेतां ही इच्छा, ही श्रद्धा, अनावर झाली, एकाप्र झाली, एकांतिक 
झाली, म्हणजे इंश्रसाक्षात्कार होतो म्हणजे अपरोक्ष-प्रत्यक्षज्ञान होते. याच वेळीं 
बिज्ञानही होतें आणि अज्ञानध्वस होऊन ब्रह्मस्वरूप मिळतें. एवंच बुडीनें ज्ञान आणि 
हृदयानें विज्ञान द्यावे आणि दोघांचीही एकवाक्यता होऊन तत्त्वज्ञानविज्ञानाचे संपादन 
व्हावे हा भागवतधमाचा पंथ आहे. आतां नुसतें ज्ञान झालें आणि ज्ञानस्वरूपाप्रमाणे 
भाजरण होण्याची भक्ति नसळी, तर त्या ज्ञानाचा आत्मोन्नतीला कांही उपयोग होत 
बाही. बेळ जात नाहीं हणून गंजिफा किंवा पते खळावयाचे, त्याचप्रमाणें चार घटका 
अटपटादि खटपट ' कराबयाची किंवा कांहीं बेळ बुद्धीची कसरत चाठबावययाची इत- 
काय फार तर उपयोग होईल. आपली व्यावहारिक व आत्मिक उन्नति करून घ्यावयाची 
असेल, कुटुंबाची, समाजाची, जगाची प्रगति, क्षानानुसार व्हावी अशी जर इच्छा भखेर 
स्वतःचे ब इतरांचे ताप्रज्रय नाहींसे करून, निदान त्याची तीग्रता तरी कमी करून, सर्वत्र 
खर्कमोविषयी तत्परता थ॒ भोगाविषयी युक्त अनादर यांचा अवतार व्हावयाचा असेछ 
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सर जनाच्या बरोबर भक्तीलाही आमंत्रण दिलेच पाहिजे. तिच्याशिवाय शान कंग 
थडेर, इतर्केच नव्हे, तर तिच्या अभागी, हं हान जीवास अनेक संकटांतही इकडून 
नेईल. प्रोसचें राष्ट्र ठयास गेलें त्यास अनेक कारणे झालीं; पण मुख्य कारण हे की, 
येथील भक्ति व श्रद्धा यांचा समूळ निःपात झाला. रोमचा प्रकार लोय; प्राम्सशी 
तीच दका. आणि-पण देव करो आणि असें न होवो !-इंग्लंडमधील असयांद 'हानाची 
भक्तीच्या अभावीं, तीच स्थिति होईल कॉ काय अशी भीति उत्पन्न होते. भामलें 
आयेराषट्र छ्यास घालविण्याला अनेक कारणें झालीं असतील, पण माझ्या समशुतीलें 
मुख्य कारण भक्तीचा“खऱर्‍्या भत्तीचा-अभाव, हेंच असलें पाहिजे. असो; मुशतें 
शान घातुक आहे, त्याचप्रमाणे मुसती भक्तिही धातुकच होय. कार्यकारणांचें शाल 
असल्यावांचून जर भक्तीचा उदय झाला, ह्याचें रवरूप काय आहे, हें नकळतां जर 
भपण भोळ्या भावानें-मूखंपणाच्या भावानें-भक्ति करूं लागलो, तर कोण अनर्थपरंपरा 
झोडवेल बरें १ प्रथमतः आपण कोणाची भक्ति कारितों, हें कळणार नाही; नंतर ती काँ 
करीत आहों हें कळावयाचें नाही आणि ती कशी करावयाची हंही भापल्यास समजणार 
माही ! ज्या गांबी आपल्यास जाण्याचं आहे त्या जागेबा ठावठिकाण ष वर्णन तरी 
विदित हवें आहे. असो; हं माहीत नसेल तर आपल्यास रानावनांत हिंडावे लागेल, 
कचित्प्रसंगी आपण फांसेपारध्याच्या तडाक्यांत सांपडूं आणि प्राणासही सुकू ! सारांश, 
भक्कि करणें असली, तरी ज्ञान हवें आणि ज्ञान मिळविणे असेल तर भक्ति हवी, भ्था- 
ततच हानभक्तीचा व भक्तिज्ञानाचा उद्य होत असतां चिसतशुद्धि करणारें कमे आपल्या 
हातून झालें आहे व होत आहे, हं र्ह्हीतच आहे. हा इतका विषयांतरी विस्तार केला 
याचा इत्यथं हा आहे को, नुसत्या कमोनें, नुसत्या परोक्षज्ञानानें व नुसत्या अपराभक्तीनें 
कार्य व्हावयाचे नाही. येथ करम, भक्ति आणि ज्ञान या सर्वाचे काये आहे. बिहित 
कमे, श्रवणादि कमे, परोक्षज्ञान, भक्ति, पराभक्ति, अपरोक्षज्ञान आणि सुक्ति अदा मुक्तासांनीं 
मोक्ष गांठावयाचा, अस! हा पंथ भाहे. 


याप्रमाणे बाराव्या अध्यायाचा विचार झाला. 





खंड १३ वा. 
तेराव्या अध्यायाचा उपसंहार. 
अदवैतामध्ये विचारास पर्यवसान, 


१ पहिल्या सहा अध्यायांत त्यं पदार्थाचे, म्हणजे (त. कोण आहेस?) या प्रश्नाचे 
उत्तर देऊन असें सिद्ध केळें कॉ, जीव हा स्वरूपतः आणि परमार्थदृष्टीनें भज, अन्य, 
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निगुण, निर्विकार, निरंजन, सनातन इत्यादि, अथवा सत्‌, चित्‌ आणि आनंद या एक- 
रसात्मक लक्षणांनी युक्त आहे. दुसऱ्या षडचघ्यायींत तत्‌ पदार्थाचे म्हणजे हृदय व 
अदश्य असणारे हें आभासिक विश्व आणि त्या विश्वाचा नियंता जा परमेश्वर या उभ- 
तांचें मूळस्वरूप कसें आहे एतद्विषयीं पुष्कळसे निश्चित प्रवचन करून असं ठरविलें की, 
परमार्थदृष्टीनें विश्व आणि विश्वानियंता हे एकच असून तो विश्वप्रज्ञ, विश्वव्यापक आणि विश्व- 
व्यवस्थापक परमात्मा अज, अव्यय, नियुंण, निर्विकार, निरंजन, सनातन इत्यादि, 
अथबा सत्‌, चित्‌ आणि आनंद, या एकरसात्मक लक्षणांनी युक्त आहे. एवंच आत्मा 
आणि परमात्मा हे वस्तुतः, आणि परमार्थतः एकच आहेत; कारण लांची लक्षणें एक- 
रसात्मक आणि तादात्म्यपोषक आहेत, असें श्रृतिस्मरातियुक्त व अनुभवानुसार निरनिराळा 
उभयतांचा विचार केला असतां ठरतें; सारांश अद्वेताची, “ एकमेवाद्वितीय ' या उप- 
निषन्मूलक महावाकयाची, सिद्धि होते. ' तत्त्वमसि' ' अहं ब्रह्मास्मि, ' नेह 
नाना 5स्ति किसन ' ' सर्व खल्विदं ब्रह्म ' इत्यादि स्वतः प्रमाण असणाऱ्या अनेक 
श्रुति एककंठानें या अद्वेततत्त्वाचा मात्र उद्दोष करित आहेत. धमोचा व नीति- 
तत्त्वांचा पायाही अद्वैत सिद्धांतांच्या अभेद्य शिलातलावर घातलेला आहे; राजनीताचें, 
सामाजिक स्थैर्याचे व प्रगतीचे बीज अद्वैतभूमीकेमध्येंच रुजाविलेलें आहे. हा आमचा 
पौरस्त्य विचार झाला. पण इतक्यानेंच काय झालें आहे?  इंद्रियप्रलक्ष प्रयोगांनी 
सिद्ध झालेलीं आधुनिक आधिभोतिक शास्त्र लांचे द्रष्टे जे तपस्वी पंडित हे सवे ' अद्वेत' 
तत्त्वांचा अनुधोष करित आहेत; फार तर काय, पण द्वैतमताचें, सेव्यसेवकभावार्चें 
मंडन करण्याविषयी आतुरतेने तत्पर असणाऱ्या व ख्रिस्ती धमाचे सशस्त्र प्रकाशन कर- 
ण्यामध्यें चतुर अश्या एका धार्मिक आचार्यांचे खालील प्रेमोद्ठार वार्चिल असतां शुद्ध 
अंतःकरण असणाऱ्या सात्त्विक लोकांचे काळजीयुक्त विचार अद्वेतपरच होतात, हें 
कळून येईल. 


गृ18. ऐए"प९ 08018) 1व्य्ट्पव्टुट 0 १९४०७० ओ९$158 ०प£ 
0811161 11 ॥॥1९ 12०९७५४ ० ॥९. 05कच्राणयाड, हयात 068 १४९७० 
(011118, १९०४68 [110 11एपा082्ट टया5०७ 0 110 1931000 हज शा 
11९ 111071, (18 11४७102 1110108101 01 118 18(पा ९ 11 0पा, 
90 ठपा8 फा) 115; 118 5टा'९४ तणांते ्पा' हार्टाछठ, 118 881101६ 
६1110 0प पा), 118 छघारट0]12831॥ 01 81९0]; 115 110 111'जा९५्टा1 
0प १९॥॥॥, 118 811९100 8णांते 0पा' 8000णा ९७; छयात 7०शिड (0. 
110) 88 1९ 403016 08818 91) 1618106 1721560106, 911 6188 
शष ९०७७0६० ७५६ 1107110570) चे 80१007 ७10 10 81016 
(10 16] 85१ 1755801131] 1116. !! 

()181(11090) 
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“ निष्काम भक्तीची खरी व स्वयंभू स्तोत्रभाषा पाहिली असतां ती भाषा 
स्तोत्रपाठकांच्या हदयोद्रारांसारखी किंवा ख्रिस्ताच्या प्रा्थनांकित स्तोन्नांसारखी बहुधा 
असते. ह्या भक्तिरसानें ओथंबलेल्या स्तोत्रांमध्ये जीवात्मा आणि परमात्मा या उभय- 
तांच्या जागत सान्निध्याचे विवरण केलेलें असतें; ह्यांत परमात्म्याचे धमे जीवात्म्याला 
आहित व जीवात्म्याचे धम परमात्मस्वरूपामध्यें आहेत असा साक्षात्कारप्रदर्शक गूढ अंत- 
भोव असावयाचाच; तसेंच जीवाची विकारवशता आणि परमात्म्याचे निर्विकारत्व, जीवाची 
पापममता आणि परमात्म्याचे प्रखर झुद्धत्व, जीवाची निद्रा आणि परमात्म्याची जागती, 
जीवाची चंचल राजसता आणि परमात्म्याची पूर्ण निव्वळ सात्त्विकता, यांचा पूर्ण बिचार 
झालेला असता. तसेच त्यांत हें मायानिर्मित जें शय विश्व आहे त्यांचें अधिष्ठान पर- 
मात्मा आहे, हॅ स्थापित केलेले असतें; आणि परमाथंदष्टीनें पाहिलें असतां तदितर सर्व 
यश्वावत्‌ वस्तू गंधवनगरीप्रमाणें किंवा मृगजळाप्रमाणे अयथार्थ, मिथ्या, असून तो पर- 
म्ृत्म्या मात्र एक, सद्वस्तु व सत्य आहे, असें सिद्ध केलेलें असतें. ) हा तात्पर्याथ मात्र आहे. 


मार्टिनो. 


ख्रिस्ती लोकांकडून आणखी जास्त कबूलजबाब कोणता हवा? 'या निशासर्वभू- 
तानां ' “ विनश्यत्स्वविनश्यन्तं ) “ समे पश्यन्हि सर्वत्र, ' शीतोष्णसुखदुःखेघु ' इत्यादि भग- 
वंतांचीं अमोघ वाक्यें वरील मूळ व त्याचें भाषांतर वाचतांना कोणत्या गरीताभक्तास 
आठवणार नाहात! 


कांहीं मुसलमान काय हणतात तें पहा: 


“ १९७ ७70० 9011 छक्षाली 00१, ०0 ७0१, ]प'डाल, 

४८ ॥66च 10. 86810), 10), 00 18 १०प, 18 ४०५१!" 

“< इश्वराचा शोथ करणार्‍या नि;सीम भक्तांनो! आपला शोध पुरे करा; कारण 
तुम्ही स्वतःच इश्वर अहां! ” 

सेलळकृत इंस्लामाचे निबंध पृ० २६. 

शहा ४०प 8९'ला हर्वट, 111610 ७0810) 11110, 

७॥॥०1॥ 0॥67/९ 5९'ल प्राफरा, 06160 8९8६101 प8 001, !* 


** जेव्हां माझ्याकडे तं शोधकबुद्धीनें पाहतोस तेव्हां तुला ईश्वर दिसतो, भाणि 
इश्वराचें दर्शन घेतोस तेव्हां तुला उभयतांचे दर्शन होतें. ” पु० ३१, 


५ हा १०७४ 888000 18 128 1'011 81) 8811" 


(७ आताशतपहा(१) 


[ शबेछ ] 


गुप 1018 फिघ्चट १०पा' ]'७१श'5 98 ॥ 107. 
गूष हा ४७ 161 0 पाझापिलाळ्त, 
1९10३6 कात प0प ४8 000९ छापे ७९ ७8तीह, 


“< “सी व माझे, हा अभिमान विगलित करून तूं निष्पाप झालास म्हणजेः तूं 
होतोस. या स्थितीतील तुझ्या प्रार्थना पूर्णानंद देणाच्या असतात. मग भेदाभेद 
विवेक, ह्ञातज्ञेयविवेक, इत्यादि कोणत्याही प्रश्नाची भानगड उरत नाहीं; कारण हाता य 
ज्ञेय हे तादात्म्य पावतात. ” 


असो; हे उतारे बरेच झाले. आणखीही पुष्कळ देतां येतील. पण वर दिले आह्देत, 
इतक्यांनींच इष्टभाग म्हणजे अद्वेत सिद्धांताची सिद्धि सफल होते. परकीय आणि 
ह्वैतवादी म्हणून नाणावलेल्या खिस्ती व महंमदी धममानुचरांच्या गोटांत अद्वैताचें बाज 
आज नाहीं उद्यां, केव्हा तरी-करसे रुजते हे स्पष्टपणे दाखविण्यास वरील उतारे बस्स आहेत 
सारांश, सद्विचाराचें पयेवसान अद्वैतांतच होणार, आणि तें विश्वंभर झालें म्हणजे मात्र 
पुनः सत्ययुगांचा अवतार होणार; ह्या गोष्टी ध्यानांत ठेऊन पुढील उपसंहार वाचावा 
आगि तदनुरूप आचरण ठेऊन स्वतःचे व स्वेतरांचे कल्याण करून घ्यावे, अशी, भाविक- 
बुद्धीने मुमृक्षंस सूचना करण्याचें धारिष्ट करून इष्ट मार्गाकडे बळतो. हा इष्मागे 
हणजे प्रत्यगात्मा व परमात्मा यांचें तादात्म्य होय. 


स्ेञश्षेत्रश. 


२ हें आपलें रीर हणजे क्षेत्र ( ज्ञानबिषय, जेय, (201601) आणि त्या शरीराचा 
ज्ञाता तो क्षेत्रज्ञ ( ज्ञाता, 511]601. ) होय; तसेंच सवे क्षेत्रांचा ज्ञाता. परमेश्वर असून 
तो प्रत्येक क्षेत्रामध्ये विचारेकगोचर आहे. हीं सवे ज्ञानोपकरणें व त्यांची लक्षणें सांगून 
भगवान हणतात कॉ, हें क्षेत्रक्षत्रज्ञज्ञान विवेकपूवक झालें हणजे तेंच सर्वोत्कृष्ठ ज्ञान 
होते. आतां भगवान्‌ जं ज्ञान प्रकट करीत आहेत, तें श्रति, स्मृति व इतर प्रमाणब्रेचं 
यांस मान्य आहे, इतकेच नव्हे, तर या सिद्धांताची ' भवति न भवति ' कळून त्यांनीं 
हें ज्ञान निव्चितही करून ठेविलें आहे. या अध्यायाचे बीज अध्याय २ झोक २१ यांत आहे 
हें वाचकांनी विसरू नये. 


क्ष झणजे काय? 


१ क्षेत्र हमणचे ज्ञानाचा विषय ( ]11112101101॥1 0091९0), ज्यांच्याविषयी' 
कांहीं तरी ज्ञान होणें शक्य आहे, संमवनीग आहे, ज्याच्याविष्या हान असतें, तो 
त्रिषमज्सत पदार्थ, क्षेत्रामध्ये अंतमूत होतो. “मी अमुक आहे' या अईंकारापासून तों 


[ ३४५] 

आपल्या मनबुद्धघादि पंचेंद्रियांस गोचर होणारे सवे चराचर, स्थूलपूक्ष्म, पदाथोपर्य 
यश्चावत सर्व पदार्थाची गणना क्षेत्रामध्ये होते. आपले मन, बुद्धि, जाणीव, ही ज्ञ 
सचेतन द्वारे आहेत व यांच्यायोगं आपल्यास ज्ञान होते, अशी आपली समजूत आहे! 
पण ही समजूत परमार्थद्टीनें खरी नाहीं. जाणीव ( (:०1800081९58 ), बुद्धि, मन 
इत्यादि इंद्रियें किंवा उपकरणें ज्ञानदायक आहेत, हें व्यवहारांत मात्र खरें आहे; परमार्थ- 
दृष्टीनें हा दद्रियें स्वतः जड आहेत, ज्ञानशून्य आहेत आणि ह्मणून ज्ञानावेषय आहेत, 
असें सिद्ध होतें. अलीकडील शोधांनीं नेत्र, कणे इत्यादि इोदिये जडयव्याची 
बनविलेली आहेत असं ठरलें आहे. फार तर काय, पण, मन, बुद्धि इत्यादि हातू- 
स्वरूपाने मिरविणारीं ज्ञानोपकरणें हॉ. जडद्रव्यघटित आहेत, असें अनुभववादी ब 
उत्क्रान्तिवादी लोकांचें ह्मणणे आहे व तें म्हणणं सार्थ आहे असें आधुनिक मानस- 
शास्त्री म्हणत आहेत. 


याप्रमाणें मन, बुद्धि व इदैयें हो जाला अचेतन आहेत, यांस चेतविणारा कोणी 
चैतन्यरूपी आत्मा नसेल तर हां सवथा जड, अचेतन आणि अक्वानपुवेक असणार, असें 
ह्मणणारे सांख्य, सांख्यांच्या आधीं प्रकट झालेले उपनिषदग्रंथ आणि उपनिषद्रहस्य सांगणारे 
गीताशास्र हो सव आजपर्यंत हणतच आलां आहित. या त्यांच्या ह्मणण्यावर आपली झणजे 
आस्तिक लोकांची श्रद्धा असतच. पण या श्रद्धेलाही एक विलक्षण पुष्टि अलीकडील 
सूक्ष्मदर्शक उपकरणांच्या अप्रतिम साहाय्यानें विश्राचें प्रत्यक्ष अबलोकन सशाक्र पद्धतीनें 
करणाऱ्या आशुनिक दौर्घोद्योगी व शासत्रशांड महापुरुषांकरवी, मिळत आहे, द्याचे 
साभिमानपुरःसर कोतुक आम्हांस किती वाटावें£ अलबत अत्यंत कोतुक वाटलें पाहिजे. 
असो; आतां “मी अमुक आहें' ही जाणीब किंवा हा अहंप्रलय अगर अहंकार हाही 
जडाचाच, आअज्ञानाचाच भाग आहे, हें सत्य मात्र भद्यापि सर्वसंमत झालें नाहीं. 
युक्ति व अनुभव सांख्यमतास अनुकूल आहेत, तथापि जाणीवेला जड बगोत 
गोंविण्याचें धय आधुनिक पंडितांस अद्यापि आलें नाहो. कालेंकरून तेंही घेयं 
येणार आहे, यांत शंका नाही. असो. तेव्हां जाणीव, “मी अमुक आहें' हें ज्ञान, 
किंवा हा आभास, जड वगोतच अंतभूत होतो, हें समजून घेतलें म्हणजे अहेत- 
सिद्धांत समजण्यास बिलकूल अडचण पडणार नाहीं. पहाः “मला सुखदुःख 
मिळाल्यास मी सुखी अगर दुःखी होईन' असा भोक्तृत्वाच्या ह्ानास किंवा 
आभासास जन्मादारभ्य आरंभ होतो व तसेंच “मी कमे केळे असतां मला खुख- 
दुःख मिळेल, मी आपल्यास सुखी करीन ' ह्या कतृत्वाच्या ज्ञानास किंवा 
आभासास ही जन्मल्यापासूनस आरंभ होतो. व्यवहाराचा, निसय क्रमाचा, विश्रग्य- 
बस्थेचा जसजसा ज्यास्त अडुभव येतो व बुद्धि प्रगल्भ होत जाते, तसतसे आपल्या 
कठुत्वाच्या स्वातंत्र्यासंबंधें ब स्वामित्वासंबंधे आपण साशंक होत जाऊन विश्रव्यवस्थेंमध्यें 
आप्रळें कतृत्व “ पाव रँतीहो ' नाहीं, असें आपल्यास वाटतें व तसेच त्वातंत्र्य भोषतृत्य 


हर््याक ४ ह 
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अंशी आपली खातरजमा होत असते; सारां (१) आपण हणतो 
तसंच होते असा नियम नाहीं, (२ ) विश्वामध्ये अनंत शक्तींचा कलह कांहीं 
एका निश्चित पद्धतीनें चाललेला आहे, त्या कलहांत आपला कतुत्वाचा अश फारच 
थोडा आहे, (३) आपली भोगतृष्णाही आपल्या स्वाधीन सवशः नसून सुखदुःखांशीं 
आपला संबध स्वतंत्रतेचा नाहीं, (४) जीवाच्या भोंगासाठीं हं विश्व व्यावहारेक 
अस्तित्वांत आळे. आहे असं नाही; तर अज्ञानी व सुखदुःखाच्या जाळ्यामध्यें अडक- 
लेल्या जीवाच्या. उद्धारासाठी, त्याच्या प्रगतीकरितां, ही विश्वाची व्यवहारेक सत्ता 
आहे. अशा प्रकारचे विचार उत्पन्न होऊं लागून, स्वतःच्या भोगविषयक कर्तेत्वाभि- 
मानाला आढळा पडतो. कालांतराने ह्या अभिमानशन्यतेचें पूणे स्वरूप 
उद्भवले ह्मणजे इंशनिष्ठा, योगसाधन, इंशाध्यान आणि अटद्रेतज्ञान अजी 
उत्तरोत्तर श्रेप्र मोलाची फलं उत्पन्न होतात; आणि “ मी अमुक आहे? हे ज्ञान जड- 
वगोत गणिलें जाऊन, जीवांचे जीवस्वरूप नष्ट होतें व आत्मस्वरूप अथवा ब्रह्मस्वरूप, 
घटते; सारांश तो जीव मुक्त होतो. एतावता ' क्षेत्र म्हणजे काय ' या प्रश्नास काय 
उत्तर मिळालें बरं ! क्षेत्र म्हणजे यश्चावत इादैयगोचर, मनोगोचर व बुद्धिगोचर अस- 
णाऱ्या स्व आभासिक वस्तू , तसेंच इच्छा, द्वेष, सुखदुःख, चेतना, धेय इत्यादि आभा. 
सिक मनोविकार व बुद्धिविकार व ह्याचप्रमाण मन, बुद्धि व अहंभाव हीं सवे होत. ह 
क्षेत्र नाशवंत स्वरूपाचे आहे, प्रकृत्यात्मक आहे, त्रिगुणसंवलित आहे, ह्मणून असल, 
मिथ्या व दोषयुक्त आहे. आतां हें असल्य, हें मिथ्यात्व व ही सदोषता व्यवहारांत 
एकाच प्रतीची आहे, असें मात्र समजूं नये. हिमाचल पवबताच्या दृष्टीनें जरी खंडा- 
ळ्याचा माथा किंवा सिंहगडचें शिखर ही शुद्र आहेत, तरी खंडाळ्याच्या शिखराची 
क्षुद्र डंची बंगाली उपसायराच्या खोली इतकीच आहे, असें म्हणणारा पुरुष व्यवहारांत 
येडा ढरेल; कारण हिमाचठाच्या दृष्टीनं जरी खंडाळ्याचा डोंगर लहान आहे, तथापि 
नंग्राळी उपसागराच्या दृष्टीनें तो डोंगर पुष्कळच उंच आहे. ल्याचप्रमाणें इच्छादवेष, 
किंवा सुखदुःख इत्यादि मानसिक दहे एकाच मालिकेत एकाच किंमतीने गोंवणाऱ्या 
व्यावह्मारेक पुरुषांसही व्यावहारिक भाषेंत ' खुळा ' अर्से उपपद जोडावे लागेल! 
- दोरीबरील सपोचा आभास श्रांतिमूळक हाणून खोटा, माझें स्वम्ांतील राज्यवेमव 
स्वप्न₹्व झणून खोटें, त्याचप्रमाणें जागत व्यवहारांतील दिसणारें विश्व ही खोटें, असें 
म्हणण्याचा संप्रदाय आहे. मला हं ह्मणावयाचें आहे कॉ, ह्या खोटेपणांत ही प्रतवारी आहे 
या अतवाराला दोन नांवे आहेत (१) व्यावहारिक सत्ता ( १९1६४९ €३- 
९70७) व (२ ) प्रातिभासिक सत्ता (111प9101) अशीं दोन नांवें आहेत. पहिली सत्ता 
व्यवह्वारकाली खरी असते. दुसरी व्यवहारकालीं सुद्धा खोटी ठरते. 


'& येथे ध्यानांत ठेवण्यासारखी आणखी एक गोष्ट सांगून ठेवावीशी बाटतें; ती ही काँ, 
इश्वाच्या निष्काम कमतोने ही व्याबह्ारिक सृष्टि अनादिकाळापासून चाळली आहे, ब दी. 
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अंनंतकालपर्यंत उत्कांतितत्त्वाच्या अनुरोधाने चालणार आहे. या सृष्टीची उत्पारे 
औवषांस त्यांच्या त्यांच्या कमानसार भोगप्राप्ति व्हावी, एतदर्थ चाठली आहे. 

करून उपभोग घेण हे काम भूलोको जीव करितात. पुण्यकर्माचा उपभोग येथें संपला भाह 
तर तो स्वगलोकीं होतो आशि पापकमोची शिक्षा येथे पूणेतः मिळाली नाही तर नरक- 
लोकच्या यातना जीव भोगितात. सारांश, कर्मभोगासाठी ही सृष्टि आहे असें क'मेड 
म्हणतात. हे ह्मणणें वेदांतवाद्यांस असंमत नाहीं. ते लोक पुढें असे म्हणतात की, 
भोग देणें हेच काय त सृष्टीचे काम नव्हे, किंवा सृष्टिरचनेचा हा उद्देशही नव्हे. तर 
भोगविन्सुख होऊन सष्टीचे नियम शोधन काढावे, त्यांपासून ब प्रचलित धुत्यावि प्रामा- 
णिक प्रंथांपासून, गुरूंपासून, इंथवरी ज्ञानाचा लाभ करून घ्यावा आणि ज्ञानविज्ञामास्मा 
साहाय्र्याने सृष्टीच्या व सश्रिचक्राच्या बाहेर पडन मोक्ष संपादन करावा, हाही शसशि- 
स्थितीचा हेतु आहे. असो; इच्छा, द्वेष इत्यादि सहाव्या श्लोकांत सांगितलेल्या अश्लु 
जीवकूत आहेत. म्हणजे उपभोग घेतांना हे मनोविकार जीवाच्या अंत:करणांत त्यार्गो 
ह्ानानुरोधाने उत्पन्न होतात. पण पांचव *टोकांतील वस्त निसगंजन्य आहेत. अव्यक्त, 
बुद्धि, अहंकार, पंचतन्मात्रा, मन, दहा इादेये व पंचमहाभूते हा मायोपाधिक इंश्ररानें 
भायेवर स्वामित्व ठेवून उत्पन्न केलो. या सव महाभुताच्या व्यापाराचे जे सामान्य 
ज्ञान तींच शास्त्रे होत. ह्या शासत्रांतील नियमांप्रमाणे चालले असतां सामान्यत: जीव. 
पोषण होऊन सुख होते ब ह्या ज्ञानाचा अनादर केला असतां दुःख होतें. सारांशं 
सृष्टिजन्य महाभूतांपासून आपल्यास सुख किंवा द'ख होणें हें भूतांच्या म्हणजे भूतसंबंधी 
हानावर अवलंवून असते. ह्याचप्रमाश कामक्रोंधादिकांची स्थिति जाणावी. 
ध्यानांत ठेवण्याची गोष्ट ही आहे का, आपल्या सभोवार असणाऱ्या अव्यक्तापासून सों 
शब्दस्पश्धादि विषयाप्यंतच्य़ा अशविध अपरा प्रकृतोच ज्ञान, व्यवस्थितज्ञान, क्रेन घेणे 
ह्री कांहीं केवल माया नव्हे. फार तर काय ” पण हें ज्ञान क्रमशः इश्वरीज्ञानाचें, आत्म- 
ज्ञानाचे अबतरण करण्यास समथ आहे. या ज्ञानान बुद्धी विकसित होते. वया 
ह्ञामानुसार वतन ठेविले तर अदष्टाखेराज इतर दु खडा होत नाही. पण नुसत्या भोग- 
इृटटीनेंच जर यांचे अवलोकन केळे ( अज्ञान दशेतच हे व्हावयाचें! ) तर 
बतमान कर्मवेपाक व अदृष्टविपाक यांचे संमेळन हाऊन येथील जीव यात्रा संकटमय, 
संसारमय, होते. हा भांग झाला. दुसरा भाग असा आहेः एका जन्माच्या 
अंतकाळी जी भावना असते, त्या भावनेनुरूप पुढचा जन्म येतो ब ल्याबेळीं जव, 
जोवबुद्धि ( विषयज्ञानशाक्ते व विषयवासनाशक्ति ), जो अहंकार, जी इोशिये ( कर्माची 
ब ज्ञानाची ), जें मन व जो शरीरसंघात प्रहण करितो, तीं ती सर्व त्या जोबाच्या ूर्व 
कमीनुसार असतात; सारांश, देह काय तो ॥भन्न, बाकीचे सव पदार्थ व प्रदार्थसंस्कार 
होतात त पूवजन्मानु्॑षच असतात. आणि देह तरी भिन्न म्हणजे पूवदेह्ारचे स्मरण 
स्वास नसतें म्हणूनच होय. एवंच्र आपलो शरीरसृष्टि आपल्या म्हणजे जीवाच्या कर्मा- 
नुखार होते आणि कश्वसृटटि ही बिश्वाच्या कमाम्रमाणें उत्कांत अथवा अधरःकांत झोत 
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झसते. परमेश्वराचे निष्काम कमे म्हणजे त्याचं सनातन सालित्व होय. एवंच 
जीवाच्या पूवकालीन व॒ वतमान कमाप्रमाणें त्याचं शरीर, व त्याची बुद्धि व त्याच्या 
वासना असतात. कोणल्याही संस्थेचे, देशाचे व विश्वाचे नियमन म्हणजे त्याची उत्कांति 
( अगति एए०ए॥०0 ) व अधःक्रांते ( अधोमति 1)1850पएषयया ) ह्या वरील 
नियमानुसारच चालतात. ज्ञानाच्याही अवस्थांतरांचं हेंच कथानक आहे. ह्या कथान- 
कांत कमविपाकाचा व अदृष्टाचा समावेश होतो. असो; आपल्या ज्ञानाच्या योग्यते- 
प्रमाणे आपली जोवसाष्टि व विश्वसाष्टि असते, हेंही आतां उघड होईल. पण ह्या विश्वगत 
प्रकतिनियमास एक जोराचा अपवाद आहे. तो हा कों, जीव स्वरूपतःच आत्मिक 
असल्या कारणानं हे प्रकृतीचे नियम पराभूत करण्याचें त्याला केव्हांही स्वातंत्य आहे. 
म्हणजे कसल्याही अधोगतीस पावलेला जीव पुनः स्वश्रमानें आपला उद्धार करू शकतो; 
कषाणि टढनिश्वयाने त्या पुरुषाने योगपूर्वक, चित्तशुद्धिपूवक आणि भक्तिपूबक निष्काम- 
कर्म करण्यास आरंभ केला तर तो तसला अभागी जीवही भाग्यवंताचा भाग्यवंत होतो. 
पण हा विषय येथं नको. 


७५ येथ भगवंतास सांगावयाचा मुद्दा हा आहे को, आपली दृष्टि परमाथपर झाली, 
किंवा आपली मुमुक्षा प्रबळ झाली म्हणजे, त्या त्या मेक्षेकगामी पुरुषाने उदरंभरण, 
टरठ्यलाभ, कुटुबपोषण, कोर्ति, सुख, स्वदेशकल्याण, सुधारणा, मानवकल्याण इत्यादि, 
जे जे उत्तरोत्तर भ्रष्ठ पदाथ साध्य करून मिळविण्यासारख दिसतात तेथे किंवा योगिक 
बमत्कार, ईशप्रसाद, भक्त्यानंद इत्यादि परमाब्धाचें सुख देणाऱ्या ज्या ज्या वस्तू श्रति- 
स्मृतींत वर्णिलेल्या आहेत, त्या सवांचा अधिगम झाल्यानंतर, तेथेंच न थांबता आपल्या 
आत्मिक उन्नतीचा कम तसाच पुढें चालवून, आत्मसाक्षात्कार किंवा जह्मसाक्षात्कार साच्य 
करून ध्यावा, व्यावहारिक क्षेत्र हें आपलं स्वरूप नव्हे, हे स्पष्ट पणें कळलें पाहिजे 
म्हणून, भगवंताचा हा विस्तार आहे. जी जी वस्तु म्हणून ज्ञानाचा विषय आहे (१ 
यांतच जीवददा, मन, बुद्धि व त्यांचे विकार, इंद्रिये, व पंचमहाभूत व त्यांचीं स्थूलसूक्ष्य 
ब्यक्त, व अव्यक्त स्वरूपे येतात म्हणजे परा व अपरा प्रकृति येतात. ) जो जो म्हणून 
अनित्यता अथवा स्वरूपभदाचा अंश आहे, तो तो सवं क्षेत्र नामक पदाथ होय. कपिल- 
सांख्यवादी, न्यायवादी, द्वैतवादी, बुद्ध, चार्वाक, भोतिकवादी इत्यादि सव प्राचीन 
ब अवाचीन मतांचे 'आत्मे! या क्षेत्रलक्षणानें क्षेत्रांमध्ये अंतभूत होतात. सांख्यांचे भोग- 
भोगणारा आत्मा, सखदुःखादि लक्षणांनी व कतृत्वशक्तोने संवलित असा नैयायिकांचा आत्मा, 
विकार पावणारा व भाक्तसुख घणारा द्वैतवाद्यांचा आत्मा, क्षणक्षणानें पालटणारा बुद्धांचा 
आत्मा, देहाबरोबर जन्ममृत्यु पावणारा चार्वाकांचा आत्मा, नैसर्गिक सृष्टि हाच भोतिक- 
वाद्यांचा आत्मा, इत्यादि सवे * आत्मे ' सतस्वरूप नसून, केवळ क्षेत्रांत अंतभूत होणारे 
आहेत, असं भगवंतांनी सांगितलें आहे, तं श्रतिस्मृत्यादिक सिद्धांतानुरूप आहे. सारांश, 
ज्ञामविषयक जेवढे पदार्थ भादेत, ते क्षभ्वगात येतात. सत्तारूपाने ह्या सर्वाचे भघिष्ठान 


[ १४९ ] 


आत्मा आहे, हॅ खर; पण या क क चि जे स्वरूप बुद्धयांदि अंतबाह्येंद्रियांस गोचर होतें, 
तें आत्मस्वरूप नव्हे, तै क्षेत्र आहे, हें ध्यानांत ठेविले म्हणजे या विस्ताराचे काम झरे, 


ज्ञान म्हणजे काय? 


६ क्षेत्राचे लक्षण केल्यानंतर क्षेत्रज्ञ जो आत्मा त्याचें लक्षण व स्वरूप सांगावयाचें 
खोडून देऊन भगवान ज्ञानाकडे कां वळले ? याचें उत्तर असें आहे को, क्षेप्रह्ञाना'चें 
स्वरूप समजण्यास अवशय असणारे साधन जें ज्ञान, तें पूणपणे अवगत_झाल्याखरीज क्षेत्रे- 
ज्ञार्चे स्वरूप व त्याचें लक्षण कळणार नाहो. शिवाय ज्ञान म्हणजे काय हेंही 
आपल्यास समजून घेणं अवश्यच आहे. आतां वेदांताचा अभ्यास करणाऱया मृमध् 
विद्यार्थ्यांस हें सांगावयास नकोच आहे को, (वेदांताच्या पारिभाषिक दाब्दांनीं बोलावयाचे 
म्हणजे) ज्ञान याचा अथ अद्वेतानुभव होय. ह्या अखिल ब्रह्मांडात एकच तत्त्व ओत- 
प्रीत व घनदाट पसरलेले आहे असा निश्चय व असा अनुभव याचें नांव ज्ञान होय. हे ज्ञान 
आपल्या इन्द्रियमनाबुद्धोंस अगोचर आहे. चित्तघुद्धी करून घेऊन व इन्दरियमनोबुद्धीच्या 
पलीकडे जाऊन अथवा इन्दरियमनोबुद्धीचे व्यापार स्तब्ध व शून्य करून योगाभ्यासानें 
स्वस्वरूपाचा शोध लावावयाचा आणि भक्तिमार्गान जाऊन इश्ररामध्ये आणि नंतर ब्रह्म- 
स्वरूपामध्ये लीन व्हावयाचे, व्यक्तिविशि्ट आत्मा टाकून देऊन व बिश्वनिष्ट आम्म्याचे 
ज्ञान संपादन करून मग ब्रह्मा ब्रह्म होऊन जावयाचे हा ज्ञानाचा मुक्तिदायक फलाहमम आहें. 
सारांश ज्ञान म्हणज अद्वत स्वरूपाचं पूर्ण विज्ञान होय. हें विज्ञान एकदम होणें अथातच 
शक्‍य नाहो. याकरितां भगवंतांनी कोक ७ ते ११ मध्य ज्ञानसाधनांचा निदेश केला 
आहे. तों साधनें हॉ: अमानित्व म्हणज (१) “ आपण मोठे नव्हां) असा परिचय; 
(२) अदंभित्व म्हणजे आपण मोठे नसतांही लोकांनी आपले वरचं स्वरूप पाहून आप- 
ल्यास मोठें म्हणावें या इच्छेचा अभाव, ' (२) अहिंसा म्हणजे स्वेतररांसंबंधे पूर्ण 
निरुपद्रवीपणा; (यांतच सत्य, अस्तेय ब्रद्मचय, अपारेग्रह इत्यादिकांचा समावेश होतो ); 
(४) शांति म्हणजे सुखदुःखसाहिष्णतापुरःसर मनःशांति; (५) आजव म्हणजे मनाचा 
सरळपणा: (६) आचार्योपासना म्हणज वयोवृद्ध व ज्ञानव्रद्ध लोकांची पूज्यभावपुरःसर 
सेवा; (७) शोच म्हणजे अंतबाह्य शुचिभूतपणा; (अभक्ष्यभक्षण, अपेयपान इत्यादि 
अनाचार सर्वथा वज करून शरीर जलमृत्तिकांदिकांनीं शुद्ध ठेवणें ही बाह्य शुद्धि, आणि 
राग, द्वेष, तृष्णा इत्यादिकांनो शरीर व मन विटाळूं न देणं ही अंतःथुद्धि) (८) स्थेयं 
म्हृणजे स्थितप्रज्ञता; (तत्त्वज्ञानाचे श्रवण, मनन, निर्दिध्यासन, अखंडत्वानें चालवि- 
ण्याचे सामथ्ये  जेणकरून प्राप्त होते तें स्थेय) (९) आात्मबिनिप्रह 
म्हणजे मनःसंयमन (१०) विषयवैराग्य; (११) अभिमानशन्यता; (१९) 
“ टूश्‍्य दुःखमय आहे ' अरों ज्ञान: ( १३) निःसंगता (१४) निष्मेम; ( ममत्वद्यन्यता ) 
(१५) सदेव समचित्तता; ( १६ ) परमेश्वराचे ठायी अनन्य भक्ति; ( १७) एकांतवास; 
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(१८ ) दु लोकांचा त्याग; ( १९. ) स्वस्वरूपाचें निराबाथज्ञान आणि (२०) ब्रह्मस्वरूप- 
पारेवय हां स्व परोपरीची ज्ञानसाधनें आहेत. या सर्व दृत्तीस ज्ञान ही संज्ञा दिली 
आहे, ती तरी त्या ज्ञानसंवधक वत्ति आहेत ह्मणून होय. पुनः ही लक्ष्यांत ठेवण्याची 
गोष्ट आहे का, ह्या सव वृत्तांच्या अंतयामी विषयपराड्मुखता आहे. केवळ बाह्य विषयच 
नव्हेत, तर अहंकारादि अंतर्विषयाची पराड्मुखता यांत स्पष्ट गोचर होत आहे. कधी 
कधीं जीव बाह्यविषयांचा त्याग कारेतात, पण त्यांस मानापमानाची चाड असते. 
काणी कौर्तिमुख होतात, कोणी दांभिक असतात, कोणी तर इतके अभिमानी असतात 
कॉ, त्यांस “ आपल्यापेक्षा कोणी दाहाणा आहे! असें दिसतच नाहो, कोणी मलीन 
व्रत्तीनें राहण्यांतच भूषण मानितात, कोणाची आर्साक्त पारलोकिक सुखावर असते, असे 
अनेक मानसिक दोष स्वाथल्यागी पुरुषांत दिसून येतात. ह्या सर्वांचाही त्याग विहित 
भाहे. पक ब्रह्मस्थितींतत असण हीच आशा ( मुमुक्षा) असून इतर सव भातिक, 
_ मानसिक व हृदयगत आशांचा तिरस्कार ज्यानं केला, “ तोच नर भला भला ? होय. 
ही बह्मस्थिति मिळविण्यास वरील सर्व साधनांचे अनुकूल्य हवें असतें. या साधनांगा, 
या सवेथा चित्तश्ाधक साधनांनी, शुद्ध ज्ञानावर दडपण घालणाऱ्या सव प्रत्यवायांचा, 
तसंच ममत्वाचा व वासनेचा सारांश अज्ञानाचा, नाश होतो. अज्ञान ह्मणजे मिथ्या- 
ज्ञान होय. * मी देहविशिष्ट आहे ' असें वाटणे, अथवा मर्यादित, आणि ह्मणूनच, 
मिथ्याज्ञान असणं, याच नांव अज्ञान होय. या अज्ञानाचा नार.वर दिलेल्या २० साध- 
नांनी होतो. आपलें मर्यादित किंवा संकुचित विषय़ज्ञान काहून टाकून त्याच्या ऐवजीं 
अमर्याद स्वरूपाची भावना स्फुरू्लागली ह्मणजे स्वाभाविकतःच अहंकार व वासना 
यांचा नाश होऊन चित्तवृत्ति निर्विषय आणि पुढें ब्रह्मस्वरूप होते. हं ब्रह्मस्वरूप ज्ञान- 
द्वारा प्राप्त करून घेणें हा पुरुषार्थ आहे व या प्रुपार्थाची साद्धे वर्राल साधनांनी होते. 


असो; हीं साधनं सिद्ध होऊन योगमागाने स्वस्वरू्पाची ओळख झाली, भक्ति- 
मार्गानें परमेश्वराच्या परम स्वरूपाचं ज्ञानविज्ञान झालें, हणजे स्वस्वरू्प आणि परमेश्वर- 
स्वरूप हां वस्तुतः, परमाथतः, एकच आहेत असा जो साक्षात्कार होतो, त्याचें नांव ज्ञान 
होय. सारांश ज्ञान ह्मणजे जीवत्रह्मक्याचा साक्षात्‌ परिचय आहे आणि हेंच ज्ञान 
मोक्षद आहे ह्मणून उपनिषदांनीं व उपनिषदांचे रहस्य व्यावहारिक द्वारा प्रकट करणाऱ्या 
भगवंतांनी ते ज्ञान जीवमुक्तथथ प्रकट केलें आहे. आतां, 


७ क्षेय हणजे काय? 


तें सांगून भगवान्‌ या विषयाची परिसमास्ि कारेतात. हं ज्ञानगम्य ज्ञेय झण- 
जच परत्रह्म. हृ अनादि, अनंत, अचिंत्य, अवण्य, सद्सदविलक्षण असून खसंवेद्य आहे. 
डुसऱ्या *होकांत क्षेत्रज्ञ हणून ज्याचा निर्देश कला तेंच हं क्ञय्र होय. हें सवंब्यापो, सबेदृष्टि, 
अकेसाक्षी आहे, अस हणणे हा केवळ व्यवहार आहे व तो समजुतीसाठो ब अज्ञानाचा 
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निरास करावयाकारंतां उत्पन झाला आहे. असें पहा कीं, बिंदूला लांबी, रुंदी व उंचो 
नसूनही अनंत बिंदूंनीं लांब असणारी रेपा उत्पन्न होते, असें आपण ह्मणतो. तसेच” 
रेषेत लांबी असते पण रंदी नसतेः पण या रेषांनींच लांब व हंद असणारी पातळी 
उत्पन्न होते. या पातळीला लांबीरंदी असूनही उंची नसते आणि याच पातळीपासून 
पुढे लांबी, रुंदी व उंची असणारे घन पदाथे उत्पन्न होतात. म्हणजे बिंदूला कोणतेही 
पारेणाम नसूनही तो जसा आपण काढितों, रेघेला रुंदी नसूनही ता काढतों, त्याचप्रमाणें 
ब्रह्माला आकार, रंग, रूप इत्यादि कोणताही गुण नसून आपण व उपनिषदादि ग्रंथही 
केवळ व्यावहारिक जीवदष्टीने, त्यास सवेदृष्टि, सवसाक्षी, सर्वगामी इत्यादि बिशेवणें 
समजुतीप्रीत्यथ जोडितो. भूमितीचा व्यवहार सिद्ध करण्यासाठीं जी योजना आपल्यास 
करावी लागतें, तोच योजना वेदांतशासत्रांहा करावी लागतें. ब्रह्माच्या स्वरूपाची 
समजूत व्यावहारिक तऱ्हेने होऊन आपली मनोत्रासे तिकडे वळावी, एतदर्थ मात्र अह्यास 
सगृणस्वरूप देण्यांत येतें. हें सगुणस्वरूपवणन १२ ते १७ लोकमध्यें सववेदृष्टीनी 
आले आहे. ह्याचा निदिध्यास भक्तिपूर्वक करून जर तत्त्वज्ञानाथांचा निश्चय झाला ब 
योगाभ्यासानें आत्मस्वरूप निश्चित झाल तर उपनिषदांच्या साहाय्यानें, श्री सदगुरूच्या 
अनुग्रहाने व परमेश्वरच्या अनकंपेने आत्मस्वरूप व ब्रह्मस्वरूप एकच आहेत, असा ज्ञान” 
विज्ञानरूपी साक्षात्कार होऊन, ब्रह्मखरूपाशी तादात्म्यब हाईल यांत शंका नाहीं; हें 
आश्वासन या अध्यायाच्या १८ व्या “लोकांत सवे करुणाघन परमेश्वरांनी दिलें आहे. 


ब्रह्म. 


शुद्धाद्वतवादा म्हणून श्रीमद्व्धभाचा्यानीं जो मायाविरहित, युद्ध, अश्या अद्वैतवादाचा 
पंथ निमाण केला आहे, त्यास पोषक अशीं कांही विशेषणें वरील बाह्यवणनांत आढळतात. 
यावरून व काही उपनिषद्वाक्यांवरून व उपनिषन्मंत्रांवरून लांना ब्रह्म हें विरूद्ध धमेशील 
आहे असें सांगून मायावादाचा निरास करण्याचा प्रयत्न केला आहे. ह्याचा सविस्तर विचार 
मी यभामति अन्यत्र करणार आहेच. येथें इतकेंच सांगून ठेवावयाचे की, हें विरुदधधमेत्व 
केवळ आभासिक आहे. उदाहरणार्थ, आपण एकच विशेषण घेऊं.  * अवरं चरमेवच 
( अह्म हे॑अचर म्हणजे स्थिर आहे व चर म्हणजे हालचाल करणारें आहे, जिकडे 
तिकडे हिंडणारें आहे. ) आतां सव विश्व व्यापून, अंतर्बाह्य व्यापून असणारे जें तत्त्व 
आहे, तें बस्तुतः स्थिर, अचल, कूटस्थ असेंच असलें पाहिजे. पण तें चरही 
आहे असं म्हटलं आहे. तेव्हां ब्रह्माचे अचरत्व वास्तविक किंवा वरत्य खर ? ब्रह्म 
सवेब्यापी आहे, हें सर्वसंमत आहे. तेव्हां पारमार्थक दृष्टीनं विचार केला असतां 
तें अचर आहे, असेंच ठरेल. त्याचें जे चरत्वसं दिसत आहे, तें आभासिक म्हणजे 
व्यवहारांत दिसणारी हालचाल आहे. आपल्याला व्यवहारांत सर्वेब्यापी राष्ट 
नाहीं, तेव्हा. आपल्यास अहम हें चरच दिसणार ! पहा कॉ, वर्षाचतूंत किलेकः 
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वेळीं ढग आकाशांतून बाऱ्याच्या झोताने इकडून तिकडे धांवत असतात हे आपण 
पाहतों. आतां रात्रीचा समय असला व तो शुक्क पक्ष असला म्हणजे आकाशांतील चद्ठ धांवत 
आहे, असें बालकांस व बालिश जनांस वाटते; ह्मणून चंद्र धांबतो, असें विधान कारितां येईेळ 
काय.£ तसेंच आपण आगगाडींत बसला व तो अमिरथ पूणे वेगांत आला ह्मणजे आंत 
बसलेल्या प्रेक्षकांस बाहेरचे वृक्ष, रस्ते, डोंगर, तारेचे खांब पळतांना दिसतात, म्हणून 
ते पळत आहेत, असें विधान वास्तविक होईल काय ? सारांश, हॉ जशीं 
भ्रामक व भ्रमिष्टत्वाचीं विधानें होतील त्याचप्रमाणें ब्रह्म “चर? आहे, हें विधान होईल. 
ब्रह्म स्थिर आहे, कारण तें सर्वव्यापी आहे. व्यवहारांत तें चरसें दिसतें, कारण, 
इन्द्रियजन्य ज्ञानाने सिद्ध होणारा व म्हणून अपूर्ण ज्ञानाचा असणारा व्यवहार भ्रामक व 
भ्रमिष्ट स्थितींतील असतो. पुनः असं पहा कौ, आपली परिषच्छिन्न बुद्धि ज्या ज्या विष- 
याचें प्रहण करील त्यांच्या त्यांच्या अंतर्यामी ब्रह्मतत्त्व आहे, हें शास्रविचारानें त्या बुद्धीला 
सम जले म्हणजे पुण्यास असलेले ब्रह्म आपल्या आधींच मुंबईस जाऊन स्थिर झालें, असें 
मुंबईस गेल्यावर त्या बुद्धील! दिसतें. एवच तेंच ब्रह्म त्या वुद्धीला * चर? प्रमाणें 

व दिसेल. एवंच हा विरोधी दिसणारा विश्ेषणांचा व्यवहार केवळ सवे प्रकारच्या 
लोकांच्या समजुतीस अनुकूल असण्यासाठी केलेला आहे. एका प्रकारच्या विशेषणांत 
पारमार्थिक सत्य आहे व दुसर्‍यांत व्यावहारिक म्हणजे कालभंगुर सत्य आहे. हां दोन्ही 
सत्ये एककालीं खरी असण्याचा संभवच नाहो: एवंच एककाला एकाच मुमुक्षूच्या दष्टीनें 
दोन्ही सत्ये खरीं असण्याचा संभव नाहीं; शाखत्रांतही तीं खरी नसावयाचीं. केवळ सवोस 
म्रह्मपॉरिचय व्हावा म्हणून तीं ' अनुभवास अनुकूल ' अशीं येथें दिलीं आहेत व उपनिष- 
दांतही तशींच आढळतील. यावरून ब्रह्मांत वस्तुतः विरोध आहे अगर तेथें विरोधी 
धमे आहेत, असें कोणासही ह्मणतां यावयाचे नाहीं. याप्रमाणेंच येथील सवे विशेष- 


णांचा विचार करावयाचा आहे, व तो जिज्ञासूंनी करावा, येथें केवळ दिग्दर्शन मात्र 
केलें आहे. 


८ याप्रमाणें दृश्य विश्व तें क्षेत्र, जीवब्रह्मेक्य स्थापन करणारें तं ज्ञान आणि वस्तुतः 
सद्सद्विलक्षण परंतु व्यवहारिकतः सवंव्यापी, सवभर, सर्वदष्टि इत्यादि गुणविशिष्ट तें हेय 
असा भगवद्रथाख्यानाचा इत्यय॑ आहे. अथवा दिसतं तें सवे क्षेत्र, दिसणाऱ्यास 
अंतबोह्य व्यापून त्याचें नियमन करणारें तें क्ञेय ( म्हणजे व्याबहारिक सगुण, पण पार- 
मर्थिक निरुण ब्रह्म ) आणि अद्वेतसाक्षात्कार तें ज्ञान असें सिद्ध करण्याचा भगवदाशय 
आहे; व श्रुति, युक्ति, अनुभव यांस हाच आशय सवशः व सववेतः संमत आहे. 
सारांश अद्वेतसिद्धांताचा मूळ पाया जें जीवन्रह्मेक्य आणि विश्वेश्वरेक्यत्व त्याचें दढी- 
करण तेराव्या अध्यायाच्या पहिल्या १८ लोकांमध्यें करून ' ज्ञान! हेंच जीवाचे व पर- 
मेश्वराचें पारमार्थिक स्वरूप आणि ज्ञान हेंच ज्ञेय, आणि ज्ञेय हेंच ज्ञान, एवंच सर्व 
हानस्वरूप आहे असें स्थापित केळें आहे. पारमार्थक भाषेमध्ये बोलणे, चाळणें, मागणें, 
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हा प्रकारच नाही; 'एक सतास्वरूपानें असण्यासखा प्रकार असावयाया, पच 
आपल्या व्यावहारिक पद्धतीने बोलावयाचे अगोदर, ' संसार अनादि आहे, केर 
क्रारण-परंपरा नित्य व अखंडित आहे” असें गरहीत घरून मग बोलण्यास प्रारंभ करावा 
लागतो. ह्या व्यवहारांत “ज्ञान ' “ ज्ञेय ' आणि * ज्ञाता! अशी त्रयी उत्पन 
झालेलीच असते. दैतमतानें * ईश्वर  ' विश्व ' आणि ' मनुष्य ' अशी भ्रयी असते. 
फलितार्थ एकच कॉ व्यवहारांत दैत निरंतरच आहे; तथापि विश्रह्ञान, समाज- 
ज्ञान, लोककल्याण, नीति व धमे इत्यादिकांचा उद्गम समाजामध्ये होऊ लागला म्हणणे 
हें दैतही मर्यादित होत जाऊन तें शेवटी अद्वैत स्थितीस पोहोचते; पुनः; सवे शानशाॉ 
व विधिशास्त्रे, तसेच ठोककल्याण, नाते, व धर्म अद्वेताच्या अभेद अशा बज्नाच्या पाया" 
वर उभारलेले असतील तरच ते कालभंगुर अथवा स्थलभंगुर होणार नाहींत. पहा की, 
प्रत्येक लोककल्याणाचें निष्काम कृत्य, किंक नीलियुक्त आचरण किंवा धार्मिक बरतेन या 
सर्वांच्या मुळाशी स्वार्थत्याग, स्वसुखत्याग हे असून तो त्याग लोकांकरिता अथवा लोक- 
नियामक परमेश्रराप्रीत्यये होत असावा. असें होत नसेळ तर तें आवरण नव्हे, तो 
नीति नव्हे व तो धमेही नव्हे. शिवाय, प्रत्येक त्यागाचे वेळीं आत्मिक उन्नति होत भसते 
आणि ही आत्मिक उभ्ाते अथवा तिची पराकाष्ठा म्हणजे अद्वेतच होय. ज्ञानदृष्टीने, 
कमेदृष्टीनें, भोगदर्ट ने, फलटरीनें सबथा अभेदवृत्ति राहणें, आणि अभेदवात्ति आहे असेंही 
भान नसणे याचें नांव अद्वैत होय. हेंच सवे पदाथमात्राच्या आरंभाशीं, पदा्थे अत्ति- 
त्वांत असतांना ब शोंवटाशी परमार्थिकतः असावयाचे आहे, शॉ विषय था 
अध्यायाच्या अठरा शहोकांत आला आहे. 


९ प्रकृति ( '४॥६॥॥-) पुरुष (360) ) आणि परमात्मा ( (70) ह्याचे अना- 
दित्ब, त्यांचे धम आणि परस्परसंबंध १९ ते २२ ह्या श्होकावलींत सांगितलें आहेल. 
ब २३ व्या श्लोकांत ह्यांच्या तात्त्विकज्ञानाची फलश्रुति सांगितली आहे. त्या तिन्ही 
व्याबह्ारिकतः स्वयंभू पण पारमार्थिकतः एकच वस्तूंचे यथास्थित परिज्ञान करून घेणें 
स्वोद्धारासाठी ब जनोद्धारासाठो अवशय आहि. 


असो; जापरयेत इंद्रेयद्वारा ज्ञान होत असतें तोंपर्यंत पुरष आणि प्रकृति ही दृगी 
कायम राहते, हें बर सांगितलं. सारांश व्यवहारकाळीं पुरुष आणि प्रकृति यांची जोडी 
अनादि असते. चेतना व चेतनेचं फळ जें चेतन्य, हीं उभयतां पुरुषाधीन आहेत; बाकी 
सर्व रूपभेद आणि गुणभेद हे प्रकृतिजन्य हणजे प्रकृतीपासून उत्पन्न होऊन शेवटी प्रश्‍तीमध्येंग्र 
लय पावणारे आहेत; म्हणून प्रकृतिदृष्टीनें काये, कारण आणि कतेत्व ही सवे प्रहतिजन्यच 
आहेत. तसेंच ' प्रकृति आहे! आणि ' प्रकृतीचा स्वामी अथवा तिचा सेवक मी आईें” 
अंसें मानणारा अज्ञानी जीब हा या व्यवहारकाळांत सुखदुःख भोगणारा असतो. अंहृतीचा 
स्रेसर्गे झाळा ' असें भान उत्पत्न झालें की, सत्त्वरजञादिक गुणांचे उपभोक्तृत्व हुक्‍षाके 
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प्राप्त होते. एवंच उपभोगाला आणि अनेक योमींमर्ध्ये जन्म प्राप्त होण्याला प्रकृतीची 
५संगति ” हें मुख्य व गौण कारण आहे. सारांश अज्ञानाने भोगप्रासि, जन्मसंतति आणि 
क्रमैसंतति प्राप्त होतात. परंतु ' या आपल्या देहास व सवे विश्वास अंतर्बाह्मतः व्याप- 
णारा व प्रकृतिद्यन्य असणारा महेश्वर म्हणजे आत्माराम, परपुरुष, आहे व आपलें मूळचे, 
नित्याचें व शेवटचें स्वरूप तेंच आहे! अशी स्वश्रमार्ने, गुरुकृपेने व इंशानुप्रहाने ज्ञानप्राप्ती 
-झाली म्हणजे व सुखदुःख, 'शीतोष्णपरिचय, हे मुळस्वरूपास होत नसून निर्विकारी पुरु- 
षांचा यां प्रकृतिजन्य विकारांशीं कांहीं संबंध नाहीं, असा निश्चय होतो व तो पुरुष (तें 
'देहविशिष्ट ज्ञानस्वरूप ) हळूहळू शुद्ध, शुद्धतर आणि 'ुद्धतम होत जाऊन त्याला 
“ प्रहतीपासून उत्पन्न होणारी सुखदुःख, रागद्वेष, शीतोष्ण इत्यादि जोडपीं ह्यांचा 
संबंध प्रकृतिजन्य अज्ञान, बुद्धि, मन, इन्दिये, इत्यादिकांशी होतो, म्हणजे गुणांचा 
गुणांशीं संबंध होतो, माझा त्याच्याशीं कांहीं संबंध नाहीं' असें ज्ञान उत्पन्न 
'होतें आणि तो जीब मुक्त होतो. २३ व्या शहोकांत सांगितलें आहे त्याचा हाच 
आशय आहे. व्यावहारिक पुरुषास “ हा मुक्त पुरुष ! व्यवहार कारितोसें दिसेल; परदे 
प्रकृतिपुरुषांमधील तारतम्यज्ञान ज्यास झालें, आत्मानात्मविवेक होऊन ज्ञानसरूपी 
आत्मारामाची कांस ज्यानें घट्ट धरिली असा हा वरील जीवन्युक्त पुरुष परमार्थतः 
सुक्तच असतो. सारांश, धार्मिक आचरणानें कर्मत्याग होऊन खरें वैराग्य प्राप्त 
झालें, शाक्षद्टीनें प्रकातिपुरुषांमर्धांल तारतम्य समजलें, योगाभ्यासानें स्वस्बरूपाचा 
परिचय झाला, भक्तिदष्टीनें हें स्वस्वरूप सर्वत्र दिसू लागून इंश्वरसाक्षात्कार झाला, 
वेदांतश्रेष्ठ जो अद्वेतसिद्धांत त्याच्या श्रवणमनननिदिध्यासानें ज्याचा जीवनह्मभिद नष्ट 
झाला, अशा श्रेष्ट पुरुषास मह्मसाक्षात्कार होऊन तो मुक्त होतो. प्रारूध आहे 
तोपर्यंत हा पुठछष देहभारण करील व देहयात्रेप्रीत्यथ॑ कमे कराल; तथापि पारमार्थिक- 
दृष्टीने तो मुक्त झाला आहे. पुनः; व्यावहारिक दृष्टोनें पाहिळें तरी त्याचें कमे पवित्रच 
असते. जीवन्मुक्ताच कमे प्रायशः भोगपोषक नसतें. शिवाय त्याचें अस्तित्वही 
लोकापकारक असून त्याच्या वास्तव्याने अनेक लोकांची आत्मिक उन्नति होत असते. 
* भवोहि लोकाभ्युद्याय ताट्शाम्‌ ! हें वाक्य जनकराजा, शंकराचार्य, समथ रामदास, 
श्रीलुकाराममहाराज इत्यादि जीवन्मुक्त महापुरुषांच्या चारित्रांचं प्राणभूत सारसवेस्व होय. 
अथोतच हें य़ा महापुरुषांचे कम संसारपोषक न होतां संसारविमोचन करणारें असतें. 
असल्या पुरुषांचा व्यक्तिविषयक व भेदमूठक जन्ममरणी संसार जिवंत असतांनाच संपून 
जातो; ( मरणाच्या आधीं राहिलों मरूनी ॥' ) आणि अनादि, अनंत, एकरस असें 
ज्ञांनपूण अस्तित्व, सारांश मोक्ष, या पुरुषपुंगवांस प्राप्त होतो. असो; हें ज्ञान करून 
घेण्याच निरनिराळेसे दिसणारे परंतु वस्तुतः एकमागोनुगामी असणारे प्रचलित पंथांचा 
सयडान् उद्ठेख “करितात. (१) ध्यानयोग, (२ ) सांख्ययोग, (३ ) राजयोग, 

कड कग्रेयोग, आणि (५) अभेदभावयुक्तभक्तियोग असे हे निरनिराळे पंथ आहेत. 

हंणुक्ने थक्तिपूवक श्रवण व उपदेशानुरूप व शात्ञजञद्ध आचरण, चित्तैकाम्रता, आत्मा- 
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नात्मविवेक, इंश्ररभक्ति आणि समाधि ह्या ' मुक्तिनामक ' देवालयाच्या भ्रष्ठ पायऱ्या 
आहेत. या मागाने दढ निव्वय करून गेलं असतां संसारमोक्ष होतो. 


१० प्रथम भावना, नंतर तिसर्‍या अध्यायांतील कमेयोग, नंतर नवव्यांतील ज्ञानयोग, 
नंतर आठव्या अध्यायांतीळ व ध्यानयोग ह्यांत सवंत्र उपासनेचे योग्य व एकनिष्ठ संमिध्षण 
असा हा मागे आहे. या मार्गात क्षेत्र ( पपा) व क्षेत्रज्ञ (80०प)) यांचे जे 
गुणघर्म आहेत त्यांचें ज्ञान करून घेऊन त्यांच्या वशत्वापासून दूर रहावयाचे आहे आणि 
सर्व क्षेत्रे व क्षेत्रज्ञ यांत जें अविनाशी तत्त्व आहे त्याला आपलेसं करून ध्यावयाचें आहे. 
ब्रह्माच्या उपासनेने भोगेच्छा अशक्त होते आणि आत्मोन्नति करण्याची इच्छा व सामध्ये 
उत्पन्न होतात. कमेयोगानें अंतःकरणांतील वासना व अभिमान बिगलित होतात. 
ज्ञानयोगारने विश्वांतील सत्सिद्धांत विदित होऊन अविनाशी सिद्धांताचे आकलन होतें 
व्‌ शेवटीं घ्यानयोगाने विज्ञानसिद्धि होऊन आत्मस्वरूप संपादन होण्याची योग्यता येते 
आणि पुढें सवेज्ञत्व सर्वेशक्तित्व व सर्वानंदत्व यांचें अधिष्ठान जा परमेश्वर, त्यांत तादात्म्य 
होऊन पुढें ब्रह्मत्व प्राप्त होते. असा हा क्रम आहे. यांतच जीवाचा उद्धार आहे, 
समाजाची उन्नति आहे, विद्येचा उत्कषे आहे, धम नीति इत्यादिकांचा परिपोष आहे 
आणि तत्त्वज्ञानाची प्रगति आहे. हीं केवळ विधानें नव्हे आहेत. हे अभंग सिद्धांत 
आहेत. एकच उदाहरण घेतो. आपल्यापेक्षा भ्रष्ट असं कांहीं तत्त्व आहे असा श्रद्धा- 
पूवैक निश्चय झाला व तें आपल्यास मिळवावयाचें आहे असा दढ संकल्प आपण केला, 
ह्मणजे कमोची, निष्कामकर्माची ( हें कमे विषयपोषक नसल्यामुळें कामकोध कमी होतात 
आणि ज्ञान वृद्धिंगत होतें) लालसा उत्पन्न होते व जीव एकनिष्टेने त्या तत्त्वाचे स्वरूप 
प्राप्त करून घेण्याचे भ्रम करितो. येथ ते स्वरूप प्राप्त करून घ्यावयाचे आहे; नुसता. 
दंभ माजवावयाचा नाहीं, किंवा आपल्या बुद्धांचे किंवा तकेज्ञानाचें प्रदर्शन करावयाचें 
नाहीं. येथें स्वतःचा खरा हणजे समाजाचा, राष्ट्राचा व विश्वाचा स्वार्थ करावयाचा 
आहे. मुक्ति साध्य करून ध्यावयाची आहे. अ्थातव निष्कामकरम हेंच. या कमोनें 
नीति स्वच्छ होते, कमे वृद्धिंगत होतें, ज्ञान वाढतें, प्रेमपोष होऊन एकत्व सिद्ध होतें, 
सारांश, इष्ट गोष्टी सवे सिद्ध होतात. असो; तेव्हां उपासना, करम, ज्ञान आणि ध्यान 
हेच उत्तरोत्तर भ्रेष्टमार्ग होत. ह्यांत अर्थातच असें अंतर्भूत होतें कॉ, द्यविश्वारचे, 
क्षराक्षरारचे ज्ञान अवशय आहे. 


हाच विषय दढ करण्यासाठां पुनः एकवार २५ 'होकांत सांगतात कॉ, जी जी 
दश्यवस्तु आहे ती सवे '* जीव आणि निसगं यांच्या संयोगानें उत्पन्न झाली आहे. पहा 
कॉ, नुसतें विश्व असून त्याला माहणारा कोणी जीव नसता तर संसारच उत्पन्न झाला 
नसता. केवळ इश्वर आणि सृष्टि हे दोनच पदाथ असते. नुसता जीवच असून सृष्टि 
नसती तरीही संसार न होता. केबळ. जीव आणि शिव हे दोन पदार्थ असते. पण. 
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कौव. म्हणजे जर “जड अहंकार, बुद्धि, मन, इंद्रिये एतद्विशिष्ट 
सें झ्ानमिश्रित अज्ञान? आहे तर सृष्टीच्या अभावी जीव उत्पन्न होणेच 
इक्‍्य नाहो. सृष्टीपासून, प्रकृतीपासूनच, बुद्धीत्यादे मानसिक विकार उत्पन्न 
होतात; जेव्हां जीवोत्पत्ति झाली तेव्हां सृष्टीची उत्पत्ति झालीच असली पाहिजे; हें उघड 
आहे. म्हणून सृष्टीमध्ये जी घडामोड चालली आहे ती पाहणारा कोणीं नाहीं, किंवा 
पाहणारा असून सृष्टि नाहीं ' असा काठ कल्पित करणें अशक्यच आहे. निदान सृष्टीचा 
नियामक जो परमेश्वर तो असलाच पाहिजे. एवंच पुरुष आणि प्रकृति किंवा ज्ञाता 
झाणि ज्ञेय ह्या वस्तु व्यवहारभाषेनं अनादि आहेत असं ठरतें; आणि पदार्थमात्राचं 
आस्तित्व व त्या अस्तित्वाचे ज्ञान हॉ क्षत्रक्षत्रज्ञांच्या संयोगाने मात्र द्वोतात. सारांश 
क्षत्रक्षत्रह्मांचा संयोग हें संसाराचे मूळ आहे; हा सिद्धांत होय, 


क्षराक्षरांचे शान ब फलश्रुति. 


यापुढें संसाराचा मोक्ष करणारे ज्ञानास अंतःकरणवात्ते कशी लागते याचा बिचार 
करितात. अध्यायाच्या शेवटपर्यंत हाच विषय आहे. 


११ सर्वे भूतमात्राचे ठायां समत्वाने परमेश्वराचा वास आहे व जें जें विनाशी दृश्य 
भाहे, त्याला सत्ता देणारे अविनाशी तत्त्व परमेश्वरच आहे, अस जो पाहतो, सारांश (१) 
सवेत्र परमेश्वर ओतप्रोत भरला आहे (ही भक्तिमागांची पराकाष्टा होय) आणि (२) तो 
बिकारी पदार्थात निर्विकारी, नाझवतांमध्यें अविनाशी, असा आहे, (हें अद्वैत सिद्धांताचे 
मूळ तस्व) असा ज्याचा विचारपूर्वक ज्ञाननिश्वय झाला तोच खरा विद्वान्‌ आणि तोच 
आपल्या संसाराचा मोक्ष करितो, आपल्या जीवास शिवस्वरूप करितो आणि “जन्मा आलि- 
याचें साथेक' करितो; (यश्वावत विकारवंत कमे प्रकृतीचे द्वारा होतें, शडधचेतन्यखरूपी 
आत्म्याचा कमोशी कांहोंएक संबंध नाहीं, आत्मा अकता आहे, असें ज्याला ज्ञानपूवक 
खमजलें, तो खरा ज्ञाता होय.) (४) या सृष्टीच्या ' घटनाविघटना ' नामक सुव्यव- 
स्थित अव्यवस्थेंत जी भेदरचना दृष्टीस पडते तिच्या मुळाशी एकरसात्मक हें तत्त्व असून 
सृध्िरचनेचे अस्तित्त्व या सत्तारूपी अब्यय दव्यावर अवलंबून आहे, आणि सत्तारूपी 
भव्ययव्रह्माच्या अधिष्ठानावर सवे व्यावहारिक विस्तार, ही विविध सृष्टिरचना, होते असं 
ञमाला श्ञानविज्ञानपूवेके समजलें, तोच खरा विज्ञानी पुरुष होय. एवंच परमेश्वराचे 
सदेष्यापित्व, अखंड आविनादित्व, समत्व, एकरसत्वब, अकतृंत्व, सवेसत्ताप्रदत्व आणि 
सवेनियामकत्व, हें मह्मस्वरूप अथवा स्वस्वरूपाचें लक्षण, स्वानुभवावरून ज्यांस समजतें, 
तेच खरे विद्वान व ज्ञानी, तेच मोक्षनगरीचे रहिवासी, तेच संसाराचा स्फोट करणारे 
दैभ्गववीर होत. तात्पये काय कौ, अशी एकतानता ज्यांस शासत्रपूवेक अनुभवाने. 
झाघली तो ह्या छोकॉच महस्वरूप होतो. सर्वे एकच आहे, असें ज्ञान होऊन ज्याचें 
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आचरणही अज्ञानशन्यत्वानें होऊ लागलं, त्याच्या आचरणावर शून्य पहन तो येथेच 
ब्रह्मस्वरूप होतो. असला पुरुष ज्ञानविज्ञानदष्टीनें आत्मस्वरूप झाल्यामुळें त्यालाही: 
आत्मस्वरूपाचें लक्षण तंतोतंत लागू पडते. म्हणजे आत्मा हा अनादि आणि गुणझन्य 
असतो म्हणून ता जसा सवव्यापी आणि अव्यय असतो आणि शरारांत वास्तव्य दःरू- 
नही तो कर्मसंबंधानें निर्लेप असतो, त्याचप्रमाणें वरील जीवन्युक्त पुरुष्ही कमशून्य 
आणि संगशून्य होतो. उघडच आहे को, सवे घिश्वभर पसरललें आकाश असंत 
सूक्ष्म असल्यामुळें त्याला जसा या विश्वांतील अनंत लेपकांचा लॅप चढत नाहीं, तसेंच 
आकाशापेक्षांही अनंत पटीनें सूक्ष्म असणारा ब सवंत्र घनदाट पसरलेला आत्माही 
देहाच्या किंवा विश्वाच्या कमाने लिप्त होत नाहो. ह्याचप्रमाणें भगवान्‌ सहत्ररश्मि 
जसा ह्या अखिल सूर्यमंडळास प्रकाशित करतो, त्याचप्रमाणें हा तेजासही सतेज कर- 
णारा आत्मा हें यव्वावत विश्व सुप्रकाशित कारितो. सारांश आकाशाप्रमाणें आत्मा हा 
सर्वव्यापी आहे आणि सूयाप्रमाण सवप्रकारक आहे; तसाच तो जीवन्मुक्त पुरुष ज्ञानश्‍्टीनें 
सैवेब्यापी आणि सर्वे प्रकाराक होतो. 


याप्रमाणे क्षेत्र दहे जड, विकारी, एकदेशी व अधकारपू्णे आहे. आपि क्षेत्र्ञ हा 
चेतन्यस्वरूपी, विकारशून्य, सवव्यापी, आणि सवेप्रकाशक आहे, असें क्षत्रक्षत्रांमधील 
तारतम्य ज्यांस समजलें, आणि भूते आणि त्यांची माता जी प्रकृति यांपासून निर्लेप 
कसं राहावें हें ज्यांस समजलें, सारांश उभयतांचे स्वरूप समजून परमपुरुषाथ सिद्ध 
करण्याचीं साधनें ज्यांनीं हस्तगत करून घेतलीं, ते पुरुष जीवन्मुक्त होऊन मोक्षपदाला 
जाव्यात हं सांगणें आतां अनवश्यकच होय. 


१२ वरील विवेचनावरून तेरावा अभ्याय अति महत्वाचा आहे आणि तेराव्या 
अध्यायांतच ज्ञानाची पराकाष्ठा जें अंद्वेतज्ञान आणि कत्तब्याची पराकाष्टा जें मोक्षसाधन 
या उभयतांचाही स्पष्टपणें ऊहापोह. झाला आहे. ग्रीताशास्राचें मुख्य तात्पर्य काय 
आहे, हें कोणास हव असेल तर त्यानें तेरावा अध्याय वाचावा. सर्वज्ञ व सर्वसाक्षी भग- 
वंतांचा अभिप्राय काय होता व काय आहे, हृ ज्यास निःरोकपणानं पाहून घेणें असेल 
लाने आचायेकृत भाष्यासह ह्या सवे अध्याय पुनःपुनः वाचावा आणि विशेषतः /होक २, 
श्होक १२ ते १७, श्लोक २९२ आणि २८ ते ३४ (पण त्यांतही ३१, ३२, ३३) हे 
श्होक अवश्य वाचावेत. श्रुतीस अद्वैत इष्ट आहे. त्याचप्रमाणें भगवंतांसही तेंच इष्ट 
आहे. अद्वैतसिद्धांतानें मात्र येथील कठिण प्रश्नांचा, भ्रामक संरयमालिकेचा, उल 
गढा होऊन, परम सुखाची प्राप्ति होते. यास्तव वाचकांस व गीताभक्तांस पुनः एकर्दा 
सप्रेम विनंति करितों कॉ, त्यांनी ह्या अध्यायाचें पुनः पुनः पारायण करून यथामति अद्वत- 
सिद्धांत समजून ध्यावा, आणि अधिकारानुसार आचरण करण्यास लागावें. सत्कमराचें 
फळ केव्हांही नष्ट होत नाहीं व भगवद्ध्क कधीही बुडत नाहीं, या दोन गवामहावाब्यां, 
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वर पूर्ण निष्टा ठेऊन एकदढतेनें जर मोक्षमार्गाचा अधिकारानुसार स्वीकार केला, तर ह्या 
किंवा अन्यजन्मी सवे अज्ञानाचा निरास होऊन मोक्षप्रास्ति होईल आणि यावज्जीव समा- 
धान राहील. ' आम्हां सर्वांस त्या दयाघन परमेश्वराने हा लाभ द्यावा. ' अशी त्या 
अखिलविश्वचाळकाची करुणा भाकून हें प्रकरण आटपपितों. 


खंढ १४ वा. 
चवदाव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


श्रीमद्धगवद्रातेच्या तेराव्या अध्यायामध्यें क्षत्रक्षत्रज्ञाचा व त्यांनीं उत्पन्न केलल्या 
संसाराचा, विस्तार करून अद्वेतसिद्धांताची स्थापना केही आणि अज्ञान आहि ( अद्वेत- 
ज्ञानविज्ञान नाहीं ) तोंपर्यंत न्यवहार अनादि, अनंत आहे, असं प्रमाणपूवक सांगितलें. आतां 
या अध्यायामध्यें प्राण्यांस संसारामध्ये ओढणारे जे प्रकति-गुण आहेत, लांची उत्पत्ति, 
त्यांचे कार्ये, त्यांचें धभे इत्यादिकांचा विस्तार करून गुणातोतत्व प्राप्त झालें तरच अद्वैतज्ञान 
व अद्वेतविज्ञान होणें शाक्य आहे; असें ठरवावयाचे आहे. त्याचप्रमाणें, गुणांचे स्वरूप सम- 
जून घेऊन त्या त्या गयुणकृतबंधनापासून सुटावयाचें कसं, हेंही सांगावयाचें आहे. पुनः, 
क्षेत्र (जड ) आणि क्षेत्रज्ञ (उपाधियुक्त आत्मा, जीव व परमेश्वर) ही त्रह्मखरूपावर 
विवत असून व्यवहारांत मात्र अनाद्यनंत आहेत हें व यांचा, प्रकृतिपुरुषांचा, संयोगवियोग 
व्हावयाचा तो शुद्धसात्विक व शुद्धचेतन्य परमेश्वराच्या इच्छेनुसार होत असतो, इही ठर- 
वून निरीश्वरसांख्यमतारचें निराकरण करावयाचें आहे. 


२ पहिल्या दोन श्लोकांत गुणज्ञान व गुणातातित्वज्ञान यांची स्तुति करून या ज्ञानाने 
मात्र कैवल्यमुक्ति मिळणे शक्‍य आहे, अथातच हं ज्ञान इतर सवे ज्ञानापेक्षा, इतर सवे 
शासत्रकलांपेक्षा, आतित्रेष्ठ, अत्युत्तम आहे, असं सरवेज्ञ, सत्यसंकल्प व सर्वदयाधन 
परमेश्वराने सांगितळें आहे. 


प्रकृतीचे गुण म्हणजे प्रकृतीच्या प्रकट होण्याच्या पद्धति ( )10त5) होत. ह्या 
गुंणांचे व्यवस्थित ज्ञान झाले व आपण गणातीतत्व संपादिळे तर परमेश्वरी साधर्म्य प्राप्त 
होते. उघडच आहि कॉ, प्रकृतीच्या प्रकटनाचे मार्ग स्पर होऊन ते गुणच कतुंभोक्तृत्वशील 
आहेत, असे ज्ञान झाले म्हणज गुणातीतत्व प्राप्त करून घेतां येते, गुणातीत पुरुष या 
शणांचा तो साक्षी होतो. हें साक्षित्व म्हणज परजह्मत्व होय. अतएव गुणांचे ज्ञान 
अत्यंत महत्वाचं आहे. 
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वासनाक्षय झाल्यानंतर अद्वेतज्ञानाला दढाभ्यासानें विज्ञानाचे स्वरूप गेतें. आणि 
मुक्ति मिळते. ह्या मुक्तत्थितीमधून पनः जन्मरणाची बाघा उत्पश्न होत नाही. शिवे- 
दींनीं याच्य़ा अथाची फोड केली आहे, ती संस्मरणीय आहे. मुक्त पुरुषाला जन्म- 
मरण येत नाहीं, याचा अर्थ जन्म मरणामध्ये होणारी जो क्षणिक सुखं व पर्वतप्राय दुःखें 
असतात त्यांचा गंधही मुक्त पुरुषास लागत नाहीं; ह्मणजे पारमार्थिक दृष्टीनें जो नित्य, 
बुद्ध, घुद्ध आणि मुक्त झाला, जो बिश्वंभर होऊन घनदाट पसरून राहिला, त्याला 
अथोतच * जाणें येणे ' अथवा “ यातायात ' राहतच नाहो. परंतु व्यावहारिक दृष्टीने 
पाहिलें असतां जगदुद्धाराथ जेव्हां जेव्हां परमेश्वर अवतार घेतो किंवा महात्म्यांस अब- 
तार घेण्यास सांगतो, तेव्हां परमेश्वरास अथवा या महात्म्यास जन्मकालीन अथवा 
मरणकालीन दुःखांची मुळींच बाधा होत नाहॉ. असो; गुणज्ञान व गुणातीत होण्याचें 
ज्ञान याप्रमाणें अति महत्वाचे आहे असें भगवान ह्मणतात तें याही द्टीनें सर्वथा 
योग्यच आहे. 


३ तिसऱ्या व चवथ्या लोकांत निरीश्वरसांख्यमताचें खंडन आहे. प्रकृति-पुर्षांची 
संयोग जीवकमाोनुसार ईश्वरनियामकत्वानें व इंश्ररसाक्षित्वाने होतो, असें येथें सांगावयाचें 
आहि. प्रकृति म्हणजे जड आणि पुरुष म्हणजे चेतन्य या दोघांचा म्हणजे जड- 
'चैतरन्यांचा संयोग, जडचेतन्यामध्यें जे जे संचितकम असेल ल्या त्या कमोनुसार होतो हें 
खरं; पण या संयोगाचं अस्तित्व किंवा नास्तत्व इश्वराच्या नियमांनी ब इंध्रराच्या साकि- 
स्वानें बनून येतात. कमोनुसार फलोपभोग, देहप्रासति, इत्यादि होतात. या 
सुबद्ध व व्यत्रत्थित ह्मणजे विचारमूलक पद्धतीवरून अप्रबुद्ध प्रकृतीला हें असलें सुखदुःखा- 
त्मक व व्यवस्थित विश्व निमाण कारितां यावयाचे नाहीं असें स्पष्ट होतें. एंबच 
* प्रकतीला कार्य उत्पन्न करण्याचें स्वतंत्र सामर्थ्ये आहे ' असें 
कपिलसांख्य म्हणतात ते असत्य आहे. व  “कमोनुसार जीवच 
प्रकृतीमध्ये प्रवेश करितो ' हं कर्मठलोक प्रतिपादितात तेंही असत्य आहे. कारण कर्म- 
फलांप्रमाणें उपभोग्य प्रकृति स्वजन्माच्या अगोद्र तयार करून ठेवणें हें सामर्थ्ये जीवास 
नाही, (म्हणजे जन्म घ्यावयाच्या पूर्वीच आपल्यास योग्य अशी शरौरप्रकृति निमोण 
करण्याचें सामथ्ये जीवास नाहॉ. किंवा कमोसही नाहीं.) असें भगवंतांनी सुचाविलें, 
जडाचा अथवा चैतन्यद्वून्याचा चेतन्याशीं म्हणजे जडद्यून्याशी प्वतःसिद्ध संयोग होणें 
शक्य नाहीं. कारण तां स्वाभाविकतःच परस्पर--विरुद्ध आहेत. वैतन्यश्वन्याचा वैत- 
न्याक्षी व दुसऱ्याचा पहिल्याशीं संबंध जुळून येण्यास कांही अलीकिक कारण हवें आहे, 
आणि तें कारण परमेश्वर होय. .एवंच परमेश्वराचे अस्तित्व कबूल केल्याशिवाय गत्यंतर 
भाहों. आतां हा संयोगसंबंध कसा जुळून येतो हृ ४ थ्या व ५ व्या *होकांत सांगितलें आहे. 
सहदूजहझ म्हणजे बिराट बुद्धि असा अर्थ करून योजना अशी करावयाची: “ परमेश्वर 
म्हणजे सगुण स्वरूप दे थोग्यकाळो “मी पुष्कळ होईन अशी इच्छा करिते. इध्छा 
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हा बुद्धीचा धर्म आहे. तेव्हां अव्यक्तार्चे प्रकट स्वरूप जी बुद्धि तिळा परमेश्वर मेरणा 
करितो व गर्भधारण होतें आणि सृध्टिव्यबह्मारास सुरुवात होतें. 


पूर्वे कल्पाचा प्रलय ( 1)15801५101 ) झाला झणजे तत्कालीन भूतांच्या कारण- 
देहांत जे सत्कार उत्पन्न झालेले असतात, ते कांही कालपर्यंत अव्यक्तामध्यें लीन होतात, 
भाणि प्रकट होण्याची संधि आली ह्मणजे परमेश्वर हा इच्छेच्या द्वाराने या संस्कारास 
प्रकट स्वरूप देतो आणि पुनः सृट्टिव्यवहार सुरू होतो. आपण पाहतों कॉ, सुरवंट द्दा 
क्रांही काल स्तब्ध राहतो आगि कालातरानें त्या स्तब्धशरीरांतून पतंग निघून जातो. 
यावरून हें शिकावयाचें को, ह्या प्रलयकालीं सुद्धा अंतरंगी अनेक प्रकारच्या शक्ति गुप्त 
रीतीनें कमे करीत असतात. हें कमे प्रकट होण्याची वेळ ह्मणजे सृष्टीचा आरंभ 
होय. असो; तेव्हां पूवेसंचयानुसार ठरलेल्या वेळी श्रीपरमेश्वर इच्छेच्या ह्वारानें सृष्टीचा 
आरंभ करितो. मग प्रथम पंचतन्मात्रा, आकाश इत्यादि अवस्थांतरानें सृष्टि उदयास 
येते, ह्या दृष्टीनें व्यवहारकालांत आविभोवी व तिरोभावी सृष्टीला आदि नादीं व अंत नाहीं 
ह स्प्ट होते. तसेंच परमेश्वर हा इच्छेचा प्रेरक असल्यासुळें बुद्धीच्या पलीकडचा, 
गुणातीत, आहि हणूनच प्रकृतीचा स्वामी व साक्षी आहे, हेंही निदशेनास येतें. 


व्यावहारिक भाषेंत जसा इंथरर अनादि व अनंत आहे, तशीच प्रकृति अथवा जड- 
द्रव्य, काळ, आकाश, कार्यकारणपरंपरा, हीं सव अनाद्यनंतच आहेत. काळाला अमक्या 
बेळीं आरंभ झाला असें म्हणतांच येत नाही, कारण काळाला आरंभ होण्यापूर्वीच्या 
* काळास ' काळ हीच संज्ञा दिली पाहिजे. काळ अनंत आहे म्हणजे 'क,ळ? संपतो, 
असें हणतांच येत नाहीं. ह्याचप्रमाणें कार्यकारणपरंपरेची सांखळी अनादि व अनंत 
आहे. 'अमक्याचें कारण अमुक, ' अशी कारणपरंपरा आणि ' अमक्याचें कार्य अमुक 
ही कार्येपरंपरा व्यवहारांत संपावयाची नाहो. अश्याच प्रकारच्या विचारपद्धतीनें हें आपल्या 
सभोवार दिसणारं विश्व, त्यांतील जडद्रव्ये, त्यांतील सामर्थ्ये, हौ सवे अनादनंतच आहेत. 
म्हणजे जडद्रव्य, काल इत्यादि सवे व्यवहारदष्टीनें, न्यावहारिकशाख्रदृष्टीनें, मनुष्यक्ृत 
सिद्धांतट्ीने, बुद्धीस ब तकोस गोचर असणाऱ्या ज्ञानाने, हॉ सवे तत्त्वे अनायनंत आहेत, 
असंच ठरतें. प्रकृति नित्य चंचळ आहे हें खरें, पण या चेचलतेचे अधिष्ठान 
जी व्यक्त किंवा अव्यक्त प्रकृति ती नित्य आहे, असंच मानवबुद्धीला 
क्षथवा कोणत्याही बुद्धीला वाटलें पाहिजे. घर पडले, झाड वठलें, प्राणी 
मेळा म्हणज ज्या स्वरूपाने वरील पदार्थ दिसत होते, तें नाहीस झाले, तरी ज्या घटक 
दव्यांनीं घर, झाड व मनष्य यांची, सारांश सवे भूतांची, घटना झाली, ती घटक बव्ये 
अगर त घटक द्रव्य कधींही नष्ट होणें शक्‍य नाहीं; निदान “ नष्ट होतात ' अक्ली 
कल्पना करणें शक्‍य नाहो. उघडच आहे कीं, व्यवहारांत ज्याची सत्ता, ज्यांचे अस्तित्न 
करप्ट दिसत आहे, त्या पदाथछा, पद्राथसटकाला, नष्टत्त येते असें म्हणणें अदक्यत्र 
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होय. “ आहे ' याचें कधी * नाहीं होणें ' किंवा “ नाहीसं होतें? अंशी कल्पना 
करणें अशक्य आहे. ' नाभावो विद्वेते सतः ' हें परमार्थिक दृष्टीनें सत्य आहे, लररेचे 
व्याबह्मारैक दृष्टीनेंही सत्य आहे. साराश प्रकृति किंवा मूळप्रकृति ही व्यवहारदर्शेत 
अनाद्यनंत आहे; तसेंच या प्रकृतीच्या संसर्गाने सुखी किंवा दुःखी होणारा जीवद्दी 
अनाद्यनंतच असला पाहिजे, हद्लांच्या परिस्थितीत जे जीव किंवा ज्या जीवकोटी 
आहेत, तसल्या जीवकोटी निराळ्य़ा परिस्थितींत नसतील, पण तेथें अगदीं कोणत्याही 
प्रकारची जीवदश्या नाहीं किंवा नव्हती असं ह्मणणें अशक्‍य होय. याप्रमाणें प्रकृति- 
पुरुषांची सांख्पप्रमीत जोडी अनाद्यनंत आहे व येथपर्यंत सांख्यासेद्धांत बरोषर' 
आहे. तसेंच या जोडीला नियमित करणारा, या जोरावर सत्ता चालविणारा आणि ' अंतिम 
कल्याण ? असा हेतु धारण करून या दोहोंची व्यवस्था लावणारा, उभयतांहून भ्रष्ट, 
असा कोणी तरी असलाच पाहिजे. हा जो सवेत्वामी, सवेनियंता, सरवेज्ञानी ब 
सर्वकल्याणकता आहे, तोच इंभ्रर, परमेश्वर, होय. यजमान नाहीं, असें घर सांपडा- 
वयाचे नाहीं; शिक्षक नाही, असा शिष्यवग नाही; नायक नाहीं अशी सेना असावयाची 
नाहो; नियंता नाही, असा समाज सांपडणें नाहीं. त्याचप्रमाणें * इंध्रर नाहीं ' असे 
विश्वही सांपडणार नाही. यजमानाच्या अभावी घरास '* ग्रहसंज्ञा ' मिळत नाहीं, त्याच- 
भमाणे ईश्वराच्या अभावी विश्वाचे विश्रत्व जाईल म्हणजे त्याचें व्यवस्थितत्ब नष्ट होईल. 
सारांश इश्वर अनादययनंत आहे, हें द्वेतवाद्यांचे किंवा सगुण इंश्ररवाद्यांचे म्हणणेही यथाथच 
आहि. व्यावहारिक दृष्टीनें, व्यवहारसिद्ध तात्विक दृष्टीनें, सांख्यांशीं किंवा सगुणवाद्यांशी 
अद्वेताचा विरोध येत नाहीं. पण पारमार्थिक दृष्टीने, ब्रह्मदृष्टीनें, अद्वेतदष्टीनें व अद्वेत- 
साक्षात्काराच्या वेळीं व नंतर, ही * माया आहे, प्रकृति पुरुषाची जोडी आहे, परमेश्वर 
आहे, सुखदुःख आहे, ” असें कोणी प्रतिपादन करूं लागेल तर मात्र ते प्रतिपादन अय- 
था्थे आहे, अज्ञानजन्य आहे, असे म्हणावें लागेल. भूमितींतील “ समांतर रेषा ' 
व्यावह्मारक आकाशांत परस्परास मिळत नाहीत हं खरं; पण पारमार्थिक अनंत आकाशांत 
त्या मिळतात, हे सत्य जसें गणितशात्रज्ञांस माहीत आहे, त्याचप्रमाणे व्यावद्वारेक दर्शेत 
अनाद्यनंत दिसणारा ब असणारा इंश्रर, तसेंच व्यवहारांत लडबडणारी आद्यन्तशून्य्र साया, 
काल, इत्यादि सर्वे बिश्चघटकपदार्थ पारमार्थिकस्थितात ब्रह्म होऊन जातात, हें अदवेत सिद्धां 
ताचें मुख्य तत्त्व गुणातीत होऊन त्रह्मसाक्षात्कार झालेल्यासच समजतें, इतकेंच नव्हे तर 
श्रवणमननादिकांनी अदवेत शास्र उततम समजन घेतलें आहे, अश्या सात्विक पंडितांसद्दी 
समजतें. असो; तेव्हां तात्पये हे आहे को, सष्टीचा उद्गम भगवान्‌ सांगत अद्दित 
झणून सृष्टीच्या घटकद्रव्याच्या अस्तित्वाबरोबर परमेश्वराचे अस्तित्व गहीत घ्यावें छागतें 
व्यवहारांत मात्र परभेश्वराचें अस्तित्व रद्दीत करावे लागते; हें तत्त्व सांगणे त्यांस अवश्य 
बाढलें म्हणून त्यांनी त॑ सांगितले आहे 
४ परमेश्वरी अंद्यानें जीवाची घटना होते ह्या विषय पुढील अध्यायांत सांगावयाचा आहे; 


बण या अभ्मायांत 'हा विषय सिद्ध झाला आहे' अशी कल्पना कडून जीव्राला, . देढामच्ये 
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वास्तव्य करणाऱ्या परमेश्वरी अंशाला, अर्थातच स्वभावतः सुखंदुःखातीत असणाऱ्या आत्मा. 
रामाला, प्रकृतीचे गुण बद्धक होतातसे दिसते. त्याचें स्पष्टीकरण करितात. 


प्रकृति म्हणजे काय? 


मागें तेराव्या अध्यायांत क्षेत्र अथवा “ बाह्य-ज्ञान-विषय ' ह्या दृष्टीनें प्रकृतीचे परी- 
कषण झालें. प्रस्तुत प्रसंगी प्रकतीची घटकद्रव्ये घेऊन तद्वारा तिचें खरूपवणेन करावयाचें 
आहे. परमेश्वर म्हणजे खस्वरूपाचे ज्ञान असणारा विश्वानियंता, सर्वसाक्षी व सर्वशक्तिमान 
विश्वाधिपति आहे असें आतांच सांगितलें. परमेश्वराच्या अत्यंत उलट, परंतु परमेश्वराच्या 
ताब्यांत असणारे जे शुद्ध अज्ञान त्याचें नांव प्रकूति होय. प्रकृति ही जड, अचेतन असून 
सृष्टीचे आधेष्ठान आहे. ज्ञानाचे, चेतन्याचे, अधिष्ठान परमेश्वर आणि अज्ञानाचे, जडस्वाचें 
अधिष्ठान प्रति आहे. खिस्ती व महमदानुयायी लोकांनीं *सेटन? (सैतान) नामक दुष्ट व 
तमोगुणी असुराचें अस्तित्व कल्पिले आहे, तीच ही प्रकृति होय. पारशी लोकांछें 
तमोगुगात्मक ' आहिमेन ' नामक तत्त्व तेंच हिंदुधमातगेत प्रकृतितत्त्व होय. शुद्धचैतन्य 
मात्र मुक्त आहे. बाकी यःचावत्‌ प्राणिमात्र व अचेतन वस्तु प्रकृतितत्त्वाने बद्ध आहेत. 
व्यवहार उत्पन्न होऊन परमेश्वराचे आस्तित्व स्थापित करितांनाच प्रकृतीचे व अज्ञानाचे 
अस्तित्व कबूल करावें लागते. असो; तेव्हां अज्ञानार्चे वास्तव्य अथवा अज्ञान हेंच प्रकृति- 
तस्व आहे. क्षेत्र शब्दाचे लक्षण बांधतांना, आपल्यास दिसणारे, म्हणजे इंद्रियांस व 
बुद्धीस गोचर होणारे सर्व परिच्छिनञ पदाथ, इन्दिये, मन, बुद्धि, अहंकार इत्यादि सर्वांचा अंत- 
भोव क्षेत्रामध्ये म्हणजे प्रकरतीमध्यें होतो, असें तेराव्या अध्यायांत सांगितलें. आतां 


या प्रकतीचीं घटक दब्ये कोणती आहेत? 


लें पाहूः कापिल सांख्यांनी प्रथमतः हों घटक द्रव्यें शोधून काढिली; अथवा 
जडद्रश्य जीवाला कोणत्या प्रकारांनी बद्ध करतें हें सांख्यांनीं ठरविलें. ह्याचिच अनुकरण 
पुढीर झाअकारांनीं केळे आहे. शास्त्रकारांनी हा. दग्ये अथवा गुण, तान आहेत असें 
भानिरें आहे. सत्व, रज आणि तम हे ते तीन घटकावयव अथवा शास्त्रोक्त ' गुण 
होते. सत्व, रज आणि तम हां द्रव्यें मिळून अथवा हे तीन गुण मिळून प्रकृति 
जोव्रारा-दिसू ठागते. शुद्ध प्रकृतीचे स्वरूप प्राप्त होण्याला या तीन गुणांची समसमान 
अवस्था हवी; म्हणजे सत्व, रज, आणि तम यांचा सारखेपणा असला म्हणजे प्रकृतीला 
मूळ अवत्या प्राप्त होते; आणि हा सारखेपणा बिघडला, समता जाऊन विषमता प्राप्त 
शाली म्हणजे सृष्टिरचनेस अथवा उत्क्रांतीस सुरुवात होते. सत्त्व म्हणजे ज्ञान आणि सुख; 
रज म्हणजे कमे आणि दुःख व तम ह्मणजे ज्ञान आणि आळस; यां सर्वाची हणजे 
(.ह्न्युखभरुसे-दु:खन-अह्ञान4-आळतस--पुखाभावत-ह्ञानाभावन-कमोभावर ) यांची बेरीज 
केकी सता 'हानन-मज्ञान-०; ' ' सुख-दुःख; ' ' कमे आळस “5! अशी स्थिति 
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झाडी अथवा गुणांची समानावस्था झाली म्हणजे प्रकृतीर्च मूळत्वरूप सिद्ध झालें! हें 
अहतीर्चे मूळस्वरूप दृष्टीला शून्याकृति दिसतं ह्मणून ती प्रहति शन्यात्रस्थंत, अग्यक्का- 
क्स्थेत, आहे असें आपण म्हणतो. आतां कोणासही हं सहज समजणार झाहे की, ही 
श्रवल्या हणजे शन्यस्वरू्प आहे. स्वस्वरूपाचे ज्ञानाचा येथ पूर्ण अभाव आहे झणून 
ही अह्मावस्था नव्हे. या झन्यावस्थेवर ईश्वरी ज्ञानाचा आघात हळहळ झोऊं लागतो 
तेव्हां सृश्टिरूपी व्यक्तस्वरूप प्रकट होण्यास सुरुवात होते. “ इंधरानें 'कांहों माही. यापासून 
अथवा ' शून्यापासून ' सृष्टि उत्पन्न केली” असे ख्रिस्ती, यहुदी, सुसळ्मानी धमे 
म्हणतात, त्याचें तात्पर्य हेंच की, गुणशून्य असणाऱ्या जड द्रव्यावर परमेश्वराची अथवा 
झानकंदाची सत्ता सुरू होते, तेव्हां सृष्टिरचनेस-अथवा अधिक शुद्धोक्ति म्हणजे उत्तांतीख 
( £ ४ए०1(1०1 )-सुरुवात होते. असो; मूळप्रकाते गुणशून्य असते हाणून ती अग्बक्त 
अथवा ज्ञानागोचर असते. येथें पूवकमसंचयानुसार परमेश्वरी सत्तेने वेषम्य सुरू झालें 
म्हणजे प्रकृतीला व्यक्तत्व येऊं लागून उत्कांतीची तत्त्वे सिद्ध होतात. परमेश्वरी सत्ता 
सैवेव्यापी खरी, पण तिचा अंमल क्रमशः व कणशः वृद्धिंगत होत जातो ब 
सृष्टीला उत्तरोत्तर व्यवास्थित अथवा संर्घाटत स्वरूप येऊं लागतें. सूय हा प्रकाशक 
खरा, पण जसा तो प्रथमतः परवतशिखरांस प्रकाशित करून नंतर हळूहळू सर्बोवर प्रकाश 
पाडितो, त्याचप्रमाणें परमेश्वर हा ज्ञानकंद व सुखनिधान खरा, पण तो सृष्टीमध्ये झञानसुखाचा 
पजन्य क्रमशः व कणशः पाडित जातो. येणेप्रमाणे गुणदृष्टीनें पाहिलें असता. जीष', 
सृष्टांच्या व्यवहारांत सत्त्व, रज आणि तम हे तीन गुण रग्गोचर होतात; अथवा सृर्टातील 
सब पारिच्छित्न पदाथ हे चतन्यात्मक जीवाला सत्त्व, रज आणि तम यांचे द्वारे प्रकट 
होतात. प्रकृतिपुरुषाची जोडी ह्मणजे ज्ञान व अज्ञानाचा संयोग होय. हा संयोग, 
विरुद्ध घटकावयवांचा हा संयोग, कसा झाला हें महातत्त्ववेता डेका यास उलगहून 
सांगतां येईना. प्रत्येक क्षणीं परमेश्वर हा योग घडवृन आणवितो असें त्याचे अनुसामरी 
ह्मणत ! अहेतत्रह्माने मात्र याचा उलगडा होता. ब्रह्म हे न्यवह्वारदशशेत “ जीव, परमेश्वर 
व प्रकृति ' यांचा अंतभाव करून त्यांचें नियमन करणारें आहे ह्मणून ह्या संगयोम होतो. 
असो; आतां देहामध्ये बिऱ्हाड करून राहणारा जीव हा परमेश्वरी अश आहे, आणि 
व्याचा देह हा प्रकर्ताचा अश आहे हणून प्रकृतिपुरुषाची जोडी सजीव देह्ामध्यें व्यक्त 
दिसत आहे. ह्यांत चेतन्याचा अंश्र आहे तो पारमेश्वरी आहे व त्या अंशाच्याच 
सत्तेने व साहाय्याने प्रकतिजन्य अज्ञानाचा हळूहळू निरास करावयाचा आहे. हा निरास 
कसा करावयाचा हा ह्या अध्यायाचा मूळ व सुख्य विषय आहे. 


सत्त्वादिक शुणांचे स्वरूप इत्यादि. 


५ या तीन गुणांत सत्त्व गुण ह्या ज्ञानपोषक व सुखसंवर्धक अहि. जीचास 
झुख्ासक्त करणारा हाच युण झाहे. रजोगुण आणि तमोगृण यांस क्षीण कारितां झाळें 
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ह्मणंजे सत्त्वगुणाचा प्रादुभीव होतो. आपल्या देहाची सवं इंन्दिये प्रसन्न असलीं आणि 
त्यांस लीलेने ज्ञानग्रहण कारेतां येऊं लागलें ह्मणजे सत्त्वयुणाचा अतिशय झाला आहे असें 
संमजावें. ह्या स्थितीत ( ह्मणज इन्दियें शांत व ज्ञानोन्मुख असतांना ) देहत्याग झाला 
तर पुढें उत्तम कुलामध्यें जन्म प्राप्त होतो. ह्या सत्वगुणाला प्रज्वलित करणारें 
अक्ष झणजे सत्कम होय.  सत्कमे ह्मणजे शाखत्रविहित निष्काम व 
निरहंकार कमे होय, असं मागें अनेक प्रसंगी सांगितलेंच आहे. 
सत्वाने ज्ञानप्रास्ति व श्रेष्टलोकप्राप्ती होते. याच सत्वाचा अतिरेक झाला 
म्हणजे विषयज्ञान व विषयसुख यांविषयी वेराग्य प्राप्त होऊन आत्मज्ञानाची गुप्त 
असलेळी जिज्ञासा प्रकट होते आणि अभ्याससातल्यानें आणि गुरूचा व इंश्वराचा 
अंनुभ्रह होऊन अद्वेताचें ज्ञान होतें आणि पुढील अभ्यासाने प्रकृतिपराभव सर्वथा कारितां 
येऊन शोवटों आत्मसाक्षात्कार होतो. यावरून हे निष्पन्न झालें को, विषयज्ञान पूर्ण 
झाल्यावर विषयवेराग्य होतें; सारांश विषयाचे ज्ञान, अध्यात्मज्ञान आणि आत्मविशज्ञान 
ह्या ज्ञानाच्या श्रेष्ठ, श्रेष्टतर पायऱ्या आहेत आणि या मार्गानें गेले तरच रजतमांचौ 
पराभव करितां येऊन शेवटीं विषयज्ञानांत व विषयज्ञानसुखांत गुंग करणाऱ्या सत्त्वगुणा- 
सही' अधंचंद्र देतां येतो. हें सत्त्वगुणाचें वणणन झाल. निप्कामत्वानें प्रक्ृतिशास््रांचें 
( बीजगगित, भूमिति, भूगर्भ, खगाल, जीवन, मानस, सामाजिक, इंश्वरी, इत्यादि अनेक 
शात्रांचें) अध्ययन करून त्या ज्ञानामध्येंच आनंद मानणारे ते सात्विक लोक होत. 
या लोकांमध्ये प्रकृतिविषयकच कां होईना पण ज्ञानाची व ज्ञानसुखाची अभिरुचि 
उत्पन्न झालेळी असते. ह्या रूचीचे पयवसान पुष्कळ अंशांनीं अध्यात्मज्ञानांत किंवा 
अध्यात्मसुखाच्या लालसेमध्यें होतें. ज्ञानसख हे घुद्धसुख आहे आणि अध्यात्मसुख 
अथवा आत्मसुख प्राप्त करून घेण्याची ही पहिली भूमिका आहे. असो; या सात्विक 
सुखाचा परिपोष व्यक्तीमध्ये व समाजामध्ये हाइईल, तेव्हां व्यक्तीस व व्यक्तिघटिक 
समाजास शुद्ध असें सुख मिळूं लागेल. सात्विक गुण हा प्रकृतीचा श्रेष्ठ चिरंजीव आहे 
हें सांगावयास नकोच. 


रजोगुण हा प्रकृतीचा दुसरा मुलगा आहे अथवा दुस्यमप्रतीचा अवतार आहे. हा 
लोभापासून उत्पन्न होतो. हा गुण उत्पन्न झाला म्हणजे हा जीवाला कमे करण्यास 
लावितो. आशा ही याची जननी आहे. सत्त्व आणि तम यांचा पगडा कमी झाला 
म्हणजे हा प्रबल होतो; सुखाच्या आहेनें कमे होतें पण तें दुःखमूलक, दुःखजीवी आणि 
दुःखफलात्मक असतें. लोभ, कर्मोत्साह, कमप्रथ्ृत्ति, शांतिझून्यत्व आणि आशा हा 
चिन्हें दिसू लागली म्हणज़े रजोगण प्रबल झाला असं समजावें. अशा स्थितींत देहावसान 
झालें तर पुनः कमासक्त लोकांमध्यें जन्म प्राप्त होतो. विषयभागाथ मात्र उत्पन्न झालल्या 
कंभोचा परिणाम दुःख हा आहे. कमेप्रवतेक रजोगुण जोरावर असला म्हणजे लोभ 
उत्पंत्न होत्मे. म्हणजे लोभापासून रजोगण उत्पन्न होतो व रजोगुणापासून लोभ अस्ति- 
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त्वात येतो. लोभ म्हणजे रजोगुण होय. हे उभयतां परस्परावलंबी आहेत्त. जीव 
हा सवतः परमात्म्याचा म्हणज आनंदी स्वरूपाचा व ज्ञानी खरूपाचा अंश असतो ह्मणून 

त्याला ज्ञान व सुख हवों असतात; पण पूर्वकर्मानुसार अज्ञानाचा भागही त्याच्या बांठ्यासं 
आला असतो हणून ज्ञानविषय व सुखविषय बाहेर आहेत असा त्यास भास होतो आणि 
विषयोपभागच सुखसवंस्व आहे, असंही त्याला वाटतें. असें वाटणें व सुखा- 
साठीं कमे करणें हा रजोगुण होय. लोभ येथेच जन्मतो. असो; याप्रमाणें रजोगुण हा 
होभापिता व लोभपुत्र आहे. लोभी किंवा कर्मलोळप लोक मध्य लोकांत '“ मृत्यु लोकांत ! 
वास्तव्य करितात. हें रजोगुणाचें वर्णन आहे. येथील कमे सकाम अथवा सहेतुक 
असतें. अमुक एक विषयोपभोग आपल्यास मिळावा ह्मणून हें कम होत असतें. ह्या 
सहेतुक कमोचा उद्य लोभापासून होतो व त्याचें फळही लोभात्मक होते, शरोरयात्रा 
सुरक्षित चालेळ इतक कमे करणें प्रलेकास अवश्य आहे. पण ज्ञान झालं नसले म्हणजे 
हरीरयात्रेची मयादा अनावर होऊन मनुष्य रात्रंदिवस सहेतुक कम कारित राहतो व कर्म- 
दौस होऊन बसतो. वास्तविकच पाहिलें तर लोभ हा मनाविकार दुष्ट नाहीं; पण अशा- 
नाच्या संगतीनें ह्या लोभासही दुष्टत्व येऊन “ लोभमूल्मनि पापानि' असें पापपितृत्व यास 
मिळतें. आपल्या खतःच्या शरीराचे संरक्षण करण्याचे सामथ्य, आपल्यास असावें, व 
त्याप्रमाणे आपण करम करावें, ही प्रवृत्ति कांही वाइट नव्हे; उलट हो लालसा व्यवस्थित 
ठेविली तर सत्वगुणपोषक होते. पुनः, अज्ञानावस्थेमधून काहून सचतन प्राण्याचा व 
शेवटीं मनुष्याचा जन्म देण्यास हा लोभ, हा रजोगणच, कारण आहे. सारांश रजो- 
गुणाला सत्वगुणाचें साहाय्य मिळालें म्हणजे आत्मोन्नतीचे बरेच काय होतें. तसेंच 
सत्वगुण या रजोगणाचा सहकारी असल तर आपल्या संकुचित देहाचे संरक्षण - करून 
शिलक राहिलेले कमसामधथ्यं प्रथम प्रथम आपली कोर्ति बाढबिण्यामध्यें खच होते आणि 
कीर्तीच्या लोभाने लोकांवर उपकार करणारीं कृत्येंही आपल्या हातून होतात. सत्व- 
गुणाचा अधिकच प्रभाव झाला तर स्वगेलोकीं सुख मिळेल या आश्ानं सत्कमे होतात आणि 
या पुढेंही सत्वगुण जोरांतच राहिला तर निष्काम कर्माला सुरुवात होऊन चित्तशुद्धि होते, 
वैराग्य येतें आणि संकुचित स्वार्थावर सबेथा शून्य पडतें. एवंच सत्वगुणाच्या आश्रयाने 
हा गण राहतो तेव्हां तो व्यक्तीची व समजाची उन्नति करितो. पण जर याचा तमोगु- 
णाशीं खोह झाला, तर मात्र तो व्यक्तीची व समाजाची हानि करितो. समाज नौचतर 
होत आहे, त्यांतील बहुतेक व्यक्ति उपभोगपरायण आहेत व उपभोगाप्रील्यथ॑ कलहातुर आहेत, 
अशी स्थिति असेल तेथे तमोमिश्रित रजोगुणाचं प्राबल्य आहे, असं समजावें. दिरण्याक्ष, 
हिरण्यकश्यप्रु; रावण, कुंभकर्ण, शिझुपाल, वकदंत, इत्यादि व्यक्ति ज्या समाजांत प्राब- 
ल्याने मिरवत असतात, तो समाज तमोमिश्रित रजोयुणामें बद्ध झाला आहे, असें सम- 
जावें. तमोमिश्रित रजोगुणाच्या कारखान्यांत तयार झालेल्या दोऱ्या तोडणे फार 
कठिण आहे. सत्त्व गुणाच्या दोऱ्या सैळ ब॒भंगुर असतात; सात्विक रजोगृणाच्या 
दोऱ्या घट्ट परतु कष्टभंगूर असतात; पण तामसी रजोगुण तोडणे भारी कढिण- होतें. 


[दे] 


तेव्हां सांगावयाचे तात्पये इं का, कमांचा आरंभ लोभाने होतो, तरी केवळ उपभोगात्मक 
होभ सोडून देऊन सल्कमानेच आत्मशुद्धि होईल अश्या मनोब्रृत्तीनें मात्र कमाशीं सक्त 
असावें. ही आसक्कि पुढें ज्ञानाने निघून जाते व आपली यातायात संपते. 


आतां, राहतां पैेको तमोगुणाची मीमांसा राहिली, ती करून पुढील मागक्रमणास 
आरंभ करू. तमोगुण हाही सात्त्विक व राजस ग्रुणांप्रमाणं प्रकातिजन्य आहे. अर्थातच 
प्रकृतीचं हें शेवटचे लॅकरूं आहे व ह्मणून तिचे ते॑ आवडते बालक आहे! ह्याची उत्पति 
भक्हानापासून आहे. हा सर्व जीवास मोह घालणारा आहे. 'अज्ञानेनादृतं ज्ञानं तेन 
सुद्यन्ति जंतवः ॥ ! प्रमाद, आलस्य आणि निद्रा या सवंगामी अस्तरांच्या योगानें हा सव 
जीवांस बद्ध करण्याचा प्रयत्न करितो व बहुतेक ठिकाणी याला जय मिळतो. हा झ्ञानाचं 
आवरण, आच्छादन, करणारा व त्याचप्रमाणें फसविणारा असल्यामुळें हा विद्यमान 
भसतां जीव प्रमत्त होतात आणि करूं नये ते करितात. सत्त्व आणि रज यांचा जॉरे 
कमी झाला म्हणजे हा प्रबल होतो. ह्याचं आगमन प्रसिद्ध करणारीं अनेक निद्याणं 
आहेत. (१) सवे हैरिये मंदतेज झाली, (२ ) कमेंद्रियें प्लन्ध अथवा गारठल्यासा- 
रखी झालीं (३ ) उन्मत्तवतू आचरण होऊं लागलं आणि बुद्धीला मोहृ पडला म्हणने 
तमोमहाराजांची स्वारी आली आहे असें समजावें. ह्या स्वारीच्या अमलांत मृत्यु 
आला तर मूढयोनीमध्यें जन्म प्राप्त होतो. ह्या गुणाचे जन्मस्थान अज्ञान आणि पये- 
बसान ही अज्ञान आहे इतकंच नव्हं, तर प्रमाद आणि मोह हेही तमोयुणाचें सहचारी 
आहेत. अथोतच तमोगुणी जीवास अधम योनी प्राप्त होते. हें तमोगुणाचें वर्णन 
आहे. येथे अज्ञान, आळस, अकार्यकरण आणि मिध्याज्ञान असतें. अज्ञान ब 
भाळस ही परकाष्टेची तमोवस्थया आहे. जड किंवा अचेतन स्थिति 
म्हणजेच ही अवस्था होय. या अवस्थेमध्ये म्हणजे पूण अज्ञानास्थतींत परमावर्धाचं 
नीचत्व असळें पाहिजे. या अवस्थेंत चेतन्यश्क्तीचा प्रायः पूर्णलोप झालेला असतो. 
म्हणजे चेतन्याचा फारच थोडा अंश येथें असतो. ज्ञान हें जर सुखपोषक आहे 
तर येथील अज्ञान पराकाष्ठचें दुःखमूलक असलें पाहिजे. जीव प्रकट झाल्यानंतर ही 
तमोगुणाची पूणावस्था फारच थोड्या प्राण्यास अनुभवावी लागते. मूच्छा येणें, झाप 
लागणें, घुल्याच्या अनस्थेंत स्तब्ध राहणें, हो या स्थितांची निददीकं आहेत. असो; या 
पराकाष्टेच्या अज्ञानांतून पुढें जाण्याजी जी प्रत्रत्त होते ती अंतयामी जें चेतन्य गुप्त 
असतें, तें प्रकट होऊं लागलें म्हणजे होते. प्रथमतः या चेतन्याची प्रवृत्त अमित 
आणि मूढत्वाची असते; ह्मणजे येथ चतन्य प्रादभूत होतें तें रजोयुणाच्या रूपानें होतें, 
ब॒ प्रथमतः ते पुष्कळशा चुक्या कारते. तथापि क्रमाक्रमाने व्यवस्थित कमे होऊं लागून 
पुढें सात्विक कमे होतें ब सात्विकाचें पर्यवसान निष्काम कमामध्ये होऊन ज्ञान ब 
तदनंतर या मिळतात. 
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हा आमच्या येथील उत्कांतीचा पंथ आहे. पूण अज्ञान, प्रमाद, अल्पज्ञान विस्तृत 
ज्ञान आणि पूणेज्ञान, असा कम आहे; व्यवहार सुरू झाला किंबा प्रृतिपुरुषांची जेडी 
ईश्वरी सत्तेनें विभक्त झाली म्हणजे प्रथमतः सर्वच अचेतन असतें, तेथें चैतन्य ( परमे- 
श्वर ) चेतनारूपानेप्रकट होतें. कांहीं हालचाल, कांहीं व्यापार, सुरूहोतो. ह्या 
व्यापारास व्यवस्थित स्वरूप प्राप्त होऊन वृक्षसृटि ब प्राणीसृष्टि उत्पन्न होतात; नंतर 
परंपरेने मामवी योनी प्रकट होऊन जीवाला पूणांवस्था प्राप्त होण्याची, ज्ञामबलक्रिया 
अविर्भूत होण्याची संधि मिळते. 


हें उत्कमण घ्यानांत ठेवणें असल्यास आणखी एक दोन गोष्टी विसरतां कामा 
नये. ल्या ह्या: चैतन्य हं सवव्यापी आहे. कोठेंही चेतन्य नाहीं असें स्थल्य मिळा* 
वयाचें नाहीं. ब्रह्मदेवापासून अत्यंत अचेतन अक्षा स्थूल पदाथीपर्यंतची कोणतीही मूर्ता- 
मूर्त वस्तु घेतली तरी येथें कोणत्याना कोणत्या तरी रूपानें चेतम्य राहत असतें. हा 
व्यधहाराचा विचार चालला आहे. तेव्हां दुसरा आणखी सिद्धांत करण्यास हरकष 
नाही; तो हा कॉ, अल्यंत स्थळ अथवा सर्वतः अचेतन पदाथापासून तो 
त्रह्मदेवापर्यंतच्या प्रत्येक व्यक्तींत  जडद्रव्य हे. असतें.  अचेतनामध्यें 
जडद्रव्यच पुष्कळ आंशाने प्रकट असतें. आणि ब्रह्मदेवामध्ये चैतन्य 
पुष्कळशा अंशाने प्रकट असतें, हा भाग निराळा; पण सवंत्र जड व चेतन, 
प्रकुृतिपुरष, यांची जाडी अनिरुद्धपणानें संचार कॉरत आहे, हें ध्यानांत ठेवणें अगल्याचें 
आहे. अहेकार, बुद्धि, मन आणि होदरये यांत जसा कमीजास्ती प्रमाणाने जडाचा 
अंश भरला आहे, तसाच स्थूल व सूक्ष्म अचेतन वस्तूंमध्येंही चैतन्याचा अंश भरला 
आहे. कधी गति, कधीं उष्णता, कधीं आवाज, कधी विद्युत, कधी ज्ञान, इत्यादि 
माना स्वरूपे घेऊन हा चैतन्यांश प्रसंगोपात्त प्रकट होत असतो. एवंच या विश्वांत 
सर्वत्र जड आणि चेतन्य यांचे अनंत पारिमाणांनी घटित झालेलं मिश्रण ओतप्रोत भर- 
छेळें आहे. मात्र तें घनदाट नाहीं. तसें असतें तर हालचालच दक्‍य नसती. असो, 
जडचैतन्याचें हें मित्रण आपल्यापासून हजारो कोट मेल लांब असणाऱ्या सूयामध्यें ष 
आपल्या जवळ अत्यंत निकटत्वानें राहणाऱ्या एश्‍्वीमध्येंही भरलेले आहे. या भग्य  ष 
अवाढव्य पोकळींत जें द्रव्य आहे, त्याचें नांब आकाश ( 1711121: ) होय. हें अमूर्त 
व बिनवजनाचे द्रव्य अस्तित्वांत नसतें तर सूयाचा किरण येथपर्यंत येणें शकय 
नव्हते. हें तत्व युरोपियन शात्रज्ञांस १९ व्या शतकांत समजलेंसं दिसत आहे. सासंश 
जड चेतन्याचें सर्वत्र अस्तिव आहे... आणखी ध्यानांत ढेवण्याची गोष्ट ह्दी कॉ, ही स्थ 
विश्वव्मवस्था कांहीं ठराविक, निरपवाद, आणि सावंत्रिक अशा नियमांनी चाएळेफी 
आहे. या नियमांचा व्यवस्थापक परमेश्वर आहे; हणून या बिश्वचकांतून अक्का 
क्षन्ममरणाच्या फेऱ्यांतून सुठावय़ाचें असल्मास शाक्योक्त मार्गानें ब अतिनम्रतापूर्वेक 
हानार्जे: ब पुढें परमेश्वराचे आराथन एकनिष्ठत्वानें केलें पाहिजे; राजसी आचरणाचा 
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मोर्चा सात्विक आचरणाकडे व पुढें निष्काम आचरणाकडे वळविला पाहिजे. गुणातीत 
होण्याचा हा पंथ आहे. 


६ येणेंप्रमाणें तीन गुण, त्यांचा , कम, लांचे स्वरूप, त्यांचे फल इत्यादिकांची 
मौमांसा भगवंतांनी «लोक अठरापर्यंत केली आहे; आणि या विवेचनावरून सिद्ध होणारे 
प्रमेय १९ व २० श्होकांत प्रकट केलें आहे. हें तत्व अत्यंत महत्वाचे आहे. आत्मा 
कांहीं कारेत नाहीं व करवीत नाहीं, ज काय कमे होतें ते॑ सत्वादिगुणांकरवीं होतें आणि 
ह्या गुणांचा अतिक्रम केला, या गुणांस टाकून पुढें गेलें, ह्मणजे कमे संपते, हें पुनः 
एकवार येथें सांगितलें आहे. अज्ञानाने कमे होतें; अज्ञान ह्मणजे प्रकृति होय. प्रकृति 
त्रियुणात्मक आहि; तेव्हां कम होतें तें गुणांकरवीं, प्रकृतिकडून, अज्ञानद्वारा, होतें. कमे 
ह्मणजे सकामकम असा अथ तर घ्यावयाचाच; ह्मणजे या विश्वांत ही जी हालचाल, 
घडामोड, दिसत आहे, ती स्व सकाम आहे, असेंच समजावयाचे; मात्र हें विसरावयाचें 
नाहो कॉ, ल्लीसाहचय, पुत्रपालन, पितृसेवा, कुटुंबपोषण, समाजरक्षण इत्यादि सकानी, 
पण, उत्तरोत्तर श्रेष्ठ पदवीची कर्मे आपल्या हातून होतात त्यांत निष्कामत्वाचा अंश 
ढत्तरोत्तर वाढत जातो. ज्ञानपूवेक केलेले कमोत जितकी जितकी निष्कामता अधिक 
जितका निरभिमान अधिक, तितकं तितके तें कम जास्त श्रेष्ठ असतें. पूर्णसात्विक कर्म 
ह्मणजे पूणे निष्कामकमं होय. तमोगुण केवळ जडाचा, रजोमिश्रित तमोगुण राक्षसी, 
रजोगुण मानी आणि सात्विकगुण दैवी, अशी परंपरा आहे. येथें समजावयाचे हेंच 
कीं, यश्वावत कमे सत्वप्रेरित, तमःप्रेरित अथवा यांतील कोणत्याही दोन गणांनी अथवा 
सवे गुणांनी प्राोरेत असतें. गुण नसर्ताल तर कर्मे शक्‍य नाही. 


आत्मा कमेंप्रेरक नाही. 


सवे संसारोकमाचे प्रेरक गुण आहेत. आत्मा हा गुणातीत असल्यामुळें तो ह्या 
क्रमोचा प्रेक होत नाहीं; असें ज्ञानविज्ञान झालें म्हणजे आत्मज्ञान प्राप्त होऊन 
मुक्ति मिळते. सवे करणारी व करविणारी प्रकृति आहे, जीवाची म्हणज जीवाला 
उत्पन्न होणारी इच्छा सुद्धां प्रकृतिजन्यच असून तीही निमित्तमात्र आहे. हं जीवास 
समजत नाही. आणि म्राझी इच्छा, माझे. कतृत्व, माझे भोक्दूत्व, 
झसे तास वाटत असतें, हीच , माया होय. प्रथम षडघ्यायींत जसा आत्मा 
अकता आहे, असं सिद्ध केलं, त्याचप्रमाणें परमात्माही अकता आहे, असें येथें 
सिद्ध केळे. आत्मा आणि परमात्मा दोन्ही अव्यय, अविकार्य, नित्य आणि म्हणून सरवे- 
व्यापी आहेत; तेव्हां त्यांकडून कार्य होणें किंवा तयांच्यावर संस्कार होणं शक्‍यच नाहीं. 
आत्मा म्हणजे परमात्मा अव्यय ब अविकाय आहे. हें सुंदर तत्व दुसऱ्या अध्यायांत 
हतीनें, युक्तीने व अनुभवानें प्रकट केळें आहे; शेबटो आत्म्याला व्यय आहे अयर तो 
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विकार्य आहे, असें हाटलें तर अनवस्था उत्पन्न होते असेही सिद्ध केलं आहे. एवंच शर्ष- 
ब्यापी आत्मा कार्यकता किंवा सुखदुःखभोक्ता नाहीं, त्याचप्रमाणे परमात्माही क व्हे 
झ्ञावविज्वान परमात्मप्रासीला अवशय आहे व ह्मणून याला उत्तमोत्तम ज्ञान रस 
झटळें आहे. 


प्रकृतीच्या अभावी कमे शक्‍य नाही. आतां ज्ञान, सुख, कमे, दुःख, प्रमाद 
आणि आळस हे करमप्रेक आहेत, असें ठरलें. ह्या कमेप्रेरणेंत सामान्यतः सकामत्वाचा 
अंशा असतोच म्हणून हे सर्वे गुण संसारपोषक आहेत. पहा की, ज्ञान हा गुण 
सात्त्विक आहे. अनंतविश्वांतील अपारामेत पदार्थांचे ज्ञान करून घेणे हें अनेक कारणां- 
करितां सदैव अवशयच राहील. तथापि पुष्कळ प्रकारचीं शाखे आपलीशी केलीं, नवीन 
शोध केले व जगाच्या ज्ञानांत आणि सुखांत पुष्कळशी भर घातली, सारांश आयुदायाचा 
व्यय उत्तमोत्तम रोतीनें केला; तथापि हो स्व शाक्त व सर्व कला कोणत्या एका अद्वितीय 
तबत्वापासून निघाला आहेत, परस्परांचा एकमेकांशी काय संबंध आहे, हें जापर्यंत कळले 
नाहो, जांपर्यंत आपल्या या शरीरयष्टींतील हजारों पदार्थास एकवट करून एकजीवत्बानें 
चालविणाऱ्या आत्म्याचा व त्याचप्रमाणे विश्वांतीलक अनंत जीवांस व अनंत वस्तूस एका 
सूत्राने निबीधपणानें चालविणाऱ्या परमेश्वराचा व ल्याच्या पलीकडील परत्रह्माचा शोधे 
लागला नाहीं, सारांश, क्षेत्र, क्षेत्रज्ञ आणि पुरुषोत्तम यांचा बरोबर उलगडा झाला नाही, 
तत्त्वज्ञानविज्ञान ( 12111] ',56])111 7, 112016110६] 811१ ]॥19011081] ) जोपर्यंत 
प्रकट झालें नाहीं, तोंपर्यंत वरील प्रचंड व वर्णनीय ज्ञानही जीवाला पुनः पुनः संसारांतच 
घालिते. उपाधीने अल्पक्ञत्व आलेल्या या जीवास व जीवजनकांस जोपर्यंत सर्वेशत्न 
आलें नाहीं, जोपर्यंत भेदवद्धि नष्ट झाली नाहीं, तोंपर्यंत जीवास जन्म घेतलाच पाहिजे. 
याप्रमाणे, नुसत्या ज्ञानासाठी ज्ञानाचं अजन करावयाचें एवढा संकल्प केला व शान 
वाढविले तथापि तें ज्ञान जर एकवट केलें नाहीं तर सुद्धां जर संसार उत्पन्न होतो, तर 
सुख, लोभ, खस्थता इत्यादि अनंत विषयमूलक .प्रेरकांच्या स्वाधीन होऊन कमे केले 
असतां संसार उत्पन्न होईलच होईल याविषयीं काय संशय आहे? दुसऱया पक्षी; नुसल्या 
अद्वेतज्ञानाचे सिद्धांत घोटघोट्न ठेविले, पण ल्यांची सिद्धता करणाऱ्या शाखांचा, नौति 
धर्मे इत्यादिकांचा व अनेक कलांचा उदाहरणापुरता सुद्धां परिचय करून घेतला नाहीं 
तर ते स्वभावतः अमोलिक असणारे तत्त्वज्ञानही कवडीमोलठाचे होईल. सारांश, शास्र 
कलांचा अभ्यास तत्त्वदष्टीनें व तत्त्वज्ञानाच्या मार्गाने झाला पाहिजे व तत्त्वशाखत्रांचें श्रवण 
मनन, शाखरदष्टीनें स्वानुभव येण्यासारखे झालें पाहिजे; तरच ज्ञानाचा उपयोग आहे. 
तरच ज्ञानाला पवित्रत्व येणार आहे आणि तरच ज्ञान शांतिपोषक होणार आहे 
प्रकृतिजन्य सात्त्विक गुणांत असलें ज्ञान येत नाहीं; आणि झणूनच अठराव्या अध्मार्बांत 
भगवंतांनी “ सात्विक ज्ञान कोणतें समजावें. ” या प्रश्नाला समर्पक उतर दिलें आहे. 
असो; तेव्हां केवळ एकदेशीय ज्ञानाची व त्याचप्रमाणें म्रुखादि कर्मप्रेरकांची अमनी, 
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प्रकृति आहे. सर्व कम प्रकृतीमुळे व प्रकृतीसाठी आहे. हणजे असेंः “कमं करा' 
याचा अर्थ निष्काम कमे करा असे भगवंतांचे आप्रहपू्वक सांगणें आहे. कर्म दोन 
प्रकारचे; एक निष्काम व दुसरे सकाम. निष्काम कर्म अशासाठी करावयाचें असतें की, 
ज्या कमेसंततीमुळें जीवास देह व इतर उपकरणे उत्पन्न झालीं, ती कर्मसंतति व देहादि 
ब लोभ अज्ञानादि तिचीं मुळें यांचा आपल्यास निरास करण्याचें अपूव सामर्थ्य प्राप्त 
होईल. एका जातीच्या कमोचा नाझ दुसऱ्या जातीच्या कमाने कराबयाचा आहे. 
अज्ञानाने व अशुद्ध मनानें जी कर्मसंतति उत्पन्न झाली तिचा नाश ज्ञानयुक्त व निमळ 
म्हणजे निष्काम कमोने करावयाचा आहे. आतां सकाम कमे अज्ञानाने, प्रकृतीमुळे 
उत्पन्न होतें, यासबध वादच नाहीं. तेव्हां प्रकतिनिरासासाठीं जें कर्म अगर जो कर्मे- 
योग अनुपाळावयाचा आहे, तो प्रकृतीकडून होणाऱ्या प्रेरणांकडून पाळावयाचा नाहीं, 
तर गुणातीत जा भगवान्‌ याच्या प्रेरणेने पाळावयाचा आहे. हो प्रेरणा स्वयंभु आहे 
असें ज्ञान ' सवे संसारी कमाच्या प्रेरणा प्रश्‍तीकरवीं होतात ! हॅ ज्ञान झालें ह्मणजे होते. 


आत्मा गणांहून विलक्षण आहे, गुणातीत आहे, तेव्हां तो कम कारित नाही, वा 
करवीतही नाहीं हें आतांच सांगितलें. हें ज्ञानविज्ञान झालें म्हणजे तो पुरुष खरा 
भक्त होतो व परमेश्वरखरूप होतो. पुढें अद्वेतज्ञानविज्ञान झालें म्हणजे तो मुक्त होतो. 
तेव्हां “ जर खरोखरीचा मोक्ष हवा असेल, जन्ममृत्यु, जराव्याधि, दुःखकष्ट, इत्यादि 
उपाधिजन्य परिणाम समूळ व सकारण नष्ट करून टाकावयाचे असतील तर प्रकृतिसंभूत 
तिन्ही गुणांचे अतिकमण करून-व कारितां कारितांही-अद्वेतज्ञान यथाविधि समजून 
ध्यावे. ” असें १० व्या श्लोकांत भगवान्‌ आपम्रहपूवँक व अनुकंपापूवेक सांगत आहेत; 
तिकडे संसारत्रस्तांनीं सोल्हास लक्ष्य देऊन गुणातीत होण्याचा दढ निश्चय करावा व तत्मी- 
त्यथ अभ्रांत पारेश्रम करून सिद्धीही मिळवावी. 


७ यापुढील सात आठ शहोकांत गुणातीत पुरुषाची लक्षणे, त्याचा आचार, 
शणातीत होण्याचा उपाय, इत्यादिसंबंधीं मीमांसा अजुनप्रश्नावरून भगवंतांनी केली आहे. 
दुसऱ्या अध्यायाच्या व १२ व्या अध्यायाच्या शेवटीं, तसंच इतरत्र पुष्कळ ठिकाणी, 
जीवन्मुक्तीची लक्षणें दिलीं आहेत लांचाच पुनः येथेही अनुवाद केला आहे. 


विषयज्ञान असो वा नसो, विषयाकांक्षेनें कमेप्रवृत्ति होवो वा न होवो बिषया- 
संबंधें मोह असो वा नसो, ज्याला कोणत्याही स्थितींत हषविषाद होत नाहीं, उदासीन 
- ' अथंबा तटस्थ पुरुषाप्रमाणें जो राहतो, जो विषयतंत्रानें केव्हांही वागत नाहीं; कमे द्ोत 
असेल तर तें सत्त्वादिगुणप्रेरित आहे, तें प्रकृत्यभिमानी अज्ञानाने होत आहे, आत्मा- 
रामाचा तेथें यत्किंचितही संबंध नाहीं, असं निश्चितज्ञान ज्याच्या वत्तीमध्यें दिसतें, निच्चित- 
ज्ञानाची चिन्हें जेथें दिसतात, तेथें गुणातीतत्व आप्त झालें आहे, अस समजावें. अशा 
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गुणातीत पुरुषाचा आचार अथोतच सुखदुःखशऱ्य असावयाचा; ष ल्याचें मनही नित्य 
स्वस्वरूपामध्यें लीन असावयाचे. कांचन अथवा मृत्तिका यांची किंमत त्याला एकसाक 
खीच असणार; प्रिय होवो, आभ्रिय जाबो किंवा आप्रिय होवो, प्रिय जावो, त्याच्या 
वृत्तांत बालाग्रदी फरक पडावयाचा नाहीं; त्याचें आत्मज्ञान पूर्ण असावयाचे; 
स्तुतिनिंदा संबंधे, मानापमान, शत्रमित्र, यासंबंधे जो समवृत्तिच असणार आणि 
सद्देतुक कमीचा ज्यानें सवेथा परित्याग केला आहे;-सारांश, ज्यानें कमंसन्यास 
केला व वृत्तिसंन्यासही ज्यानें केला त्याला ग्रणातीत असें म्हणावें. ही स्थिति भापत 
होण्याला सर्वे आणि सर्वात्मा जो सर्वज्ञ परमेश्वर त्याचें एकनिष्टपणानें अखंड आराधत 
ज्ञानपूवेक झालें पाहिजे. परमेश्वराचे अखंड आराधन एकनिष्ठेनें केळे असतां गुणातीतत्व 
प्राप्त होतें; आणि पुढे हछवकरच मनननिदिध्यासपूर्वक अट्वेतशाख्ाचा व्यासंग केला असतां 
दिव्यानुभ्रह्ह होऊन मुक्ति मिळतें. नुसतें अद्वेताचे शाब्दिकड्ञान उपय्रोगी नाही; सर्वेब्यापि 
परमेश्वराचे ऐकांतिक आराधनेंवाचून अद्वेतबोघध व्हावयाचा नाहीं, हें स्पष्ट करण्या- 
सठो सांगतात कॉ, ज्याच्या साहाय्र्याने अमृतपूर्णे व व्ययरह्दित परजह्म मात्र आहे असें 
ज्ञान-विज्ञान होते, तो परमेश्वर मी आहे, माझें ज्ञान व तादात्म्य पूर्ण झाल्याविना मुमु- 
झूला मोक्षप्रापते होणार नाहीं,--सारांश ब्रह्म प्रातिष्ठापक मी आहे. तसेंच मी आहें, 
ह्मणूनच धमाला सनातनत्व येते.'' ज्या धर्मात गीताप्रणीत परमेश्वराचे आस्तिक्य 
गृहित घेतलेले नाहीं अगर सिद्ध केलेलें नाहीं, त्या धमाला सनातनत्व अथवा चिरस्थायित्व 
येणे शक्य अगर संभवनीय नाही; ह्याचप्रमाणें अखंड सुखाची चिरंतन अवापति सुखमागानें 
करून घेणं इष्ट असेल तर परमेश्वराला अनन्यभावेकरून शरण गेल्याशिवाय व लाच्या 
आराधनाने चित्तशुद्ध करून अद्वेतज्ञान संपादन केल्याशिवाय, हें कार्य होणार नाहीं. 


८ असो; याप्रमाणें सव ज्ञानांतील अत्युत्तम जं गुणातीत्व झ्ञान त्याचा विस्वार 
येणेप्रमाण झाला. प्रथम २ “लोकांत श्रोत्यांची व वाचकांची जिज्ञासा प्रफुष्ठित करणारी 
प्रस्तावना, पुढील दोन शहोकांत आह्मास्तित्व व पुरुष, प्रकृति आणि परमेश्वर यांची 
व्यवहारकालीन उत्पत्ति, नंतरच्या १४ "लोकांत गुणत्रयविभाग, त्यांचें त्वरूप इत्यादि, 
१९ व २० ्छोकांत आत्म्याचे निगुंगत्व आणि शेवटच्या ७ श्होकांत गुणातीत पुरुषाची 
लक्षणें; असे अनेक विषय घेऊन परमेश्वरांनीं ह्ञानमाग दाखविला आहे. वाचकानीं 
कृपा करून ही गोष्ट लक्ष्यांत ठेवावी की, येथील ग्रुण म्हणजे प्रकृति ज्या प्रकारांनी 
जीवास प्रकट होते ते प्रकार होत. मनुष्यलोकीं हे तीन गुण प्रकट द्वोतात; अन्य 
ठिकाणी हीच प्रकृति अन्ययुण प्रकट करेत असली पाहिजे. आतां मनुष्य लोकीं प्रकट 
होणारे हे प्रकृतिगुण असोत, वा अन्य असोत, त्या ग्रुणांस वश न होतां लांच्या 
पलीकडे गेलें पाहिजे. असें झालें तरच आत्मप्राते सुलभ होते. हा उपदेश केवळ 
मनुष्यासच आहे असें नाहो. तर अह्मदेवापासून तो थेट सूक्ष्म जंवूपर्यंतच्या प्रत्येक 
ममुक्षस हा साबेकाळिक उपदेश आहे. सारांश ह्या उपदेश कालस्थलाबाधित आहे, 
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दुसऱ्या अध्याग्रांतददी जीवाला * निःब्रैगुण्यऱ्गुणातौत हो ' असा उपदेश केला आहे. 
यावरूनही दवैतवादी, शुद्धाद्वैतवादी आणि विशिष्टाद्वैतवादी, यांनीं असा बोध घ्यावयाचा 
आहि कीं, परत्रह्मांत म्हणजे मुक्तत्थितींत ज्ञान व सुख हे सात्विक गुणही असू शकत 
नाहींत, मग इतर गुणकमे इयादिकांची कथा काय ६ शिवाय जेथें ज्ञान व सख यांचें 
वास्तग्य असतें, तेथें अज्ञान व दुःख यांची जोडी असावयाचीच. तेव्हां मुक्तोंत ज्ञान 
आहे, सुख आहे, अर्से म्हटलें कीं अज्ञान व दुःख हीं भाऊबंदकीच्या नाल्यानें तेथें 
येणारच ! मग मुक्तीची अव्यवस्था ती काय? सारांद, गीतादृष्टीनं तरी निदान 
अंद्रेताहून इतर पंथाला येथें न्यवस्थित थारा मिळणे शक्‍य नाहदी. 


असो; येथ कतृत्व, भोक्तृत्व गुणांकडे दिलं; प्रथम षडध्यायींत शरीरिक इद्रियांकडे 
दिलें. *“ सारांश, गुणायुणेषर वर्तन्ते ' हें ठरविलं आणि दोन्ही ठिकाणीं आत्मा व 
परमात्मा अकता व अभोक्ता असें ठरवून त्या दोघांची एकवाक्यता या दृष्टीनँ ठरविली. 
प्रत्येक मुमुक्षनें ह्या अध्याय अवशय वाचून त्याचें मनन ज्ञानपूर्वक करावें इतकी प्रार्थगा 
करून हं प्रकरण आटपितों. 


खंड १५ वा, 


पंधरावे अध्यायाचा उपसंहार. 


हा ' पुराण-पुरुषोत्तमयोग ' नामक अध्याय लहान असूनही यांत अनेक 
विषयांचे उदघाटन आलें आहे, ह्मणून बहुतेक गाताभक्तांस हा अध्याय प्रिय झाला 
झाहे. व्यवहार काळीं संसाराचे नित्यत्व (२ ) संसारतापत्रय-विमोषनाचा उपाय, 
( ३ ) बह्मस्थितार्चे दिग्दशन (४ ) जीवशिवांचा संबंध ( ५ ) जीवाचा जगताशी संबंध. 
(६ ) जीवाची पुनराद्रतति ( ७) ज्ञात्यांचा विवेक ( ८ ) अज्ञानी पुरुषांचा अविवेक (९) 
इश्वरविभूति वणन (१०) जीव व जीवदशा यांमध्यें तारतम्य (११) जीव व॑ शिव 
आांमधील तारतम्य ( १२ ) पुरुषोत्तमभ्रेष्ठत्व ( १३ ) पराभक्ताचें अत्युत्कृष्ठ स्वरूप ( १४) 
ज्ञान, तसेंच कतेव्याचरण यांचा अन्योन्य संबध आणि ( १५ ) मोक्षप्राप्ति, इतके भअति- 
शहन हाणून अत्यंत मोलवान विषयांचा ऊहापोह कोठें नामनिर्देशाने, कोठें दिग्दशेन 
करून आणि कोठें थोडाबहुत विस्तार करून भगवंतांनी या अध्यायाला सवेथा मनोहर 
रमणीयत्व अशगणिळें आहे. वर निर्दि्ट केलेल्या विषयमालिकेपेकीं प्रत्येक विषयाची 
योग्यता अशी आहे की, प्रत्येकाला एक एक चांगला स्वतंत्र प्रय असावा. पण इतका 
बिस्तार करण्याचा अधिकार मला नाहीं. शिवाय, गीताशाक्षाच्या विस्ताराला जी मयांदा 
झांखून ठेविली आहे, तिच्या बाहेर अतिकमण करणें असमंजस होई हणून या विष- 
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यांची गौताशास्रप्रणोदित दिशा दशेवून प्रस्तुत अध्यायांचा समारोप करावयाचा थीं 
संकल्प केला आहे. कृपा करून वाचकांनी इकडे सावधान लक्ष्य द्यावे. 


गेल्या अध्यायांत गुणत्रय विभागाचा विस्तार झाला. येथें सामान्यतः गुणत्र- 
यातीत जो भगवान्‌ आणि भगवद्धाम जे ब्रह्म यांचा विस्तार आतांच स्पष्ट उल्लेखिलेल्या 
विषयांकरवो व या विषयांच्या विवेकाने व्हाबयाचा आहे. प्रथमतः संसाराचे 
नित्यत्वाचा विचार करू 


व्यवहारकाळीं संसाराचे नित्यत्ब. 


(१ ) प्रतिक्षणी स्वरूपभिन्नतता पावणारा हा संसार व्यावहारिकरष्टीनें नित्य आहे. 
ऐकतांक्षणीं कित्येक भगवद्वभक्तांस व अद्वेतवाद्यांस * अब्रह्मण्य ' ह्मणून प्रायश्चित्त घेण्याची 
पाळी येईल ! ' संसार अनित्य आहे? हा असा डिंडिम आज हजारों पिढ्या आमच्या 
भारतवर्षात व पश्चिमिकडील आयोवतात दुमदुमत आहे. ह्यांच्यामतें संसार आणि 
नित्यत्व हे शब्दच विप्रतिषिद्ध, परस्परविरोधी, आहेत. परंतु थोडासा विचार शांत- 
पणानें केला असतां सवे निष्पापी तत्त्वज्ञांची एकवाक्यता होण्याला अडचण येणार नाहीं. 
व्यवहार कालामध्यें (झणजे ज्ञानाची स्थिति संकुचित आहे तोपर्यंत,) ह्या विश्वाचे नित्यत्ब 
अखंड व अबाधित आहे असं मानिळेंच पाहिजे. पहाः व्यवहारकालांत आपण दोन 
गोष्टी रृहीत धरून विचार करांत असतो. (१) प्रत्येक कार्याला योग्य असे निश्चित 
कारण असलेच पाहिजे; आणि (२) या विश्वामध्ये अशी कोणतीही जड वस्तु नाही, 
किंवा अशी कोणतीही शक्ति नाहीं को जिचा कांहीं तरी संयोगाने अस्तित्वनाश होऊन 
ती नामशष होण्याचा संभव आहे. 


आतां कारणाशिवाय कार्य नाहां, हॅ ग्हीतकृत्य इतकं अनुभवसिद्ध आहे का, 
त्याचा नुसता नामनिर्देश केला ह्मणजे पुरे; त्याच्या सिद्धीची आवश्यकताच उरत नाही. 
प्रत्येक कायीला कारण किंवा कारणसमूह पूववकालींच निश्चित झालेला असतो असा 
आपला ठाम समज आहे व तो अनुभवाने समर्थित होतो, ह्मणून शास्त्रसिद्ध भाहे. 
कारण दृश्य होण्यासारखे नसले तर आपण कांही तरी दैविक कारण लावून कायाची 
उपपातति सिद्ध कारेता हें कोणास ठाऊक नाहीं? ह्याप्रमाणें का्यकारणसंबंध जर नित्य 
आहे व कार्यकारणसंबंधाचे जे आपले ज्ञान आहे ते जीवदशा आहे, तोपर्यत जर नित्य 
आहे, तर ह्मणजे ज्ञानविषय, कार्यकारणांच्या सांखळाने घटित झालेला संसार, ब हान- 
विषयीं ( हानी जीव ) जॉपर्यंत नित्य आहेत, तोंपर्यंत संसार नित्यच असला पाहिजे; हें उघड 
आहे. (२ ) जीव नित्य आहे. विषयझ्ञान असणें ही जीवाची स्थिति भाहे. जीवाचे हान 
संकुचित असते. ह्या संकुचित ज्ञानामुळे व्यवहार उत्पन होतो. म्हणून हा व्यवहार 
आहे तोंपावेतो जीवदशा नित्य, विषयझ्ञान नित्य आणि म्हणून संसारही नित्य अक्षी ही 
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परंपरा आहे. (२ ) ब्रह्म नित्य आहे. या ब्रह्माकडे संकुचितदष्टीनें पाहण म्हणजेच 
जगाची उत्पत्ति, स्थिति व लय उत्पन्न करणें होय. ज्ह्म नित्यच आहे व सवाचे 
अधिष्ठान आहे, तेव्हां संकुचित ज्ञानस्थितोंत ( व्यवहारकाळीं ) “संसार नित्य आहे; हे 
याप्रमाणें दोन तीन मार्गानी सिद्ध झाले. शिवाय व्यवहारदर्शंत भूताचा अगर 
.भमूतीचा सवंथा नाश होता असें तात्त्विकरष्टीने मानणें राक्यच नाहीं. तेव्हां व्यवहार- 
काळा संसार नित्य आहे हें सिद्ध आहे. पाश्चिमात्य तत्त्वज्ञांच लख पाहिले, कॅट, 
हृक्‍सले, स्पेन्सर यांचे सवमान्य म्रथ वाचले, तरी हेंच तत्त्व त्यांनी सादरतः मंडित केलें 
आहे असें दिसेल. ज्याला आपण नाश, मृत्यु इत्यादि नांवें देतां, तो खरा नाश अगर 
मृत्यु नसून परमाणूंचें अगर सामथ्यांचें स्वरूपांतर होतें, असें अधिभोतिक सर्वमान्य 
शास्रीही म्हणतात. याच्या मते पदाथाच्या परमाणूंचा आत्येतिक नाश होणें किंवा 
चेतनासामर्थ्यांचा नाश होणें शक्‍यच नाहीं. खरें आहे. घट फुटला, ज्या मातीचा तो 
केला होता णी माती पाण्यांत विरली, पाणी समुद्रास जाऊन मिळालं, तथापि मातीचे 
ते ते परमाणू विश्वांतून सर्वात्मना नाहींसें झाले, असें केव्हांही होत नाहीं. तसेंच गति, 
शब्द, उष्णता, विद्युत, चुंबन इत्यादि शाक्ते विश्वांतन सवेथा नाहींशा झाल्या असंही 
होत नाहीं. ज्या परमाणंचे ससुदायांनीं या विश्वाची घटना झाली आहे व ज्या साम- 
थ्यांना ही घटना सांवरून धारिली आहे, ते परमाणु व तीं सामर्थ्ये अनादि, अव्यय, 
अखंड व अनंत आहेत व असलीं पाहिजेत; पाश्चिमात्य आचार्यांचे हें ह्मणणें, पोरस्त्य 
आयोच्या सिद्धांतांचा अनुवाद मात्र करिते. येथे लक्ष्यांत ठेवण्याजागीं गोष्ट ही आहे को, 
जगताचें, विश्वाचे व संसाराचे नित्यत्व संकुचित ज्ञानावर अवलंबून आहे. या संकोचवृत्तीचा 
अज्ञानरूपी पडदा नाहींसा होऊन अमयोदता प्राप्त झाली, ज्ञानी पुरुषास ज्ञानस्वरूप प्राप्त झालें, 
ब्रह्माचा परिचय होऊन तो स्वतःच बरह्मस्वरूपीं झाला म्हणजे संसार नष्ट होतो. 
व्यबहार अगर संकुचित ज्ञान नष्ट झालें म्हणजे परमार्थदृष्टीने संसाराचे नित्यत्व संपलें ! 
सारांश, संसाराचे, अथोतच संसारांत उत्पन्न होणाऱ्या सुखदुःखांचें व जन्ममरणादि 
यातायातीरचे, नित्यत्ब सापेक्ष आहे हें आतां स्पष्टच झालें. हें नित्यत्व केवल नव्हे, 
सापेक्ष आहे. ज्ञानवित्ञान झाल्याबरोबर ह नित्यत्व नष्ट होतें. एशथ्वीच्या भागावर 
आपण कोठेंडरी उभे राहिला तरी सामान्य मनुष्याला आपण एका सपाट चबुच्यावर उभें 
राहिला आहों असें वाटतें. हे पाहून म्हणजे या संकुचित ज्ञानाच्या जोरावर तो * एथ्वी सपाट 
आहे व चौकानी आहे ? असें प्रतिपादन करूं लागला, तर हल्लींच्या विसान्या शतकांत 
एखादें शहरांतील शाळेत जाणारें पोरद्दी त्यांची समजूत घालून देईल व * एथ्वी गोला- 
कार आहे ' असें त्यास कबूल करावयास लावील ! याचम्रमाणे व्यवहारांत नित्यसा 
असणारा संसार परमाथंद्टीनं मुळींच नसतो हें समजांवें. संकुचित ज्ञान आणि पूर्ण- 
हान यांच्यामध्ये केवढा हा फरक ! आणखीही पुष्कळ उदाहरणें देतां येतील. 
सारांश, थोडकं ज्ञान असतां जं खरें ब नित्य वाटतें तेंच अमयोद ज्ञान झालें असतां 
असत्‌ आणि अनित्य ठरतें. संसाराची स्थिति हीच आहे. हा सिद्धांत प्रकट करण्याचे 
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हेतूर्ने भगवंतांनी प्रथम दोन श्ठोकांचा अवतार केला आहे. संसाराचें स्वरूप व ज्ञास 
उत्तम व सुगम व्हावें एतदथ त्याला अश्वत्थरक्षांच रूपक योजिले आहे. कठोपनिषदात 
हेंच रूपक केलें आहे. या अश्वत्यद्रक्षाचें मूळ वर, आणि शाखा खाली, असा हा विप- 
रीत प्रकार आहे ! संसाराचे मूळ ब्रह्म आणि त्याचा विस्तार म्हणजे येथे दष्टारष्ट अस- 
लेले भूभुवादि अनंत लोक होत. अश्वत्यवृक्ष अव्यय असणें ( अश्वत्य म्हणजे उद्यां जगतो 
कौ मरतो याचा निश्वय करितां येत नाहीं आणि अव्यय म्हणजे ज्याच्या स्वरूपांत केव्हांही 
बालामप्र फरक पडत नाहीं ! ) हा जसा चमत्कार आहे, तद्वतच हा अनंतरूपी संसारही 
एक चमत्कार आहे ! म्हणजे या संसारांत प्रातिक्षणीं जरी अनंत धडामोडी होत आहेत, 
तथापि त्याच्या  अंतःस्वरूपांत अथबा & घटकावयांत  बालाप्रहॉ.ी फरक 
पडत नाहीं. तेलाच्या अखंड धारेप्रमाणें त्याचा प्रवाह अखंड असतो. 
वृक्षाचं संरक्षण करणारीं पर्णे असतात त्याप्रमाणे या संसारदृक्षाचें रक्षण करणारे, लाचे 
भयानक स्वरूप आच्छादून टाकणारे, मित्र म्हणजे वेद होत. भश्रवत्थयाचा जसा खालीं, 
धर, शाखाप्रसार असतो; तसाच या संसारवृक्षाचा विस्तार त्रझलाकापासून तों थेट पाता- 
लांतील अधोलोकापर्यंत आहे; म्हणजे ब्रह्मदेवापासून तों. गवताच्या काडीपर्यंतचे सर्व 
मूतामूते पदाथ व सामर्थ्ये पारमार्थिकदृष्टीनें अनित्य परंतु व्यावहारिकदृष्टीने नित्य व 
विस्तीणे आहेत. या संसारवृक्षाचं पोषण करणारे रस कोणते, तर सत्त्व, रज आणि तम 
हे गुण होत. या गुणांचा जसजसा परिपोष होत जाइल, तसतसा संसारदृक्षही जोम 
थरील. बिषय (नानाविध उपभोग्य वस्तु) ही नूतन पछ़ठवी होय. ही पालवीही अर्था- 
तच गुणत्रयाच्या परिपोषावर अवलंबून आहे. आणि वृक्षाला जश्या पारंब्या फुटतात, 
त्याचप्रमाणें या सत्वादि गुणांच्या अनुषंगाने झालेलीं कर्मे व कमफलें आणि वासना ह्या 
वादावेषयक संसारदृक्षाच्या पारंब्या होतात. याप्रमाणें मूळ, शाखा, लांचा विस्तार, 
पार्ने, रस, पालवी, पारंब्या इत्यादिकांनीं सज्ज झालेला संसारवृक्ष सनातन आहे. पार- 
मार्थिक दृष्टीनें अनित्य पण व्यावहारिक अथवा सापेक्ष, संकुचित, दृष्टीनें अन्यय दिसणारा 
हा संसारवृक्ष खरोखरच मनोहर होय. 


पण याचें खरें स्वरूप (अनिलत्व) संसारदशषतील ठोकांस दिसत नाही. था 
जगांतील सवे व्यवहार “ जग व संसार नित्य आहेत! अज्ञा समजुतीवर चाललेले आहेत, 
जगाचें अथवा संसाराचें अनिलत्व स्पष्ट दिस. लाभेल तर व्यवहार स्तष्ध होईल. * संसार 
नित्य आहे व जन्ममरण असणें व उपभोग घेणें हाच पुरुषार्थ आहे” अशी समजूत दढ 
झाळेली आहे म्हणून व्यवहार चाळला आहे. अर्थातच व्यावहारिक पुरुषाला संसाराचे 
अनित्यत्व समजत नाहीं, खरें स्वरूप समजत नाहीं. पुनः; मायेची अधटितघटनापद्धता 
( अशक्‍य गोष्टी १॥॥७ल28 घडवून आणिण्याचे साम्थ्ये व कोशल्य ) 
इतकी मोहक आहे. काँ, दोजारषी हजारो. माणसे मरत असतांही 'मी 
भमर आहे? असे सामान्य पुरुष समजतो व हजारो कुटुंबाची स्थिति बिघडत अक्षत| 
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“माझी सर्व व्यवस्था कायम राहील? असें मानितो! आणखी; हा संसार केव्हा संपेल, 
ह्या जगाचा व जगत्कारणांचा अंत केव्हां होइल, हेंही आपल्यास सांगतां येत नाहीं. 
सर्वे पदार्थाच्या आकारादिकांचा नाद होत आहे, असें आपल्यास दिसतें, तथापि सर्वे 
विश्वाचा आल्यंतिक नाश ह्मणजे काय, थांची कल्पना करणेंही असंभवनीय, अशक्य, 
आहे. प्रलयकालीं अथवा महत्मलयकालीं सव पदार्थ ब्रह्मामध्यें लीन होतात अशें 
आपलें शास्र सांगते; पाश्वात्यतत्त्वज्ञांपेकी पंडितवयं स्पेन्सरसाहेबही असंच विधान करितात. 
हें कबूल केलें तरी पण ह्या पदार्थास पदार्थत्व देणारा जीं सामर्थ्ये आहेत, त्याचें काय 
होतें हॉ सामथ्येंही परब्रह्माच्या ज्ञानस्वरूपांत लीन होतात काय? आणखी कालमर्यादा 
संपल्यावर पुढें काल. आहे. का काय£' हा काल संपतो को काय पुनः 
आणखी; ह्या संसाराला आरंभ केव्हां झाला? पूर्वी जर सवे एकच बूह्म होते, 
तर संसार किंवा संसार उत्पन्न करणारी माया आली कोठून? निराकार, निर्विकार ष 
निरंजन ग्रह्मावर माथेची सत्ता चालली तरा कशी१£ ब्रह्म जर सबेव्यापी आहे, सर 
मायेला राहण्याला व ब्रह्मास मोह घालण्याला सवड मिळाली तरी कह्की? इत्यादि 
भ्रश्नांस या व्यावहारिक दर्षेंत समाधानकारक उत्तर देतांच येत नाहीं. पुनः एकदां 
आणखी; हा संसार म्हणजे व्यवहार चालला आहे कशाच्या जोरावर? या संसाराला 
अधिष्ठान काय? आ्रह्म हें अधिष्ठान आहे ह्मणावें, तर तं कोठें दिसत नाहीं! शिवाय 
ज्याचं आदिकारण काय आहे हें समजत नाहीं, अंती. परिणाम काय होणार हें ठाऊक 
नाहो, त्याचें स्वरूप आपल्यास समजलें आहि, असं आपण ह्मणावें तरी कसं £ ज्ञानाची, 
विषयश्ञानाची, मर्यादा कितीही विस्तृत झाली, तरी विश्वाचे आदिकारण, आतम परि- 
णाम व खरें स्वरूप जापयेत समजलें नाहीं तोपर्यत आपल्यास “कांही समजत नाहो! 
असंच आपण हटले पाहिजे. एवंच विषयदृष्टीनें व विषयम्रहण करण्यांत 
अत्यत पटाईत अश्या इंंद्रे, मन, बुद्धि इत्यादिकांच्या साहा- 
य्याने, जॉपयत आपण विश्व, विश्वरचना व विश्वनियामक इश्वर इत्यादि 
गूढ प्रश्नांचा विचार कारेत असतों, तोंपर्यंत ह्या प्रश्नांचा यथास्थित निकाल आपल्यास 
केव्हांही देतां येणार नाहीं. स्पेन्सर प्रभ्ति स्याद्वादि ( 3821081108 ) म्हणतात 
त्याप्रमाणं हा सवे भाग अज्ञेयाचा आहे. आपल्या स्कंधावर वसून प्रवास करावयास 
छागणे हें जितर्के अशक्‍य आहे, तितकेच नेत्रादिकांच्या व बुद्धीच्या साहाय्यानें विश्व- 
गूढांचा उलगडा व्यावहारिक दृष्टीनें करणें अशक्य आहे. अर्थातच “ आपण अज्ञानी 
आहों व असूं असा मथितार्थ निघतो आणि सामान्य व स्थूल दृष्टीने हें विश्व निश्य 
आहे असें आपण म्हणतो ! अवाचीन शास्रहा तेंच सांगते आणि आपल्या ध्यावहवारिक 
शरिवाराचा प्रवाह त्या दिशेनें वाहतो. असो; आतां अट्वैतमताशिवाय इतर जे शात्र- 
ऑथ व घमपंथ आहेत, मध ते काळे लोकांचे असोत, अगर गोरे लोकांचे असोत; 
पौरस्त्य असोत, अधर पाद्यात्य असोत; प्राचीन असोत वा अवोचीन असोत; या सवृ शात्ञ- 
कलांचा व पभषपर्यांचा कम असा भाहे की, तो अनुसरळा असतां वरीऊ प्रश्नांचा रकगडा कधी 
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होऊंच नये. कारण उघड आहे को, हे प्रंथ व पंथ ' आपण इईश्वरप्रणीत आहों ' असे म्हणत 
असतांही मानवी वुद्धीच्या अगर अंतःकरणाच्या जोरावर वरील प्रश्नांचा उलगडा करी. 
ण्यांचा प्रयत्न करितात. जेथें अनंतता, अमर्यादपणा इत्यादि इंद्रियागोचर पदाथाचे 
विवेचन करावयाचें असतें, तेथे बुद्धीसारख्या सांत, संकुचित व समर्याद साधनांचा 
काय उपयोग होणार ६ एका दृष्टीनं उलगडा झाला तरी दुसऱ्या दृष्टीनें संदाय उत्पन्न 
होणारच! पहाः इश्वर न्यायी आहे, व तो जीवाच्या योग्यतेनुसार निप्रहानुप्रह करितो, 
असे हटल्यास त्याच्या दीनदयालुत्वास बाध येतो आणि तो दीनदयाळू आहे, म्हणजे 
त्याला दुःखाचा देखावा बघवत नाही, असें प्रतिपादिले कौ, लागलेच परमेशाच्या 
निराबाध न्यायनिष्टरतेचा भेग होतो! सारांदा मानवी किंवा अमानवी अथवा आतिमा- 
नवी संकुचित दृष्टीनें या अमयाद प्रश्नांचा विचार केला तरी त्याला पूर्णता याबयाची नाही. 
विचारपूणता अथवा शंकानिद्रात्ते हवी असेळ, तर अद्वेतमताचंच अनुसरण ददश्रद्धेनें व 
अभंग निष्टेनेंच केले पाहिजे. असो; आतां हं अद्वेतमतच व्यवहारांत प्रकट करावयाचें 
झालें म्हणजे संसार नित्य आहे, वेदापासून तों चावाकापर्यंतचे सवे ग्रंथ ' व्यवहार निल्य 
आहे ? हे तत्त्व संमत घरून चालतात. ' अनादित्वात्ससारस्य' हें भाष्यकारांचें वाक्य 
किंवा * प्रकृ पुरुपे पव विद्धयथनादी उभावपि ' हं सर्वज्ञ भगवंताचे वाक्‍य ' व्यवह्वर- 
काळीं हृ विश्च व हा संसार आणि जीव अनादि व अनंत आहेत? असंच स्थापित कारि- 
लात. असो; तेव्हां सवदा दुःखमय असणारा संसार व्यवहारकाळां अनादि व अनंत 
आहे असे श्रति, स्मृति व अनुभव यांचे द्वारा सिद्ध झाले. आतां या दुःखसंततीपासून 
सुटका जर करून घ्यावयाची असेल, तर 


संसारतापत्रय--विमोचनाचे उपाय 


काणते आहेत हं शास्र, युक्ति व अनुभव यांचे साहाय्याने पाहूं या. संसारतापत्रयाचं 
विमोचन करण्याचा पहिला उपाय म्हणजे असंग होय. असंग म्हणजे वैराग्य. वृक्ष- 
विस्तार नाहींसा करणें असेल किंवा तो समूळच उखटहन काढाबयाचा असेल, तर जलसिंच- 
नाचा उपयोग न कारितां फरशूज्या तीक्ष्ण धारचा जसा उपयोग करण्यांत येतो, त्याच- 
प्रमाणे संसाररोगाचा उच्छेद करणें असेळ तर भोगनिवृत्त होऊन वैराग्याची मात्राच घेतली 
पाहिज. वैराग्य अभ्यासाने दढ होतें. उद्यांच्या तरतुदीसाठी आज विषयोपभ्रोगर न 
घेणें, आपल्या कमोचें अगर श्रमाचे फल पुत्र, मित्र कलत्रांदिकांस देणे, सन्मागीमें 
बागून गोत्रकल्याण, जातिकल्याण व देशकल्याण अथवा विश्वकल्याण करणें, विश्रज्ञानाचें 
अनंत संप्रदाय प्रमाणपूर्वक वाढवून मानवीजातीचे कोटकल्याण करणें, भक्तीची पराकाष्ठा 
करून सवेत्र ईंश्रररूप पाहणें, एकाम्रचितन करणें, अँद्वेतप्रतिपादक प्रमाणभूत ग्रंथांचे 
श्रवण, त्यांचे मनन, गरूपदेश व आतगस्वरूपाचा निदिभ्यास श्रद्धापूर्वक चाळ, ठेवणे, ह्या 
वैराग्याच्या उत्तरोत्तर श्रेष्ठ पायऱ्या आहेत. एकएक पायरी वरती चढण्याचा जसजसा 
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अधिकार येतो, तसतशी निप्कामता वाहन आत्मोन्नरतांचा परिपोष होतो आणि संसारताप- 
ब्रयाचा संकोच होतो. सारांश वेराग्य ही सांसारेक रोगावर उत्तम मात्रा आहे. ह्या 
मात्रेबरोबरच भक्तिरूपा अंजन आणि ज्ञानाचा काढा मिळाल्यास संसाररोग हां हां 
म्हणतां नाहींसा होईल आणि तें अक्षष्य़ पद प्राप्त होईल को ज्या पदास गेलें असतां पुनः 
संसारविषवृक्षाची बाधा केव्हांहा होणार नाही. दुसऱ्या, बाराव्या, व चवदाव्या अध्या- 
यांत पुनः पुनः सांगितल्याप्रमार्णे (१) मान व मोह या द्र्याचा निःशेष निरास, (२) आस- 
तीने उत्पन्न होणाऱ्या कामकोधादि पापकारक व पापमूलक दोषांचा अस्त, (३) 
अंध्यात्म वस्तूचे ( जी नित्यवस्तु आपल्यास अपरोक्ष, सदेव आपल्यापाशी, आहे ) ' तुझें 
आहि तुजपाशी) या न्यायाने-आपल्या आत्मस्वरूपार्चे,अखंड आणि निराबाध अनुर्चे- 
तन, (४) इच्छेची पराकाष्ठेची पराट्सुखता आणि ("५.) सुखदुःखांचं नाममप्रहण 
करणार्‍या अनंत दृंदांचे समूठ व सकारण निमूलन, इतकी उपकरणसामुम्री हस्तगत 
जसजसी होत जाईल, तसतसा अद्वेतज्ञान संपादन करण्याचा अधिकार जास्त वाहून 
शेवटीं पूर्णज्ञान व आत्मसाक्षात्कार होईल. अज्ञानाची अत्यंत निवृत्ति झाली म्हणजे 
आपलें ज्ञानविज्ञानस्वरूप अथवा आत्मस्वरूप पृणंत्वानें प्रकट होतें आणि तो देहधारी 
मुक्त होतो. हा पुरुष अव्यय असें जे त्रदापद त्या पदाला ज्ञानविज्ञान होण्याबरोबर जातो. 


भिद्यते हृदयग्राथिशिछद्यन्ते सवेसंदायाः ।...तस्मिन्दष्टे परावरे ॥ 


हा मंत्रही समानार्थकच आहे. सारांश विषयांचे सव प्रकारांनी वेराग्य आणि श्रद्धा, भक्ति 
आणि योग यांच्या साहाय्याने व अद्गेतश्रवणमननादिकांच्या साहास्र्याने-यांतच इतर सर्व साध- 
नांचा अंतभाव होतो-ज्ञानप्राप्ि, आत्मसाक्षात्कार, होण्याला कांहीही हरकत येणार नाही. 


येथे चवथ्या “होकांत ' तमेवचाद्य पुरुषं प्रपये' असा बऱ्याच पराणप्रतींचा पाठ 
आहे. श्रीमद्रामानुजाचायांस उपल्ब्ध असलेला पाठ ' तमेवचाद्य पुरुषं प्रपद्येत्‌! बऱ्याच 
दृष्टींनी आदरणीय आहे. आचार्यांनी “मी त्याला शरण जातो.' असा अर्थ करून 
निर्वाह केला आहे. श्रीमद्रामानुजांचा पाठ घेतल्यास ' त्या पुरुषाला शरण जावे! हा 
अथे वरच्याच पंक्तोंत ' परिमार्गितव्यं, ( शोध करावा ) असा विध्यथ आहे, त्याशी 
समान होतो; तेव्हां येथेही बहुधा तसल्याच अर्थी प्रयोग असावासा वाटतो. अर्थ एकच 
आहे. केवळ व्याकरणदृष्ट्या व पूर्वापरसंबंध पाहतां श्रीरामानुजांचा पाठ सरससा दिसतो. 


आद्य पुरुष हणजे पुरुषोत्तम होय. 


येथील ओ५्टय वर्णाची व अनुनासिक वणांची व अनुस्वारांची योजना लीलेनं होऊन 


सुंदरसा अनुभ्रासनामक शब्दालंकार झाला आहे. हें गायनप्रिय आलंकारिक शास््रथांस 
सांगावयास नको. 


[ २७९ ] 
३४ घ्रह्स्थितीच दिग्दर्शन. 


* विद्वान्‌ लोक ज्या पदाला जातात, तें पद तरी कोणतं १' हा अजुन प्रश्न मतांत 
आणून करुणाघन भगवंतांनी ६ व्या श्लोकाचा अवतार केळा, ' जेथें सूयाच्या किर- 
णांची गति नाहों व अर्थातच चंद्रांच्या किरणांचा शिरकाव नाहो, तेथें हा लोक आहे, '' 
या विश्वरूपी विशाल व भव्य मंदिराला प्रकाशवंत करण्याला परमेश्वरी सत्तेने अगणित 
सूर्यचंद्रासारखे प्रकाशवंत दीप निमाण झाळे आहेत, हे. आधुनिक वाचकांस नव्याने 
सांगण्याची जरूरी नाहीं. आतां या अगणित सूर्य-चंद्रांच्या असंख्य किरणांचाद्दी 
ज्यावर प्रकाश पडत नाहीं, तो लोक, तं ब्रह्मपद, किती तरी लांब असल पाहिजे बरे? 
पण पुनः चमत्कार हा आहे का, तें ब्रह्ममद सवे विश्रास अंतबांह्य व्यापून आहे! तर 
मग सूर्यचंद्राचा प्रकाश या लोकावर पडत नाहीं, याचा अथ इतकाच घ्यावयाचा कीं, 
प्रकृतिजन्य प्रकाशाने आत्मज्ञान होतें अगर आत्मपद मिळतें असं नाहा; तर आत्मह्ान- 
ज्होतीने व आत्मसत्तेनें प्रकतिजन्य प्रकाशकांस प्रकाशात्मकता प्राप्त होते. अथ्रांव 
प्रकतिजन्य सूयादिकांस आत्मलोक प्रकाशित करितांच येणार नाही. हा ब्रह्मलोक असा 
आहे कीं या लोकास जो गेला तो पुनः कधी-कधथींद्दी-परत यावयाचा नाद्दी. उघडच 
अहि को, सव विश्वाला सत्ता देऊन पुनः त्या विश्वाचे उपादन कारण ह्मणून दिसणारे 
व॒ त्यास अंतवाह्य व्यापून पुनः स्वतः एकरसत्वाने स्थिर ब अचल 
असणारं जं त्रह्म त्यांतच जीवाचा ज्ञानरूपी ठेवा जाऊन मिसळला अथवा 
तद्रूप झाला, तादात्म्याप्रत पावला, तो पुनः उपाधाच्य़ा राज्यांत कशाला 
येईल?  ज्ञानाविज्ञान झालेला पुरष पुनः जन्माला येत नाहीं असें 
प्र्येक प्रामाणिक उपनिपदाचे रहस्य आहे. स्मृति, प्राण, इतिहास हाच 
सिद्धांत एककंठाने सांगत आहेत. भारताषदि ग्रंथ देंच हणतात. युक्तीनेंही तेच ठरतें. 
अनंताला सांतत्व येणे केव्हांटी शाक्य नाही, असं आयानिक, अनुभवश्रद्ध तात्विक लोकही 
ह्मणतात. आपल्यास प्रत्यक्ष अनुभवहा तसाच आहे. पहा काँ, आपलें नियमन कर- 
णारा ज्ञानस्वरूपी प्रत्यगात्मा, केव्हां तरी कामक्रोधादिकांनीं लिप्त होतो काय£ तसा 
प्रकार असता तर आपल्याजवळ प्रातिबिबितरूपानें नित्य सहवास करणारी चेतन्यशाक्ते, 
विवेकरशाक्ति आहे, तिच्यावर, प्रत्यगात्म्यावर, आपण केव्हांही भिर ठेविली नसती, 
विवेक जाग्रत जर सदैव आहे, विवेक जर अविकार्य आहे, विवेकाळा जर दुद्धिक्षीणता 
इत्यादि घम लागू पडत नाहींत, तर आपला आत्मा अविक्षत, अजर व म्हणून अमर 
आहे, असं चार्वाकास सुद्धां हणावयास नको काय£ आणि अविकृत व अमर राहणारी 
वस्तु अनंत व विश्वभर पाहिज. एवेच श्रति, युक्ति आणि अनुभव यांची एकवाक्यता 
आहि. याप्रमाणें ब्रह्मपद आहे. येथें गठेला प्राणी-प्राणी हा शब्द मोठ्या मुष्किळीनेंच 
घालावयाचा, कारण त्रह्मस्थितांत प्राणीत्व नाहीं.---पुनः कधीही परत येत नाही, अनं« 
ताचें ज्ञान होऊन आपण अनंत झालो म्हणजे सदेव अनंत स्थितींतच राहतो; येथें, मन, 
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बुद्धि इत्यादिकांचा प्रवेश नाहीं. येथें पूण आनंद, पूर्ण ज्ञान आणि पूर्ण वस्तुत्व असतें. 
८ असतें? ह्या एकवचनी क्रियापदाचा उपयोग वद्धिपूवक केला आहे; कारण, पूणे आनंद 
तेंच पूरण ज्ञान व पूर्ण ज्ञान तेंच पूर्ण वस्तुत्व होय. हेंच परमेश्वराचे धाम आहे. हें 
धाम म्हणजे ब्रह्म होय इश्वर हा निरोणबह्माचा व्याबद्यारक अवतार अथवा प्रकटस्वरूप 
आहे, हं मार्गे अनेक प्रसंगीं ध्वनित केलेच आहे. 


दिव वब जीव, 


४ जीवास भासणारा आत्मा हा शिवाचा, परमेश्वराचा, एक अंद आहेव तोच वस्तुत; 
जीव नसतांना जीवाचं स्वरूप घेतल्यासारखा दिसतो. हा अद सनातन आहे. त्यालाच 
सुत्रात्मा असे नांव आहे. आतां येथे एक वास्तविक शका अशी निघेल कॉ, परमेश्वर 
जर अनंत आहे, जर अनंताला अंश असणें शक्‍यच असेल तर तो अंशही अनंतच असला 
पाहिजे. या आक्षेपकाचे म्हणणं सवार्थी खरं आहे; म्हणजे अनंत परमेश्वराला अँश 
माहींत, व अघटित घटना करून अंश निमाण केलेच तर ते अंशही अनंतच असले पाहि- 
जत. पण व्यावहारेक अथवा सांसारिक पद्धतीने पाहावयाचे झालं हाणजे प्रत्येक जीव 
हा परमेश्वरी अंशच आहे, कारण त्याला चेतन्याची एकच कळा लाधलेली आहे. ख्िस्ती- 
धम असंच म्हणतो; महंमदी धम हेंच सांगतो. आपण सवजण परमेश्वरी कला आहोंत, 
हें ' आपण अमर असावें, पूर्णप्रज्ञ असावे व सुखी असावे ' अशी आपली इच्छाच आप- 
ल्यास स्पष्ट सांगत आहे. शिवाय आपल्या अधिकारपरत्वबें आपण कोणताही विषय 
घेतला असतां त्याचे ज्ञान करून घेण्याचें आपल्या ज्ञानषाक्तीस सामथ्ये नाहीं, असें 
कधींही होत नाद्दा. शारीर, इन्दरिये, मन, बुद्धि इत्यादि कंटाळतील; त्यांस अगोचर असे 
विषय येतील; पण केव्हांही पहा, आमची ज्ञानशक्ति अखंड तारण्यांत, अखंड जागतींत व 
अखंड आनंदांत असते. ही ज्ञानशक्तिच वुद्धि इत्यादिकांस प्रकाशेते. इच्याकडे दुलक्ष 
करून जेव्हां जीव संचितानुसार उत्पन्न झालेल्या विकृत बुद्धीच्या, किंवा मनाच्या अथवा 
इन्द्रियांच्या अथवा शरोराच्या लगामीं लागता, तेव्हां संसारांत जास्त जास्त अडकतो. 
असो; परमेश्वराचा, परमात्म्याचा एक अंश म्हणजे जीव होय. हॅ वाकय व्यावहारिक 
आहे, पारमार्थिक नव्हे, हे तज्ज्ञांस सांगणें नलगे. जेथे जेथ म्हणून धमसंस्थापना 
झाली, तेथं इंश्रर हा पिता आणि जीव हा पुत्र असाच संबंध सांगितला आहे. शीता- 
शात्तांतही “ पिता5हं सव लोकस्य ! असं प्रभूंनी हटले आहे. देहदृष्टीनें हें ठोकच आहे. 
पण विचारवंत जीवांस असं उमगेल कां चेतन्ययुक्त जीव हा परमेश्वराचा अंशच असला 
पाहिजे, या अशाबरोबर प्रकृतीचाही अंश * जीवास ” प्राप्त झाल्यामुळं, प्रकृतिपुरषाची- 
त्यांच्या अंशांची, संसश्ि झाल्यामुळे-आत्म्याला जीवत्ब प्राप्त झालें. ही जीवदष्टि झाली. 
आणि आत्मा व परमात्मा वस्तुतः एकच आहेतः ही दिसणारी प्रकृति मिथ्या आहे; मी घ 
परमेश्वर एकच -आहोंत;-- नव्हे !--मीच परमेश्वर आहे अथवा परमेश्वरच मी आहें, 
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सर्व ब्रह्म आहे, अशी जी दृष्टि, हा जो अनुभव, ही परमाथदष्टि आहे. देहदि 
असेल तोंवर दासबराद्दे असते; जीवयुद्धीनें इंभरांशत्व स्पष्ट होत. आणि आत्मद्षील्ने 
अभेद होतो. जीव व शिव यामध्यें संबध काय ? या प्रश्नाला उलट प्रश्न असा काँ, 
* विचारणारा कोण आहे १ विचारणारा द्वेतवादी असेल तर सेव्यसेववसंबेध, श्रीमद्रामा- 
मुजपंथी असेल तर अंशांशीसंबंध आणि अद्ुर्तासद्धांती असेल तर तादात्म्यसंबंध, अशी 
तीन उत्तरे निघतात. विचारणाराच्या अधिकारानुरूप उत्तर मिळणे हें जरासें 
खमत्कारेक दिसतें. पण ज्यांनी सुलांस शिकविण्याचा फलद्रूप प्रयत्न केला आहे, 
ज्यांनीं ऑसिड ( १०10 ) शब्दवाच्य पदार्थाचा लक्षणें ज्ञानोत्तर काळीं कशी बदलत 
गेला हें पाहिलें आहे, ज्यांनीं ज्यातिपाचा थोडाबहुत अभ्यास अवाचीन पद्धतीनें केला 
आहि, इष्टराशिक गणीत ज्यांनीं पाहूल आहे लास वरील उत्तरानेकत्वारांबंधें आश्वय 
वाटावयास नको. ' संध्याकाळ होत आहे, अस एकच वाक्य उचारल्याबरोबर चोर, 
जार व शिष्ट पुरुषांच्या मनांत तीन प्रकारच विचार कस उत्पन्न झाले हे संरकृत वाचकांस 
किंदितच आहे. फार लांव कशाला ? हो. भगवत्पणीत गीता घतली तर “ठोक अगर 
शब्द न बदलतां अनव भाप्याचायांना अनक अथाचा निष्कप केला आहे असें दिसतें ! 
होयना १ असाच प्रकार जीबशिव संबंधाचा होय. 


आत्मा आणि प्रकृति. 


७५. आत्मा आणि प्रक्षात यांचे व्यावशा*वा साहचय झाले द्याणजे आत्म्याला व्यवहा- 
रांत जीवदशा येते, हें आतांच सांगितले. हा आत्मा संकुचित द्शेला येऊन पोहोचला, 
उपाधिविशिष्ट झाला, हणजे ता. आपल्याला अनुरुप अस मन व पंचज्ञानेंद्रयं प्रकृती- 
पासून पदा कारतो. पूवजन्मकूल कमीकमावरान टी. अनुरूपता ठरत असते. एखाद्या 
पुष्पकाशावरून वारा वाहूत गेला म्हणजे तो जसा आपल्याबरोबर त्या पुग्पकाशाचा गंघ 
अथवा दुर्गंध दुसरीकडे नेतो, त्याचप्रमाणे टा जीवभूत आत्मा एक शरीराचा त्याग करून 
दुसऱ्या दारीरांत प्रवेश करूं लागळा हाणज पूर्व शरारांत तयार झालली इंद्रयं, तन्मात्रा- 
रूपानं ह्मणजे अत्यंत सूक्ष्मरूपांने दुसरीकडे नता. शका शरोरांतून दुसर्‍या शारीरांत 
प्रवेश ज्याच्या साहाय्र्यान आपण कारतो लया देहाला कारणदेद्द हणतात. असो; हा 
जीव इोंद्रेयांवर व मनावर स्वामित्व ठेऊन त्यांच्या द्रारा राव विषयांचे उपभोग घेता. 
पण उपभोगानें ज्ञानशक्ति कमी होते व उपभीगन्छा जास्त वाढते. असा प्रत्यक्ष अनुभव 
आहे. उपभोग घेणें अगर विषयवराग्याने ज्ञानशक्ति वाढाविणें हे प्रत्येक जीवाच्या मर्जीवर 
आहि. बंध अथवा मोक्ष प्रत्येक जीवाच्या हातांत प्रतिक्षणा आहे ब चांगल्या अगर वाईट 
मार्गानें जावयाला प्रत्येक जीवास पृण स्वातंत्र्य आहे, हं येथील इश्वर शब्दाने सुचविले, 

आतां “ मनःपष्टाईन ) या शब्दाने समन आणि पांच ज्ञानद्रिवेच घ्यावयाची अगर 
मन, चित्त, बाद्धे, स्मत, वासना आणि अहंकार हे सहा मानसिक भद घ्यावयाचे, अशी 
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मला स्वतःला शका आहे. इंदियेच केवळ बेतलों असतां मना पुढचे जे हे पांच विकार 
व्ह्ञांचा पुनजन्माचे इतिहासांत कोठेंच निर्देश होत नाही. पुनः; असं सिद्ध कारेतां येतें 
कॉ, जीव आपल्याबरोबर बुद्धि, चित्त, स्मृति इत्यादिकांच्या तन्मात्रा ह्मणजे सूक्ष्म अंश 
नेत असतो. “ वुद्धिःकमानुसारणी ? असं सुभाषित स्व प्रसिद्ध आहे. पण, * मनः- 
षण्ठाने ) हें इन्द्रियांचे विश्यपणच इष्ट आहे, नाम नाहीं; नाम असतें तर वाक्यांत कोठें तरी 
“ च? हे उभयान्वयी अव्यय उपयोजलं असतें. शिवाय कोणत्याही प्रामाणिक ग्रंथांत 
वरील नूतन अथाचा ध्वनि नाही; हें खरें आहे, तथापि “मन? या शब्दांतच वरील 
नवसूचित पंचपदाथाचा समावेश करावयाचा नसेल तर 'पए'चा अर्थ मी सविनय सुचर्वात 
आहे, त्याचा विचार तज्ज्ञांनी करावा. वरील पंचपदाथाचा संन्निवेश झाला पाहिजे हें 
उघड दिसत आहे. तेव्हां " मन? शब्दांत तरी यांचा समावेश व्हावा किंवा * मनः- 
पष्ठानि ) याचा नवीन अथे तरी देण्याची व्यवस्था करावी. कमजन्यवुद्धयनुसार आपला 
पुढील जन्म नियगित होता हें उर खरें आहे. तर वुद्धिवितेलयादि व्यावह्यारेक मनो- 
भदांचा स्पष्ट अथवा उपलक्षणानं कोठें तरी उदेरा असला पाटिज; असें मला वाटतुं. 
याचा विचार सूज्ञ लोक करोत. 


पुनर्जन्माची पुनः एकदां वाटाघाट. 


पुढील मजकूर दसऱ्या अध्यायांतय य्रथमतः प्रविष्ट केळा होता. पण तेथें 
ह्याचे विशेष प्रयोजन नाही, असे पाहून ह्या पुनजन्मास येथ आमंत्रण देऊन 
आणिलें आहे. 


कर्म कहन फलाची अकांक्षा धरणाऱ्या प्राण्यार पनः जन्म येतो असे हिंदधमांचे 
प्रमाणभूत असणारे ग्रंथांत म्हणज श्राते, स्म्ति, इतिहास पुराणे वगर ग्रंथांत अनंत 
वेळां प्रतिपादन केलेलें आढळतें. फलेच्छाविराहत कमे केल असतां व स्वस्वरूपाची 
ओळख झाली असतां मुक्ति मिळत, आणि सकाम कम केळ तर जन्ममरणाच्या फेऱ्यांत 
प्राणी सांपडता व कमनाश होईपर्यंत तो तसाच सॅसारसागरांत हेलकावे खात राहतो, 
असें हिंदुधमांचे सांगणें आहे. प्रांसमध्ये पायथंगोरस व ऐडटोनामक महातत्त्ववेत्ते होऊन 
गेले त्यांचेददी मत असेंच होते. समजत नाहीत अश्या कारणांनी प्रथमतः मनुष्य जन्मास 
येतो आणि येथील कमोकमोप्रमाणे त्याला पुढें सुखदुःख मिळतें असें ख्रिस्ती लोकांचा 
पेगंबर खाइस्ट व मुसलमान लोकांचा पेगंबर महमद यांचें म्हणणें आहे. खाल्डिया, 
इजिप्ट, आसिरिया वगेरे अत्यंत जीण व सद्यःकाली नामशेष झालेल्या धार्मिक लोकांचें 
म्हणणं हिंटुलोकांसारखेंच म्हणजे कसनाश द स्वरूपज्ञान होईपयंत जन्ममरण सुटत 
नाहों असेंच होतें. वुद्धाचेही मत असच. सारांश या जगांत आजपयंत जे मोठमोठे धम 
होऊन गेले व त्यांपेका जे अद्यापि प्रखर अगर मंद तेजाने त्या त्या लोकांत उन्नतीचा 
मार्गे पात्रापात्रानुसार दाखवीत आहेत त्या सवाचे हें म्हणणं आहे को, 'या लोकीं व 
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एकाच जन्मांत सत्कमोचें अगर दुप्कमाचि पूर्ण फळ मिळणें शक्‍य नाहीं, म्हणून 
येथील देह टाकल्यावर प्राणी अन्यत्र जातो, तेथें एकंदर कमाकमोचा आढावा निघून 
नंतर त्यास सद्वाति अगर यातनामय स्थिति प्राप्त होते. ' खिस्ती धमाप्रमाणें पुढील सुख- 
दुःख देहास न मिळतां आत्म्यास मिळतें, ह्मणून पुनर्जन्म मानणाऱ्या ' खुळ्या हिंदूस ! 
ख्रिस्ती व मुसलमान लोक हंसतात, पण व्यावहारिक न्यायाच्या दृष्टीनें पाहिले असता 
हिंदुलोकांचीच समजूत विशेष समंजस आहे असें दिसून येईल. अँडम नामक इंश्रराचा 
मानसपुत्र व प्रथम प्रजापति आपलं सवे आयुष्य इंथ्रराच्या भजनांत घालवितो काय? आणि 
कोठें त्याच्या बायकोची जिज्ञासावात्ति उच्छ्सळ होऊन ईश्वराची आज्ञा एकदां मोडल्याबरोबर 
सर्व मानवी प्राण्यांस-नव्हे राव प्राणीमात्रांस अथवा स्थावरजंगमवस्तुमात्रास मृत्यूची 
शिक्षा होते काय £ एका अपराधाबद्दठ येवढी जबरदस्त शिक्षा सर्वज्ञ आणि सर्वदयाधघन 
प्रभूच्या दरवारीं व्हावी, तसेच अमुक प्राणी पापमभ़ आहेत, असा न्यायाल्या दिवशीं 
त्यांच्या कपाळास लागलेला ठाग हंभ्ररास समजल्याबरोबर अनंतकालपर्यंत त्या लया प्राण्यास 
यैमयातना भोगाव्या लागाव्या, हेंही रामजस आणि तारतम्यशील मनप्यास एकदम 
समजण्यासारखं नाही. या अभेद्य पण वुज्िशून्य न्यायमालेपेक्षां आमची पुनजेन्माची 
समजूत बरी असं माझ्यासारख्या स्थूळयुददि पुरुषास वाटतें. पूर्वजन्मीच्या कमोप्रमाणें 
हा जन्म मिळतो व या जन्मांतील पापपुण्याच्या आढाब्यावर पुढील जन्म येतो, ब पुढें 
केव्हां कर्धांकांळीं साधुसंतांची भट झाल्यामुळे संसाराचा वीट आला, निप्कामत्रातते झाली, 
गुरूच्या अनुग्रहाने ब्रद्वास्वर्पाची ओळख होऊन आपणच ब्रह्म असा साक्षात्कार झाला, 
म्हणजे मोक्ष मिळतो, अक्ली आमची खाशी व्यवस्था आहे. सुधारण्याचे 
मनांत आणल्यास भाविक हिंद लोकांच्या मतें सव प्राणीमात्रांस याप्रमाणे इंश्ररानें 
सवलत दिलेली आहे. ल्याचम्रमाणें एकास चांगली स्थिति, दुसऱ्यास वाहेट स्थिति 
असा पक्षपाती व्यवहार दिसतो त्यासही उत्तर द्यावयास सांपडते काँ, ज्याच्या त्याच्या 
कर्मानुसार प्रत्येकास सुख किंवा दःख मिळतें. तेव्हां स्तरिस्ती किंवा इतर धर्मियांनी 
केवळ हंसण्यासारखा आमचा वेडसर धर्मपंथ नाहीं, निदान पुनजन्माचा विषय तरी नाहीं, 
असं वाटतें. सवेमान्य भगवद्रीतेमध्यंही पुनर्जन्माच्या सत्यत्तेविपयीं अनेक वेळ उद्लेख 
आला आहे व आमच्या लोकांचीही समजूत याच प्रकारची आहे. ज्याचें कम तो भोगतो 
व असे नसतें तर जगांत फार अनर्थ झाले असते असं आमच्यांतील श्रेष्ट पुरुषांचे हणणे 
आहे व तें ह्मणणें सर्वाशी खरें आहे. 


हा एकाद्टीने म्हणजे भाविकधर्मंश्‍टीनें विचार झाला. आधुनिक शास््रीयदष्टीने 
विचार करावयाचा म्हटला म्हणजे विशिष्ट व्यक्तीस पुनर्जन्म येतो किंवा कसे हें पाहिलें 
पाहिजे. पूवेजन्माचें स्मरण जाम्रदवस्थेमध्ये राहतं तर पुनजंन्माचा उलगडा 
करण्यास धमोची असर शास्त्राची अपेक्षाच राहिली नसती. पण आपल्या सर्वोच्याच 
दुर्देवाने अगर सदैवानें तशी स्थिति नाहीं हणून धर्मवचनांवर व अनुमानादिप्रमाणांवर 


[ २८४ ] 


आपल्यास अवलंबावे लागत आहे. असो; अनुभवजन्य सिद्धांत सांगणाऱ्या शास्त्रांचे असें 
एक प्रमेय आहे की जे जे म्हणून कार्य आहे, तें घडवून आणण्यास या विश्वसृष्टीतील प्रत्येक 
गोष्ट कारणीभूत होत असते. टसर एक प्रमेय असे आहे का प्रत्येक प्राणा जन्म पावतो, तो 
आपल्या पितरांच्या, कुलाच्या, जाताच्या, देशाच्या व मानवी प्राण्यांच्या शरीरिक व मानासेक 
गुणधमानुसार अवताणे होत असता. मुलाच्या रंगरूपावरून व आवाजावरून जर सामा- 
न्यतः त्याच आइंबाप व जाती हा ओळखितां येतात; मनुप्याच्या पापपुण्यान्वयें एकर्वास 
मागील व एकवीस पुढील पिढ्यांस दुःखसुख भोगावे लागते अशी जर समजूत आहे; 
व्यवहारांत व लमविधीचे वळी जर आपण हिंदुळोक आईबापांच्या कलशीठावरूनच वधु- 
च्रांचे गुणधम सामान्यतः ठरवितो व “ जाती तशी पोती ? अस म्हणतो; आधुनिक 
प्रसिद्ध महाठकर ज्याोतिपी हे मुलाच्या चेहऱ्यावरून बापाचा व बापाच्या चेहर्‍यावरून 
मुलाची, जन्मपात्रिका बहुतकरून बिनचूक तयार करीत असत; व्यक्तोवरून देशांतील 
लोकांच्या भुणधमाच व देशावस्न व्यक्तीच्या रुणधर्मांच संकातेन जर आपण पुष्कळ वेळां 
करिता; विद्येने, विचाराने, संगतीने, उपदेशाने त प्रपेचांतीलळ अनेकविध प्रसंगांनी मदु- 
घ्याची दानत सुसंस्कृत अगर अपक्ृत होत असे जर प्रत्यही आपण पाहता; तर आप- 
ल्यास असे म्हणावयास नका काय की मनुष्य ज ज कम कारता अगर ज जे फल इह- 
लोका त्यास प्राप्त होत, ते त सवे येथील देशकालवर्तमार्नादे उपाधीाच्या ('नयमानुसार प्राप्त 
होते व तस प्राप्त झालहा पाहिज. त्याचप्रमाणे आदृबाप शरार देतात हे प्रत्यक्ष अनुभवा- 
वरून जर आपल्यास स्पष्ट दिसत, तर आईबापच मानसक त्रात्त देत नाहीत हें सिद्ध 
करण्यास ही आहे त्यापक्षा अनेकपट राबळ पुरावा प्रस्ततच्या चाकसकाळांत असला 
षाहिजे. आतां मातापितरे सदाक्त असला व मुलाची जापासना तयाना यथाश्यासत्र केली 
म्हणजे मुळे सशक्त होतात हा जसा अनुभव आहे, तसा ' आईबाप वदिमेत व नाति- 
बत असले तर मुळे तशीच निपजतात असा अनुभव नेहमीचा नाही, असे कोणी म्हणेल 
त्या अक्षेपास आज मी इतकच म्हणतो का. असततुल्य अन्न आपल्या सामथ्यापेक्षां 
जास्त खाद तर ते जरो विषसग होते, तद्वतच शराराची काळजी न कारतां आईबापांनी 
विचाराचे श्रम अत्यंत केले तर मुलही शरीराने ब मनाने अशक्त हाण्याचा संभव आहे; 
अथवा शारीरिक व मानसिक श्रमांचे व उपभनोगाच अस अद्यापि एक प्रमाण ठरल नाही की, 
ज्यांच्या योगाने शारीरिक श्रमाचा च उपभोगांचा मनावर व मानासेक श्रमांचा व उपभोगांचा 
शरीरावर उत्तम परिणाम होऊन पृवपिढापेक्षां पुढची पिढी जास्त शाक्तिवंत आणि जास्त 
बिनचारवंत निघेल; इतकेच काय ते स्पेन्सरसाहेबांच म्हणण्याप्रमाणे मला आज म्हणतां येते. 
तथापि उलट पक्ष खरा धरूनही म्हणजे आईबाप बुद्धिवंत असतील तर मुळे मंद व आईबाप 
भेद बुद्धाची असतील तर मुले चलाख निघतात, असा नियम खरा धरूनही हेच सिद्ध होतें 
की, आईबापांच्या कमोप्रमाणे मुल निपजतात, असा जर आजचा अनुभव आहे तर 
प्राण्यास पूवेजन्म असतो व तल्यामभ्य केलेल्या कमानुसार त्यांचे कम असत व त्याला 
» सुखदुःख मिळतें, असा पुरावा नसतां आअह कां धरावा १ असा प्रश्न उत्पन्न होतो. 
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पूर्वजन्माच्या कमोप्रमाणें ह्या जन्मांतील उपाधि असतात असे धार्मिक लोकांचें म्हणणें 
आहि व येथील परिस्थितीच्या धोरणाने मनष्य कमे कारेतो व त्या मानानें त्यास सुख- 
दु ख मिळते असे आधुनिक उत्कांतिशात्राच म्हणणे आहे. पृवेमताप्रमाणे व्यक्तीचे 
सुखदु.ख व्यक्तीच्या पूर्वकमाप्रमाणें उत्पन्न होते असे आहे व हल्लीचे मत व्यक्तीचे सुख- 
दु ख व्यक्तीच्या येथाल कमीवर, जातीच्या कमीवर आणि अधिभोतिक स्थितीवर अब- 
लवून असते असे आहे. पूषीच्या व हीच्या मतात आत्मा सारखाच कायम आहे पण 
ता विकारशन्य आहे. ह्मणून त्याचा विचार उभयपक्षाहा करणे अवशभ नाही. तेव्हां 
पूवषक्षाप्रमाणे राह्तापेका वासनामय देह हा कायम असतो व तो वासनानसार व कमो- 
नुसार जन्ममरणाच्या फेऱ्यात सापडता असे सिद्ध होते. त्यातही हृद्रीचे थिआसोफिस्ट 
हे आपल्या महात्म्याच्या आज्ञवरून अस हणतात की, वासनामय देह हा अगर लिगदेह् 
हा देहपात झाल्यावर थाज्या दिवसाच्या आतच नष्ट होतो व कारणदेह अगर जीवांचे 
संचित मात्र कायम राठ़न कर्मापभोग घण्यासाठा प्राण्यास पुनः देहभाप्ते होते! आधुनिक 
पक्षाचे असे ह्मणणे आहे का, काहीएक विशिष्ट प्रकारची रासायनिक क्रिया झाली, 
( हिलाच ते चतन्यविरशिष्ट रासायनिक किया ह्मणतात. ) ह्मणजे पूर्वपिढीच्या इदह्दलोकांतील 
शार्शारिक व मानसिफ कर्मानुसार जीव उत्पन्न होतो. साराश, ह्या लाकाच्या ह्मणण्याप्रमाणें 
बाप आणि पूर्वापढी हा मुलाचा पृवजन्म आणि त्या मुलांची मुल ब पुढील पिढी हा 
त्याचा पुढील जन्म हाय, अशी ही परंपरा आहे. यातील खरा पक्ष कोणता 
व खोटा काणता ह्याच तारतम्य पाहण्याचे हे स्थळ नव्हे, निदान सद्यःकाली तसे कर- 
ण्यास माझी तरा तयारी नाहा. मात्र इतक सागून ठेवणे येथे अवश्य दिसतें काँ, आधु- 
निक पक्षान्य़ा समथनाथ उपनिपदातील अनक वचने अवर्ताणे कारता येतील. त्यांपैकी 
काहींचा मात्र यथ उड्स कास्ता. 


ऐनर्योपॉानिपदामभ्ये तीन जन्म सागितले अहित ते येणप्रमाणे'--- 


““पुस्प ह वा अयमादितो गभा. मर्वांत । यदेतद्रेतस्तदेतत्सवेन्यो5ञ्व*यम्तजः सभू- 
तमात्मन्येवा७5"मान विर्भार्त तदयदा सिया सिज्लथनजनर्याते तदस्य प्रथमं जन्म ॥ 
तत्त्रिया आत्मभूर्य गच्छति यथा स्वमञञं तथा, तस्मादेनां न हिनस्ति साइस्यतमात्मान- 
मत्र गते भावयति ॥ सा भावयित्री भावायतव्या भर्वात तं जरी गर्भ बिभर्ति सोपप्र एव 
कुमारं जन्मनो5्प्रश्‍धिभावर्यात स यत्कुमारं जन्मना५प्रभधिभावयत्यात्मानमव तद्धावयत्येषां 
लोकांना संतत्या एव सन्तता होमे लाकास्तद्म्य द्वितीयं जन्म ॥ सो$त्यायमात्मा पुण्येभ्यः 
कमेभ्य प्रतिधीयते अथास्यायमितर आत्मा कृतकृत्या वयोगतः प्रांते स इतः प्रयत्नेव पुनजी- 
यते तदर्शषे तृतीर्य जन्म ” ( ऐ० आ० २ ज० ५ ख० १) 


हा उतारा प्ररतुत प्रकरणास फार उपयोगी आहे. व या उताऱ्यांतही पुनजेन्माचा 
निर्देश आहे; तथापि आपला मुलगा ह्मणजे आपलेच दुसर जन्म असा जो तिसऱ्या मंत्रांत 
न ४ ९ 
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अर्थ आणिला आहे तोच विशेष लक्ष्यांत ठेवण्यासारखा आहे. आचा्यही भाष्य लिहि- 
तांना म्हणतातः “ कोणत्या कारणासाठी आपणच आपल्याला पुत्ररूपानें उत्पक्न करून 
ब्रेऊन त्याचें संगोपन कारेतो? ह्याचें उत्तर असें की, ह्या पुत्रपोत्रादि लोकांचा उच्छेद 
होऊं नये म्हणून ९' यावरून उपनिषस्काराचं ह्मणणें काणत्या धोरणाचें आहि हें स्पष्ट 
दिसतें. ' आत्मा वे पुत्रनामासि हॅ वाक्य तर स॒प्रसिद्धच आहे. 


यापेक्षांही स्पष्ट अभिप्राय कोषीतकी उपनिषदांत आहे.--बाप मुलाला हणतो 
अज्ञादह्कात्संभवासे हृदयादाधि जायसे । आत्मा वे पुत्रनामासि ॥ 


भाझ्या प्रत्येक अंग्रापासून तुझा संभव होत आहे, तुझी उत्पात्ते होत आहे. माझ्या 
हृदयांपासूनच किंवा माझ्या सूक्ष्मदेहापासूनच तुझा उत्पत्ति पूर्ण होत आहे. पुत्रा! 
यापुढे तू॑ माझे सरक्षण करणारा हो. नंतर पित्याचे शरार पुत्राच्या वाचेमध्यें 
डोळे, कान, मन यामध्यें रिरते झाले असें सांगून पितापुत्राच्या संवादाचे अव- 
तरण करितात. 


वाचं मे त्वयि दःधानीति पिता | वाचं ते मयि दघ इति पुत्रः । 
पिता--हे मुला, माझी वाणी मी तुझ्यामध्ये ठेवितो. 
पृत्र---तुझी वाणी मी प्रहण करितो. 


अशाच प्रकारचें प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्नरस, करम सुखदुःखे आनंद, रति 
उत्पादन शक्ति, चलनवलनशक्ति धीर्शाक्त ( बुद्धि, अंतःकरणब्रात्ते ) प्रश्ञा, मन, ज्ञान- 
विषय आणि इच्छाविषय ह्या सर्वांचा न्यास व न्यासग्रहणविधि सांगितला आहे. तो 
इतका स्पष्ट आहे व आधुनिकशास्रांसही प्रमाणभूत होणारा आहे को, हा भाग प्रत्येक समं- 
जस आणि पू्वेजाभिमानी पुरुषानं निष्पापबुद्धांनं वानावा असें सांगितल्यावांचून मला राहवत 
नाहीं. या प्रकरणाला संप्रांत्तप्रकरण ( संप्रदानप्रकरण ) असें म्हटलें आहे ' 

आतां बृहदारण्यक उपनिषद पहा:--- 


पुत्राला विद्यासंपत्न करून व त्यास संसार रथाचा धुरंधर करून स्वत. मरणास 
तयार झालेला मनुष्य. 


“ अस्माहोकात्पेत्यथेभिरेव प्राणेः सह पुत्रमाविशिति ” 


* अनुष्य ह्या लोकास सोहून जातो, मरतो, तेव्हां ह्याच आपल्या प्राणासह 
( आचार्य म्हणतात; आपली वाणी, मन व प्रांण यांच्यासह ) तो पुत्र शरोरांत प्रवेश 
करिता, त्यास व्यापून टाकितो ! आचाये या म्हणण्याच्या स्पष्टीकरणार्थ एक प्रमाणवाक्य 
घेऊन म्हणतात:--_ज्या पित्याला असा सुविद्यासुसंस्कृत पुत्र भाहे तो पिता ह्या 
छोकामध्यें, एथ्वीवर, पुत्नरूपाने राहतो, मरत नाहीं असेंच मानावं. ' वर ऐतरेय उप- 
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निषदांतील अवतरण घेतलं आहि त्यांतही ' तो त्याचा दुसरा आत्मा पण्यकमोसाठी हला 
लोकामध्ये प्रतिनिधिरूपानें, पुत्ररूपानें येथे राहतो. पत्राचे लक्षणच आचाय सांगतात 
कीं, वडिलांचे जे.उणें असेल तें भरून काहून जो त्याचें संरक्षण करितो तोच खरा पुत 
होय. पुत्रत्वाची खरी करतेन्यसीमा हीच होय. ' भाणखी पहाः-- 


“स पुत्रेणेवास्मि्लोके प्रतितिष्ठति '' (तो पुत्राच्या योगानेंच ह्या मजुष्य- 
लोकांस जिंकितो, वश कारितो, असा आचायोना अर्थ केला आहे. असो; 'तो ह्या कमे 
भूमीत पुत्ररूपानें राहतो. ' असा अर्थ होईल काय?) 


आणखीही पुष्कळ उतारे देतां येतील, पण विस्तारभयास्तव इतकेच देतो. 


ह्या वरील श्रतिवाकर्‍यांवरून असें दिसत नाहीं. काय का अत्यंत प्राचीनकाळी 
आमच्या पू्वजांस आधुनिक उत्कांतितत्त्वांचा सुगावा लागला होता ! सृष्टीतील लाखो 
बेस्तूंचे एका दिशेनें परीक्षण केल्यानंतर उत्कांतितत्त्वाची करू्पना निघून तिने बिचारी 
पुरुषांचा अंतःकरणे आकर्षित केली व सहज उलगडा न कारतां येण्यासारख्या ज्या 
अनंत गोष्टी आहेत, त्यांपैकी पुष्कळांच्या स्वरूपाचे उद्घाटन ह्याच कल्पनेने उत्तम 
प्रकारचें केलें ही आनंदजनक सुवात होय व ह्याबद्दल डार्विन, हक्‍सले, स्पेन्सर वगेरे 
आधुनिक महर्षांचे जितके अभिनदन करावें तितकें थाडंच आहे; पण जगाचा अनुभव 
ज्या वेळीं बाल्यावस्थेत होता, आज स्पष्ट झालेल्या गाष्टी ज्या वळी अत्यंत मुग्धावस्थेंत 
होत्या, आजची उपकरणे ज्यावेळी अस्तित्त्वांत नव्हती, सामान्य पोरासोरांस ज आज 
समजतें, त्याची कल्पना सुद्धां ज्यावेळां कारेतां येग्यासारखी नव्हती, अशा मानवी 
जातीच्य़ा बाल्यावस्थेतही ज्यांनी आपल्या अड्रितीय आणि म्हणूनच प्रासादिक बुद्धि- 
प्रभावार्ने, आजही कोातुक उत्पन्न करणारे, उत्क्रांतितत्त्व शातून पुढील पिढीच्या हितासाठी 
प्रकटद्दी केल, त्या उपनिषत्कारांस जर कोणी प्रमभरान अवतारी पुरुष म्हटलें तर त्याला 
कां हसावे ? अवतारी परुषांचींच त्यांची खर योग्यता हाय ' 


असो; तेव्हां आधुनिक मतास उपनिषदांचा आधार आह. व्यवहारांत या आधु- 
निकतत्त्वानें 'अनथ उत्पन्न होतील; पुढें जन्म नाही, आपण मेल्याबरोबर संसारयात्र 
संपते; असें तत्त्व प्रकट झाल्यास ळॉक दुराचारी होतील,' अशी कांही पापभीर्‌ सदगृह- 
स्थांस शंका येतें, नव्हे-भीतीही वाटते. पण या सत्त्वत्थ संतांनी मानवी वृर्सांचे परीक्षण 
यथार्थ केळे नाही असें मला कराने म्हणावें लागत आहे. माझ्या सन्कर्मानें बायकामुलाचें 
कल्याण होईल व माझ्या दु'कर्माने त्यांचा संसार बिघडेल, वंशाची उभति करणे अगर 
अवनति करणें ह्या गोष्टी येथील दर्यजगांत माझ्य़ा कमावर पुष्कळच अवळंयून आहेत, 
अशी मानती. मनाची समजूत च खातरजमा झाली तर मनुष्याची स्वार्थपरायणताच 
सदेव उच्छृंखल होत सहील असें निदान मला तरी वाटत नाहीं, पापकमे केलें असतां 
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आपल्यास यमयातना भोगाव्या लागतील असें धार्मिक वद्धान॑ समजत असतें तरी 
बायकांमुलांसाठीं खोटें बोलणारे व चोऱ्या करणारे अनेक लोक सांपडणार नार्हात 
काय £ पण माझ्या प्रत्येक कृत्याचा परिणाम सुलांवर व इतरांवर होत आहे व त्याचें 
फळ इहलोकी मला व त्यांस भोगावे लागेल असे स्पष्टपणें समजलें असतां अनेक 
लोक पापापासून परावृत्त होतील असं मला वाटतें. आपल्या कृत्याबद्दलचा विचार 
आपल्यास प्रतिक्षणीं सखदु:ग्व देतोच, पण अंतकालचा समय येऊन ठेपला असतां व 
आपण आतां निःशेष नाहींसे होणार असें समजले असतां--म्हणजे अद्या दारुण प्रसंगी 
-मनुष्य जेव्हां आपल्या कृत्यांचा झाडा आपल्या मनास ' देत असेल, जेव्हां प्रत्येक क्षण 
युगाप्रमाणें भासून आपल्या आयुष्याचे चित्र जसेंच्या तसें आपल्या समोर प्रलक्ष येऊन 
उर्भे रहात असेल; तेव्हांचे होणारं समाधान किवा होणारी तळमळ अगर झालेला पश्चा- 
वाप हीं सर्बे पापपुण्याच्या अढाव्याप्रमाणें अनंतकाळांत होणाऱ्या यमयातना किंवा 
अनंतकाळ होणारें स्वगसख एका क्षणांत कश्ावर्न एकवट होत नसल? या मरणासन्न 
प्राण्यास य॒गाप्रमाणें भासणाऱ्या क्षणिक कालांत होणारें सुखदुःखच स्वगंनरकादिवार्सा- 
प्रमाणे आहे असें आमच्या पृवेजांचं मत कशावरून नसेल? 


असो: हे दोन्ही पक्ष सूज्ञ समंजस वाचकांपुढे निष्पापबुद्धीनें मांडिले आहेत. 
उपनिषदांचे मंत्रदेष्ट पुनजन्मावर विश्वास ठेवित होते यांतही शंका नाही. तथापि 
सभावार असणाऱ्या विश्वासचक्राचा भद करून अनभूत गोष्टींचा उलगडा स्वाभाविक 
रीतीनें करण्यासाठी अनुमानाच्या निरामय आकाशांत जेव्हां त सर्याक्तिक कल्पनाशक्तोनें 
भराऱ्या मारूं लागले, तेव्हां त्या वरदी व असामान्य कषीच्या अल्शाकक आणि प्रासा- 
दिक कल्पनासामथ्यीला हे विचार सचलेल आहेत व त्या विचारांस साथ करण्याचे श्रय 
एकोणिसाठ्या शतकांत साता समुद्राच्या पलीकडे राहणार्‍या तत्त्ववेत्त्यांना घेतलें आहे. 
विधात्याची अघटितघटना ती हीच होय. याप्रमाणें प्रस्तावा करून प्रस्तुत विषयाचा 
दुसरा भाग उठ्रेखितो. 


श्रौमद्वगवद्वोतेच्या या पुस्तकाच्या वाचकांस स्मरण असेलच को, अभ"्याय २ टोक 
२२ 'ची मीमांसा करीत असतां ' पुनजन्माची वाटाघाट? या सदराखाली प्रस्तुत विषयासं- 
बध मला जो काय प्रमाणें त्यावेळी उपलब्ध झालीं, त्या सवाचे दिवान ए० ३८८ ते 
पृ० २८८ पर्यतच्या प्प्ठांमध्यें केळे आहे. या मीमांसेचें काळजीपूवेक अवलोकन ज्यांनी 
केळं असेल, त्यांस त्यावेळीं निदान इतकें तरो कळून चुकले असेल को, “ पुनजन्माचा 
प्रश्न जितका सोपा आहे, असें वाटते, तितका तो सलभ नसून सव साधक बाधक प्रमा- 
णांचा ज्ञानपूवेक व काळजीपुरःसर ऊहापोह केल्यावांचून कोणत्याही-विचारी-पुरुषास ह्या 
प्रकरणी निश्चित असा अभिप्राय देतां येणार नाही. पूवकालीन प्रारेत अथवा प्रासादिक 
सिद्धांतांचा व आधुनिक अनुभवजन्य सिद्धांतांचा मेळ बसतो कीं नाहीं, त्यांची एक- 
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वाक्‍यता होण्याचा संभव आहे को नाहीं, हं पहातं आणि तीन वष्षांपूर्वी माझा उत्कांतितत्वा- 
कडे जो विशेष ओढा होता, त्याचा आतोारक्त सकार नाहीसा होण्यास जी बठवत्तर कारे 
झालो, ती बरोबर आहत की नाहात, यांचाही सामाजिक स्यायासनासमोर पुनः 
चोकशी करावी, असा हेतु मनांत घरून या अध्यायासच विशपषतः प्रस्तुत असणाऱ्या 
विषयाकडे वळता. 


२ उत्क्रांतितत्वाला अनुसरून जी प्रमाण त्यावेळी मला सुच्चला होता, त्यांचा 
थोडक्यांत हा सारांश आहेः (१) ह्या लोको होणार प्रत्यक कार्य येथील कारणापासून 
उत्पन्न होते. (२ ) प्रत्येक प्राण्याचे गुणभम त्याच्या पॉरस्थितीला अनसरून असतात. 
( ३ ) पुनजन्मास अनुकुल असा अनुभवजन्य परावा *नाहा. (४) बाप आणि 
पूर्वॅपिढी हा प्राण्याचा पूवजन्म ब मुलगा आणि पुढील वंशज हा त्याचा उत्तरजन्म, 
होय. (७) सनातन हिदुधमाप्रमाण बागणाऱ्य़ा हिदंच्या डोक्यांत * पुनर्जेन्म नाही ! 
हॅ वड शिरल्यास अनथ होण्याचा संभव आह, अस कांही पापनीर लाक म्हणतात, तें 
म्हणणे निराधार आहे. हे ते पांच मट होत. ह्या गुद्यांवर आधानिक उत्क्रांतितत्वाच्या 
पुरस्कत्या स्पेन्सर, हक्सले, इत्याद. महातपस्थी बघ महाकुशल वुद्धिवित पंडितांचे अभि- 
प्रायास अनुसरून बरीच “ भवाते न भर्वात ?) मी केली व खरिरती हाकाच्या एका्णि- 
साव्य़ा शतकाच्या आमदानात धुरधरत्वान प्रकट झालेल्या उत्क्ांतिवादाला आमच्या 
येथीळ पुराण, सनातन, प्रासादिक व दखवरप्रेणांत उपानपदांचा पाठपुरावा मिळत आहे, 
हें अभिमानास्पद * छुन वतमान ! ही त्या वळा प्रकट कळ. असा; '* पुनर्जन्म नाही ! 
अस म्हणणारा पक्ष खरा नसावा, खरा असण अरांभवनीय शाह, खरा नसलाच पाहिज, 
खरा नाही, अद्यी माझी खातरी झाली आद व ही खातरी होण्याला भगवत्मणीत प्रंथच 
कारण झाले आहेत, अस प्रांजलपणे कबूळ करून मी ठरवलेल्या मार्गक्रमणाला लागतां. 


(१) ह्या लोकी जी जी म्हणून कार्य होतात, ता. सवे ह्या लोकांतच विदमान 
असणाऱ्या कारणांपासून उत्पन्न हातात, ह तत्त्व जसें आ्धानिके काळी मान्यता पावलं 
आहे, तसेंच तें पुराणकाली ही सन्मान्यच होते. योग्य कारणाशिवाय कार्यनि'पा्ते होत 
नाही, हा सिद्धांत आजमित्तीस जितका प्रबळ शाळा आहे, तितका किंबट्टना, त्यापेक्षां 
जास्त जोरानें वरील सिद्धांत प्राचीन संतांम"्य प्रकट झाला होता. असो: प्राण्याचा जन्म, 
त्याचे अंतर्बाह्य गुणधस व लाची पाॉरिस्याति, त्याची परिसमामि, या सर्वे गोष्टी पूव कमाने 
म्हणजे पूर्वापेढीतील लोकांच्या सृक्तांसृक्त कमाने ठरतात, हे द्वाणणें उभयपक्षांसही मान्य 
आहे. प्रश्न इतकाच आहे को, ' अमुक प्राण्याला विशप स्थिति प्राप्त होते, की काय? 
ह्या प्रश्नाला आधुनिक लोकाजवळ उत्तर नाही. "सवे विश्रामध्ये तन्य हे गूढत्वाने 
अथवा प्रकट स्थितीने ओतप्रोत भरलळें आहे. आणि यदन्छेनें आधिभातिक तत्वांचे 
संमेळन होऊन जीवदक्षा प्राप्त होते व पारिस्थित्यनुसार त्या यदच्छाजनित जीवाला 
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सुखदुःखाची आवाप्ति होते) असे हक्‍्सळे साहेब, आधुनिक उत्कांति तत्वाचे महा- 
हैरंधर पुरस्कर्ते व महाभाष्यकार ह्ृणत असत. पण हें झ्हणणे काय उपयोगी १ 
भूताथांचा, असणाऱ्या स्थितीचा व पारस्थितीचा निणय चालला असतां, तेथें यदच्छा, 
आकस्मिक संयोग, किंवा अघटित घटना, इत्यादि काल्पनिक पुराव्याचा उपयोग व्हाव- 
याचा नाहीं. यदच्छा ही प्रस्तुत प्रकरणी अप्रस्लुतच होय. ' कसा तरी जीव 
उत्पन्न होऊन त्याला परिस्थित्यनुरूप सुखदुःख भोगावें लागतें' हें हझणणें आस्तिक 
तत्वज्ञानाला शाभत नाहो. पण हक्‍्सले, स्पेन्सर इत्यादि विद्वन्मडल मुळींच 
नास्तिकवादी, निदान स्याद्वादी; तेव्हां त्यांस हे बोलणे कदावित शोभेल. पण 
ईश्वरावर व त्याच्या निःपक्षपाती दयाळुत्वास निश्चित बुद्धीनें विश्वास ठेवणाऱ्या आमच्या- 
सारख्या लोकांस ' यदच्छेचा ? कांही. उपयोग व्हावयाचा नाहीं. पुनः या जगाच्या 
व्यवस्थेमध्ये सवंत्र जर सुसंगतपणा दिसतो, कोठेही यात्किचित, पाव रतीइतका, देखील 
जर दोषांचा अंश दिसत नाहीं, जीवाची उन्नतावस्था करण्याकडे जर प्रत्येक महाभूताची 
प्रवृत्ति आहे; तर असली ही निदोंष, निमळ व उन्नतकारी व्यवस्था अचेतन महाभूतॉ- 
करवीं किंवा आकस्मिक यटच्छेने झाली नाही, हें खास आहे. सारांश इंश्ररप्र्णात ही 
व्यवस्था असली पाहिज. तेव्हां प्राण्यास जी विशिष्ट शारीरिक व मानसिक अवस्था 
प्राप्त होते, ती सकारण असून ती इंशसाक्षित्वान हात असली पाहिजे. येथें एकाच 
जातींतील-उदाहरणार्थ-मनुप्य जातींतील-कांही. जीव सखभावतः-जन्मतांच-हुषार, 
कुशाप्रबुद्धीचे, पापभीरू, सशक्त आणि घेयेवेत असतात; आणि बाकीचे पुष्कळ वरील 
जीवांच्या उलट स्वभावाचे असतात. असें कां होतें १  उत्कांतिवादी 
नास्तिक ह्मणेल कौ, आईबापांच्या शारीरिक, मानसिक, सांपात्तिक व नेतिक स्थित्यनुरूप 
मुलांचे खभाव घडतात. पण हें हणणे अनुभवाला जुळत नाहीं. उत्तम सुबुद्ध 
आईबापांचीं मुलें अगदीं सामान्य होतात. इतकेंच नव्हे, तर सुबुद्ध, सदाचरणी आणि 
पापभीरू मातापितरांच्या उदरीं अप्रबुद्ध, दुराचरणीं आणि पापलालप पुत्र जन्मास 
येतांना कोणीं पाहिले नाहींत १ शिवाजी महाराजांच्या पोटीं संभाजी व्हावा: अकब- 
राला सेलिम पुत्र असावा? फार लांब कशाला, गेल्या पिढांत अथवा ल्यांच्या मायच्या 
पिढीत जे मोठेमोठे महाराषट्रनायक होऊन गेले त्यांच्या पुत्रपोत्रांची जर आपण चोकशी 
केली, तर आपल्या नजरेस काय पडेल बरें? असेंच नाहीं कां पडणार, कीं जेथें बाप 
अतिशय हुशार आहे, तेथे सामान्यतः मुलगा सामान्यच आहे. पुनः; साकेटिस, सोझर, 
साइस्ट, न्यूटन, स्पेन्सर व आमच्या इकडील बुद्ध, शंकराचार्य, तुकाराम, बाळाजी विश्व- 
नाथ, कृष्णशास्री चिपळूणकर इत्यादिकांच्या वडिलांमध्ये असे काय उत्तम गुण होते कॉ, 
ञ्यांच्यायोगें उत्कांतितत्वानुसार हीं श्रेष्ट मानवरत्ने त्यांच्याच उदरा जन्मास यावी? 
सारांश आईबापांच्या चांगलेबाइटपणावरच मुलांचे चांगलें वाईटपण अवलंवून आहे असा 
नियम निघत नाहीं. फार तर काय सांगावे? पण एका आहईबापांचे पोटा उत्पन्न 
झालेले पुत्न सुद्धां निरानिराळ्या स्वभावाचे, निरनिराळ्या शीलाचे व निरनिराळ्या कर्ते- 
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त्वाचे निपजतात. पाहिले बार्जारावास बाळाजी उफे नानासाहेब, व रघुनाथराब उफ 
दादासाहेब असे पुत्र झाले. एकानें अष्टपेळूपणाच्या राजकीय सुत्सहेगिरांनें मराठी 
साम्राज्याचा अतोनात उद्धार केला व दुसर्‍याने तेंच राज्य हातांतील हिरकणीच्या खड्या. 
येवढे संपुष्टांत आणून ठेवण्याची सामम्री तयार केली! जुळा मुलें सुद्धा एकास्वभावाचो व 
एका झीलाचीं नसतात. तात्पये असं को, आहेबाप शरीर देणारे, शारीरिक गुण देणारे 
हें खरें; पण मानसिक संपत्तीचा बराच भाग ठप्तरूपानें कोढून येतो £ यहच्छा इंश्ररी 
राज्यांत नाहीं. तसेंच एकास चांगली सामरम्रा देणें ब त्याच योग्यतेच्या दुसऱ्यास बाइट 
सामप्री देणें हें इंश्रराच्या निःपक्षपाती सत्तेमध्ये संभवत नाही. तर मग धुति, 
स्मृति, पुराणें, सांख्य, बुद्ध, अद्वेतवादी, खाइस्ट, इत्यादि अधिकारसंपत्न लोक स्वानुभवाने 
जें सांगतात तंच आपल्यास खरें मानिलं पाहिजे. म्हणजे प्रत्येक प्राण्यास पूबेजन्म 
असतो, असे जे लोक सांगतात, घ्यांचे हृणणं आपल्यास मान्य केलं पाहिजे. इच्छेपासून 
कर्म, कमोपासूनच कर्मफळ, फळापासून इच्छा हें जसें आवते दकशांशी. व्यवहाराचे चक्र 
चॉलते, पाण्याची वाफ होणे व वाफ ही पुनः ढगांत जाऊन ती पावसाच्या रूपानें पाणी 
होऊन प्रकट होणें, हा जसा प्रकार चालतो, इच्छेपासून कम, कमापासून उष्णता, गति, 
विद्युत्‌, ध्वनि, चुंबकता इत्यादि सामश्ये उत्पन्न होऊन पुनः हां सामध्यें इच्छेच्या रूपानें 
प्रकट होतात, हें जसें पुनरावर्तन चालतें, वृक्षापासून बीज, बीजापासून दृक्ष हें जसें रह्वार« . 
गाडगे चालतें, त्याचप्रमाणें पुनजन्माचें रहाटगाडगे चाललेले आहे. हा जन्ममरणाचा 
रहाट केव्हां फिरावयास छागला, यानें उत्तर व्यावहारेक व मनुष्यकृत 
शास्त्राने कधीही देतां. येणार नाहा. हा प्रकार अनादे आहे. हा प्रकार 
अनंतकाल असणारा आह. असो; सध्यां एवढी गोष्ट ध्यानांत ठेवावयाची आहे की, 
या लोकीं विद्यमान असणार्‍या कारणांपासूनच या लोकीं कार्यपारिणाते होते; पण बापानें 
केलेलीं कलें मुलाच्या स्वभावाला कारण होतात असें, जे उत्कांतितत्त्ववादी ह्मणतात, तें 
_ मात्र सवेथा सगळें उत्तर नाही. आईबाप आपल्या सुलळास कांहीं जिनगानी देतात, 
हें खरें; पण तेवढयानेंच भागत नादी. ल्या मुलाच्या अंगांत बापानी दिलेल्या गणाव- 
गुणापेक्षां आणखी कांडी गोष्टी जन्मतःच यत असतात. ह्या गोटी ल्या मुलाने आपल्या 
पूर्वजन्मकृत सुकृतदुष्कृतानें उत्पन्न करून आपल्याबरोबर आणिलेल्या असतात. सारांश, 
पुनर्जन्म आहे, असा निश्चय झाला म्हणजे मात्र सर्व गोष्टींचा उलगडा होता; इतर 
वादार्ने होत नाहीं. पुवजन्मक्ृत पापपुण्यें ही या लोकांचीच असतात; तेव्हां लौकिक 
कारणांपासून लोकिक कार्यं झालीं पाहिजत, हा सिद्धांत अबाधित राहून पुनः पुनर्ज- 
न्माची सत्यता आपल्या प्रतीतीस येते. युक्तिवादारने व ध्रुतिसाहाय्र्यानें पुनर्जन्म पक्षच 

खरा आहे, हें मी आतांच सिद्ध करणार आहे. " 


(२) “प्रत्येक प्राण्याचे गुणधम त्याच्या परिस्थितीस अनुरूप असतात हा 
सिद्धांत खरा आहे व खोटा आहे. “वारा येईल तज्ञी पाठ दिली पाहिजे? ह्या त्रताचा 
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जे प्राणी अंगिकार करितात त्यांच्या संबंधानें वरील सिद्धांत खरा आहे, आणि आपणां- 
पेक पुष्कळ लोक याच तत्त्वाचे अनुगामी असतात. पण कृश होऊन उपासमाराने 
प्राणांतिक अवस्थेस पाहोंचलेला [सिह जसा वाटेंत पडलेलं हट्टक चघळित बसत नाहो, 
त्याचप्रमाणें वारा फिरला तरी पाठ न फिरविणारे गृहस्थही या पथ्वीतलावर चमकतात. 
या सत्वशील ग॒हत्थांचे जन्म केवळ खतःस अगर स्वकुळास अथवा स्वजातीस किंवा 
स्वदेशासच भूषण होतात असे नाहीं, तर रात तितके मानवजातीस भूषण होऊन बसतात. 
उत्कांतिवाद खरा आहे ब या बिश्वांताील अनेक उपलॅ्ध असलेल्या गोष्टांचा उत्कांति- 
वादानें बरोबर उलगटा होतो. या बादांतच आपल्यास असं आढळून येईल कीं, जे प्राणी 
परिस्थितीच्या उलट गेळ, तेच जगले व तेच उन्नतत्थितास येऊन पोहोचले. एक- 
जात्यात्मक अल्यंत सूक्ष्म जंतूपासूनच हांची हा विविध, विचित्र व विलक्षण जीवसृष्टि 
निमाण झाली आहे, असे त्यांचें मत आहे. हें वेचित्र्य कालस्थलर्पॉरस्थित्यनुसार उत्पन्न 
होतें; तसेंच हें वेचित्य व हा. विविधता, त्या त्या सूक्ष्म जीवाच्या स्वतःसिद्ध म्हणज 
स्वाभाविक गुणांपासुनही टोते. हा स्वभाव अगर हं गुणांचे मंडळ जीवाला त्याच्या पूर्व 
कृत कमापासूनच मिळालें असलं पाहिज. सारांश अज्ञानकाळांत आणि अज्ञकोरांत 
जीवांचे गणधमे वरेच कालदेशवर्तमानास म्हणज परस्थितास धरून असतात; पण ज्ञानी 
काळांत आणि ज्ञाना जीवकाटांत आपळे बरच युणदोप आपल्या स्वतःच्या परिस्थितीस 
अननुरूप कमामुळें प्राप्त हातात, असें मानिल्याखरांज गल्यंतर नाहीं. 


(३) पूव जन्मास अनुकूल असा पुरावा नाहा. द्रणजे पूर्वजन्माचे स्मरण 
आपल्यास नाही. हा मुद्दा खराखर महख्वाचा आहे. स्मरण असतें तर हा तंटा 
उत्पन्न होण्याचं कारणच नव्हते. पण भूत, प्रत, पिशाचे, यांचा अनुभव ज्यांस आहे 
व॒ भू्तेखेतें काढितात ते लाक ज्यांनीं पाहिले आहेत, त्यांचा अनभव ' पूवजन्म आहे, ! 
असाच आह. योगबळानें अथवा आत्सोलतीच्या मागाने ज्यांना अमानुष शाक्त प्राप्त 
करून घेतली आहे, त्यांचे सांगणें ' पुनर्जन्म ह? ह्मणून आहे. अनुभव येत नाहीं, 
इतक्य!च सुद्यावर जर प्रस्तत वाद मिटावय़ांचा असेल तर “*पूत्वा फिरत व सूर्य स्थिर 
नाही? असा अनुभव आपल्यास केव्हांही नाहीं, ह्मणून “ पू<्वा स्थिर आहे आणि सूयच 
फिरतो ' असें आपणांस हणावे लागठ, आगगाडीत बसल्यानंतर सभावतालचा झाडें व 
डोंगर फिरतातसे दिसतात हागून जर झाडें व डोंगर फिरतात असें ह्मणावयाचे, तर 
" मृगजळाच्य़ा लाटांतील पाण्यानें शेते पिकतील, असें अनुमान काढावयास काय हरकत 
आहे! € आपण आहा? असें आपल्यास वारण्याहून जास्त ' आपल्या आत्म्याचा ' तरी 
आपल्यास काय अनुभव भाहे?' कांही नाहां. तेव्हा आत्मा नाहीं असं ह्मणण्याची पाळी आली!. 
इंद्रियजन्य एवंच अनुभवप्रमाणावरच सवे भिस्त ठेवून चालत नाहीं व चालावयाचें नाहीं, 


(४) आपला बाप हा पूव जन्म आणि आपला पुत्र हा आपला पुढील जन्म असें 
ह्मणणें सामाजिक दृष्टीनें कांहींसे खर ठरल. पूवपिढी अव्यबास्थित असेल तर पुढील 
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पिढी कांडींशीं वाईंट होईल, पुष्कळच वाईट होइल हें खरे; पण * वाईट झालें ' अश्लें 
एका पिढीस वाटं लागल्याबरोबर सत्पुरुषांचा ब महापुरुषांचा जा अवतार होऊं लामतो, 
तें काय पूवपिढीच्या अन्यायाचरणाचे फल समजावयाचे को काय? नाहीं. वरील हाणें 
प्रत्येक प्रमाणाच्या विरुद्ध होईल. बापाचा अनाचार पाहून मुलास जर दुगुणाचा तिर- 
स्कारयुक्त तिटकारा आला तर तो काय बापाच्या दुराचाराचा परिणाम काय? 
बाप कंजूष असला तर सामान्यतः मुलगा उधळ्या होतो हा जर बापाच्या केवळ कंजूष- 
त्वाचा परिणाम, *तर सूयेप्रकाश अंधारानंतर येतो, म्हणून सूयेनारायण हाही अंधारो- 
पंताचा मुलगा असें आपण समजावें का, काय? आणि म्हणून आपल्यास अंधाराकरवी 
उजेड मिळतो, असे समजावें कौ काय? असेंच असेल तर अंधारोपंतांस आभारप्रदर्शक 
अभिनंदनकारीं पत्रके पाठविण्यास आपण आतां तरी आरंभ केला पाहिजे! 


(५) “ पुनर्जन्म खरा नाहीं? असें ठरल्यास ह्या ठरण्यानेंच केवळ अनाचार कदा- 
चित्‌ वाढणार नाहो; पण त्या ठरण्याबरोबर इंश्रराच्या दयाघनत्वार्चे ध निःपक्षपाती न्याय्य- 
त्वाचें बिरुद ढांसळून पडेल, हें वरील विचारांच्या पोषकांस व समथकांस कळलें पाहिजे 
होतें. व्यक्तीला येणाऱ्या सुखदुःखाचे आकस्मिक प्रसंग, सदाचरणी पुरुषांची हालअपेष्टा 
व दुराचरणी पुरुषांची बडेजावी, इत्यादि अनेक गोष्टींचा सयुक्तिक उलगडा करणें कठिण 
पडेल; नव्हे अशक्यच होईल. चाळस दी सेकंड, जाजे दी फोथथे, दुसरा बाजीराव, व 
मल्हारराव गायकवाड, इत्यादिकांच्या दुष्ट, नीच, अधम, पातकी, दुराचारांची “इतिश्री 
त्यांच्या मृत्युलोकच्या रंगभूमीवरून निष्कांत होण्यानें मात्र जर व्हावयाची असेल, त्यांचें 
विषयलोळप अंतःकरण त्यांच्या जीवज्योतीबरोबरच मालवळें गेलें असेल; तर, दुधांत 
अगर पाण्यांत एखादें विष विरवून टाकल्यानंतर, त्या विषाचा विषारीपणा विरण्यायरोबर 
नाहींसा झाला व नाहींसा होतो असें आपल्यास अनुभव-विरुद्ध प्रतिपादन करावें लागेल, 
तसेंच क्रॅन्मरास झालेली देहांत शिक्षा किंवा खाइस्ट याचा झालेला अन्यायी धमेच्छळ व 

मृत्यु, हें खचीत त्यांच्या त्यांच्या अपूव पुण्याईचे फल नव्हे. त्यांचे हाल त्यांच्या 
देहनाशाबरोबर नष्ट झाले. पण ल्यांनीं केलेलीं पुण्यें नष्ट झाली नाहींत. भद्रपादाच्या 
पवेतपातानें त्याची देहयात्रा संपविली असेल, पण त्याची जीव्यातच्रा येवढधानेंच संपली 
नाहीं हें खास आहे. 


१. असो; तेव्हां पूवस्थळी जे काय हाटलें होतें, त्याचें निरसन वरील विवेशनांनें 
होण्यासारखे आहे. आतां प्रथम युक्तिवादाचे मुद्दे सांगून मग धुतिस्मृतींकडे वळूं. 


(अ ) ज्याचे आयुष्य निष्काम पबित्राचरणांत गेलें आहे त्यांनीं महात्मे सठुरूच्या 
साहास्र्याने योगाभ्यास केल्यानंतर त्यांस पूर्वजन्माचे स्मरण होतें व ते पूर्वजन्माची इकी- 
कत सांगतात. असल्य सिद्धांत स्थापन करण्याचा या पुण्यश्होकांस कांही एक हेतु 
भसतांना व हे हानी. छोक पूर्ण श्यद्धीवर असतांना जेव्हां पुनजंन्म खरा आहे, .भक्षे आति. 
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तात, तेव्हां ' तें सब झूट आहे! असा शेरा ठोकण्यापूर्वी . झूटी बात? करण्याचें प्रयोजन 
कॉथय असावें, हें निमळ बुद्धीने शोधून काढून नंतर मग दंकेखोर आक्षेपकांनीं आपलें तक॑- 
जाल पसरण्यास सुरुवात करावी. पूवजन्माचें स्मरण नाहीं म्हणून तो नाहीं असंही 
ह्मणतां येत नाही. कारण आपल्या लहानपणीं ज्या हजारों गोष्टी आपण केल्या व लाखा 
गोष्टी ऐकिल्या, त्यांचें स्मरण नष्ट झालें म्हणून आपण त्या सवे खोठ्या गोष्टी असें 
मानू कॉ काय? तसें झालें तर आपण विस्ग्त झालेल्या लहानपणांत कधांच नव्हतों असें 
आपल्यास ह्मणावें लागेल ! पतंगाला घुल्याच्या स्थितीची आठवण नसेल, किंवा दारूच्या 
निशत व वायुच्या झटक्यांत आपण काय बोललो व काय केलें याचें स्मरण मद्यप्यास 
भ्षगर ताप आलेल्या मनुष्यास नसेल म्हणून त्या मद्यप्याचें उन्मत्त वतन व त्या वायुवश 
पुरुषाची दांडगाई या नष्ट होत नाहींत. . सारांश स्मरण नसणें हा मुद्दा नाहीं व 
कित्येक साधसंतांस पूर्वजन्माचे स्मरण असतंही. पण त्यांच्या गोष्टीवर विश्वास ठेवणें हेंही 
एच्छकाच्या आत्मोन्नतीवर अवलंबून असावयाचे आहे. 


(आ .) आईबाप शरीरं देतात; म्हणजे शारीरिक गुणदोष व कांहीं मनोविकार 
“ झाईेबापांनीं दिळेलो ठेव ' हणून आपल्यास मिळतात. पण आत्मिक योग्यता अथवी 
बिवेकशक्ति व हमदमादि यांचें लहानमोठे गांठोडे हें ज्याचा तो बरोबर आणितो, असें 
मानिल्याखेरीज व्यवहारांत आईबाप व पुत्रपौत्र यांच्या आत्मिक रचनेत जो फरक 
सर्वत्र दिसतो, त्याचा उलगडा होणें शक्‍य नाहीं. शारीरिक सुस्थिति अगर दुःस्थिति 
देतां घेतां येईल, पण ज्ञानाचे परिप्रहण करण्यास ' अहंबूत्ति ' हवी लागते. आईबाप 
आपल्यास कान देतील; ऐकण्याची शक्तिही देतील. पण ऐकलेले समजण्याची 
शक्ति ज्याची त्यास हवी असते. 


( ह) ' आपला देदा परतंत्र, हणून आपण सुतकी आहों! असें माझिनी 
नवव्या घर्षी म्हणू लागला, शिवाजी महाराजांनी आपली धर्मोद्वाराची व राज्यस्थापनेची 
भंत्रमाला दद्वाव्या वर्षीच ओढण्यास आरंभ केला, दोकराचा्यानीं बारा वर्षांच्या आत 
सवे वेदशासत्रांचें अध्ययन केलें, ज्ञानेश्वर महाराजांनीं १६ वे वर्षांच्या पूर्वीच ज्ञानेश्वरी 
सारखा दिव्य प्रथ तयार केला, धाकटा मिल्ल़ तिसऱ्या-चवधथ्या वर्षीच लाटिन ब प्रीक 
भाषेंत बोलं लागला, केटो हा चवथ्या वषी परकीय देशाचे लोकांस कस्पटासमान मानूं 
लागला, रामदासांनी ठहानपणींच लम्ताच्या वेळीं 'यःपलाय' केलें, इत्यादि अनेक महा- 
विभू्तींच्या अनेक अद्भुत गोष्टी सांगतां येतील या इतक्या लहान वयांत वरील पुरुषांनी 
जे खभावविलक्षणत्व दाखविलें याचें स्पर्शकरण करस £ आईबापाचा उपदेश व मुलांचे 
बतेन हो अगदीं उलट होतीं असें बहुतेक श्रेष्ठ पुरुषासंबं्धे हृणण्यास हरकत नाहीं. एका 
जराहमणा'च्या सुरानें लढाईच्या खात्यांत शिरण्याचा हृद्ट धघराषा व तेथें जाऊन उत्तम 
' झलिष्ठा मिळवावी हें आझ्यापांच्या शीलांविरुदधा असतांना कसे झालें ? याला समाधाम- 
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कारक उत्तर एकच कीं, पूवेजन्मरूप घटित झालेलें त्यांचे प्रारध ( स्वभावघटना ) 
कांहीं निराळें द्दोतें. 


( हे ) एकाच गुरुजवळ सारख्याच प्राहकशक्तीचे विद्याथी शिकत असतात. 
घरचे बाळपर्णाचें शिक्षणही सामान्यतः सारखंच असतेंना १ पण एकाला भाषाविषयाचा 
अत्यंत नाद लागून त्यानें भाषापंडित व्हावे, पण गणितशास्त्रांत अगदीं सामान्य प्रतीची 
वाहवा मिळवावी आणि दुसऱ्याने प्रातिभास्कराचाय होऊन जगताला आपल्या 
गणितकोविदत्वाने चकित करून सोडावे, पण भाषाविषयामध्ये मात्र ल्यालें 
बुद्धिमांय दाखवावे, हा विचित्र प्रकार कां उत्पन्न व्हावा १ दोघेही 
सारखेच  बद्धिवंत,त दोघेही सारखे एकनिष्ठ अभ्यासी असतांना असा 
विपरीत प्रकार दृष्टीस पडतो, याचें उत्तर हेंच काँ, त्या प्रत्येकाची आनुपूर्वी निराळी 
आहे व असली पाहिजे. प्रथमतः:च एकाला भाषेचा नाद व दुसऱ्याला गणिताची होस 
झां उत्पन्न व्हावी? एकाची वेस््याकारणदष्टी व रासेकदृष्टि व दुसर्‍याची तकंद््टी लहान- 
पणींच प्रखर असण्याचे कारण त्यांच्या पूवंजन्माची कमविलक्षणता हें होय. एवंच बुद्धि- 
वैचित्र्य हे पूर्वकर्मसंस्काराचें फळ आहे असें ह्ाटल्याविना गति नाहीं. 


(उ) “इंग्रर आहे, व तो न्यायी आणि शह्हाणा आहे ' असं प्रतेक आस्तिक- 
वादी कबूल करितो. खरा व समंजस नास्तिक या सृष्टींल असणें शक्‍य नाहीं. 
नास्तिक ह्मणून जे दिसतात व नास्तिक म्हणवून घेण्यांत ज्यांस अभिमान वाटतो, 
असे कांही. तुरळक लोक आपल्यास आढळतात, हं खरं; पण विचारी ब 
नेहमीं गंभीर वृत्तीने राहणारा मनुष्य नास्तिक असणे शक्‍य नाहीं. पहा कीं 

इश्वर नाहीं ' असे प्रतिपादन करणारांतील सवव राष्टरि हिंडून तिचा पूर्णपणें शोध करून 
मग आपल्या मनाची खातरी करून घेतलेल करिताकसे नास्तिक आहेत ? मुळीच नाहींत 
आतां यावरही प्रतिपक्ष होइल व “' अस्तिकांनी तरी काठे इंश्र पाहिला आहे ९) अशी 
उलट दोका निघेल; हिचे निराकारण करण्याचें हे स्थळ नव्हे. येथें इतकेंच सांगतों की, 
जड व अचेतन सृष्टीमध्ये अनंत अघटित कम निर्दोष रीतीने व पूर्ण व्यवस्थानिष्ठपणानें 
होत असलेलीं जर आपल्या दृष्टीस पडतात, तर ह्या सृष्टीचा शास्ता व नियंता कोणी तरी 
असलाच पाहिजे व त्याचें सामथ्ये तकंबाह्य, त्याची दयाटता अमाध, त्याचा न्यायीपणा 
दोकास्पददन्य, त्याचें ह्ञान अभंग, असलें पाहिजे. सारांश “ इंश्रर आहे व तो न्यायी 
आहे हे अनुमानानें स्पष्ट ठरते. आतां असल्या दयाघन व न्यायप्रिय इंश्रराच्या 
हातून कांहीं लोक आसुरी प्रकृतीचे व्हावे व कांही देवी संपत्तीने वुक्त अशा जन्मास यावे' 
एकाला साधुकुलांत जन्म यावा आणि दुसऱ्याला नांच कुलांत जन्म यावा, असा पक्षपात काँ 
होतो ६ पक्षपात तर ईश्वराच्या दरबारी नसलाच पाहिजे. याला उत्तर पूर्वजन्मीरचे कर्म 
हें होय, पुनः दुष्कर्माबद्दल शिक्षा व सत्कर्माबद्दल बक्षीस या शोष्टी आपल्या लहानह्या 
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व क्षुक्रक मानवी संस्थेत सुद्धां इृटीस पडतात; अथोतच परमेश्वराच्या निःपक्षपाती दर- 
बारांतही सुष्टदुष्टांचा निकाल यथायोग्य रोतीनं ह्मणजे विश्वसंरक्षण व विश्वोत्षति ह्या दृष्टी” 
नींच झाला पाहिजे. स्वर्गातील निम्रहानुग्रहाची काय व्यवस्था आहे ती न पाहतां, 
आणि अनेक प्रकारच्या व अनेक योग्यतेच्या सुष्टांस सुख देण्यासाठीं एक व एक प्रकार- 
बेच नंदनवन सवेज्ञ प्रभूने तयार करून ठेविलें आहे, आणि सवे व सवे प्रकारचीं पातके 
क्षालन करण्यासाठीं एकच नरककुंड तयार करून त्यांतच पापी लोकांस अनंत काळपर्यंत 
ठेवण्याची व्यवस्था समंजस परमेश्वराने केली आहे, असें प्रतिपादन करणाऱ्या धमेम्रथांस 
अंमळ एकीकडे ठेवून मी इतकेंच हणतो कीं, इंश्रराची शिक्षा व बक्षीस देण्याची पद्धाति 
ह्मणजे त्या त्या प्राण्यास पुनः जन्म देऊन त्यास पापपुण्यानुसार सुखदुःखे भोगावयास 
छावावयाची, असा सुव्यवस्थित प्रकार इंध्राच्या दरबारी असावा असा तके करण्यास 
पुष्कळच जागा आहे. 


(ऊ ) ' जन्मास आलेल्या मनुष्याचा आत्मा ( जीव) अमर असतो ' असेंक्ष 
धमे प्रतिपादितात, त्यांस हें संमत असलेच पाहिजे को, अमरवस्तु कधींही जन्मास येणें 
शक्‍य नाहीं. जी वस्तु अमर आहे, ती अनादि व अनंत असलीच पाहिजे. मानवी 
जीव अमर आहे ह्मणून जर अनादि आहे, तर तो इहलोकी जन्मास येण्याच्या पूर्वी होता 
कोठें ९: असतापासून सत होत नाहीं हा सिद्धांत आपण प्रभूच्या साहाय्यानें मार्गेच ठरवून 
राकिला आहे. तेव्हां तो जीव पूर्वी विद्यमान असलाच पाहिजे. अथोतच तो कोणत्या 
तरी शरीरांत पूर्वी असून त्याच्या कमानुसार त्याला पुनः जन्म मिळाला पाहिजे हं 
मागच्या प्रतिपादनावरून उघड होत आहे. कारण, निर्विकल्प असणाऱ्या जीवाला सुख- 
दुःखाची स्थिति यदच्छेने अथवा केवळ आपल्या सत्तेच्या जोरानें देणें, हें विशषपालक ईश्व- 
राला तर मुळींच करितां येणार नाहीं. सारांश, तो जीव पूर्वी कमेबद्ध असल्या कारणानें 
या जन्मीं सुखदुःखाचा भोक्ता झाला आहे. 


( क्रु ) येथे, कांहीं जीव उगीच येऊन पहिल्या वर्षाच्या आंतच निजधामास 
जातात असा प्रत्यक्ष अनुभव आहे; ख्रिस्ती, मुसलमान इत्यादि द्वैतवाद्यांच्या धमेपंथांत या 
बालकांच्या मृत्यूचे स्पष्टीकरण केलेलें मला आढळळें नाहीं. पुनजेन्मवाले हणतील 
कीं, अपघातानें मेलेल जीव, पूवेजन्मीची देहर्‍यात्रा पुरी करण्यासाठीं येथें येऊन दुसरा 
योग्य देह पाहण्यासाठी निघून जातात. पुनः; एका जन्मांत जीवाला ज्ञान तें काय 
मिळणार व शंभर वर्षीच्या आंतच त्यांतील पन्नास वर्षे निद्रेंत व खाण्यापिण्यांत गेलीं, 
कांहीं बालपण व वाधेक्यामध्यें गेलीं; तेव्हां शेभरांपेकी ज्ञानोपयोगी सरासरीने फार तर 
३० वर्षेच सांपडणार! या ३० वर्षात हानसंचय तो कितीसा होणार £ जीवाला तर 
शिव व्हावयाचे आहे ! तेव्हां ही आत्मिक उन्नति ज्ञान-साहाय्यानें करण्यास जन्माची ३० 
हजार वर्ष पुरणार नाहींत; मग ३० वषाची काय कथा? शिवाय येथून जाणाऱ्या 
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जीवाला अत्यंत अज्ञानी जातात जन्म आला, तर ज्ञानाची गोष्टच पुसावयास नको! 
यापेक्षां पुनजेन्माचें मत स्वीकारले हणजे जन्मोजन्मी संचित होणाऱ्या हानाचा सांढा 
वृद्धिंगत होऊन इंधराचे हेतु सिद्धीस जातात व जीवाची सुटका होते. 


( त्र ) “ “ पुनर्जन्म आहे' असे म्हटलें म्हणजे एक गर्भित अथे असा निघतो 
कीं, या सृष्टींत जीवांची संख्या नियमित आहे. हें खरें असल्यास मनुष्य प्राण्याची 
संख्याही नियमित व स्थिर असली पाहिजे. ती तक्षी नाहीं झणून पुनजेन्म नाही ” 
अशा अक्षेपास उत्तर हवं की, ही जीवसंख्या नियमित आहे, हं खरें; पण ती अनंत आहे. 
तर्सेंच सर्वेच जीव एकदम जन्म घेतात असें नाही. सुकृतदुष्कृताचे फळ मरणानंतर 
नियमित कालपर्यंत भोगून नंतर प्रत्येक जीव आपल्या आत्मिक उन्नतीप्रमाणें आपल्यास 
योग्य अशा देशांत व कुटुंबांत जन्म घेतो. हें खरें असल्यास मनुष्यवृद्धि होण्याला 
कांद्दीं एक हरकत नाहीं. 


याप्रमाणें आनीबिझेट बाईंच्या प्रासादिक प्रथावरून व प्रंथाच्या साहाय्यानें बुद्धि- 
वादाचा एक मजला तयार झाला. आतां सिनेट साहेब काय म्हणतात तें पाहू, व नंतर 
शुतिस्म्तांच्या आधाराकडे वळूं. 


४. मि. सिनेट, मिसेस्‌ आनीबिझंट व इतर सवे थिआसफिस्ट लोकार्चे असें म्हणणें 
आहे को, पुनर्जन्म आहे, असें गहीत घेतलें तरच मानवी जन्मांतील व इतर जन्मांतील 
अनेक गूढ प्रश्नांचा उलगडा नीटपणें होतो; इतर सद्यःसूचित कोणल्याही कल्पनेने 
होत नाही. प्रकाशाच्या संबंधानें * आंदोलन क्‍्लूपति ( (त) (6०७४) 
जशी प्रकाशाचे सवे प्रश्नांचा निकाल सयुक्तिकपणानें करिते, तद्वतच पुनजेन्माची कल्पना 
या जीवयुह्यांचा उलगडा कारिते. भिन्न जीवांस भिन्न सुखदुःखांचा जन्मल्याबरोबरच 
अनुभव घ्यावा लागतो. हं सुखदुःख निःपक्षपाती इंश्रर उगीच्या उगीच निःपाप 
अथवा निःपुण्य जीवावर लादणार नाहीं. ह्याचप्रमाणें अनेक कममंचिं फल येथं मिळत 
नाही, असाही अनुभव आहे. पण केलेल्या सूक्तासूक्त कर्माचे फल इहलोकी मिळत 
नाही, असा जीवितावधीपर्यंतचा जर अनुभव आहे, तर येथील आयुर्दाय संपला 
म्हणजे त्या त्या प्राण्यास ते तें सुखदुःख कोठें तरी भोगलेंच पाहिजे. हॅ भोगण्यास 
शरीर हृर्वे. तेव्हां प्राण्याने एक देह टाकिला, तरी ल्याला सखदुःखाच्या उपभोगासाठी, 
आत्मिक उन्नति करून घेण्यासाठी व मुक्त होण्यासाठी अन्यत्र कोठें तरी जन्म घेऊन 
जीवविमोचन केलेंच पाहिजे, ही कल्पना ग्रहीत घेतल्याखेरीज इंश्रराच्या न्यायीपणाची 
खरी साह्ष पटत नाहीं. कर्मांचा नाश भोगाशिवाय होत नाही. यालाच आमचे 
ळोक कृतप्रणादा म्हणतात. कर्म केल्याशिवाय म्हणजे कारणाशिवाय सुखदुःखादि कार्य 
उत्पन्न होत नाहीं. याला “ अकुृताभ्यागम ' म्हणतात. कारणाशिवाय कार्योत्पत्ति 
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नाहीं व प्रत्येक कारणापासून योग्य वेळीं व योग्य प्रसंगी कार्योत्पात्ते झालीच पाहिजे, 
ह अनुभवसिद्ध सिद्धांत आहे, व या सिद्धांताचे समथन “ पुनजेन्म  ग्रहीत घेतल्याखेरीज 
होत नाहं. 


आतां सष्टींतील व्यवस्था पाहिली असतां असे दिसून येतें कॉ, एक विशिष्ट स्थिति 
प्राप्त झाल्यानंतर पुनः ती विशिष्ट स्थिति मार्गे फिरत नाहीं; म्हणजे विशेष स्थितीला 
सामान्यस्वरूप प्राप्त होत नाहीं. उदाहरणार्थ, स्तन असणारे प्राणी हा वर्ग पाठीला 
कणा असणाऱ्या प्राणीजातीचा एक विशेष आहे. तेव्हां स्तन्यप्राणी कितीही अधम 
स्थितींत गेला, तरी त्याला प्राप्त झालेले स्तन नाहींतसे होणे शक्‍य नाहीं. वानरापासून 
मनुष्य प्राणी झाला आहे. आतां मनुष्य कितीही नौीचावस्थेला प्राप्त झाला, तरी तो 
पुनः वानरकोटींत शिरणार नाहां. दह्याचे जसं पुनः दूध होणें शक्‍य नाहीं, साखरेचा 
ऊंस होणं शक्य नाहा, ल्याचप्रमाणें मनुष्यकोर्टांत राहू लागलेला जीव पुनः पशुपक्ष्यादि 
कमी योग्यतेच्य़ा योनीमध्ये कधींही जावयाचा नाही, असें थिआसफिस्ट म्हणतब्त. 
हिंदु सांप्रदायिक पद्धतीप्रमाणे मनुष्य नीच धमाचे आचरण करील, तर तो नीचयोनांत 
शिरेल, म्हणजे वाघ, कुत्रा, हरिण, किडा, किंबहुना धोंडा सुद्धां होईल, असें पुराणादि 
प्रथांचे, स्मृतींचे व श्रतांचे म्हणणे आहे. हा वाद एकीकडे ठेवला नाहीं, तरी * पुनजेन्म 
होतो, ह्या सुर्य प्रश्नासंबंधाने उभय मतांत ऐक्य आहे. जन्म प्राप्त होऊन देहित्व 
मिळणे ही संकोचस्थिति आहे. संक्रोचस्थितांत सुखदुःखांचा प्रत्यय आहे. जसजसे 
आत्मस्वरूप निवृत्तिह्पी कमोच्य़ा योगानें विकसित होत जाते, तसतसा आपल्या 
संकुचित वृत्तीचा विकास होतो, आधि होतां होतां द्या विकास अमयाद प्रमाणाला 
गेला म्हणजे मोक्ष मिळतो. समय्राद वस्तूला निमयोदत्व मिळणे ही गोष्ट अथातच 
अनेक, प्रायः अनंत, जन्मांच्य़ा साहाय्यानें होणारी आहे. अनंत जन्मांच्या पुण्यशील 
वतेनाने निमेळ चित्त होऊन मोक्ष मिळते| हा सिद्धांत समंजस आहे; तसा इतर कोणताही 
सिद्धांत असणे शक्‍य नाहीं. पूर्वीचे आपले करम शून्य असतांही, येथे सवे दयाघन 
व न्यायप्रिय इंथ्रर आपल्यास सुखदुःख भोगावयास लावितो, असे कांहीं धम म्हण- 
तातः ह्यणात ! पण “ इश्वररी लीला अगाध आहे, ती आम्हां मानवांस समजणें 
अशक्य आहे,  एवद्यावरून च अकृतागमाचा आणि कृतप्रणाशाचा उलगडा 
होत नाहीं. असो; पुढील सवे विवेचन मिसेस आनीबिझंट बाईच्या प्रतिपादनास 
अनुकूल असेंच आहे. 


५. युक्तिवादाची असल्या वादांत फारशी मातब्बरी नसते. पण आपण जर 
बारीक दृष्टीनं पाहिलें, तर आपल्यास आढळून येईल कॉ, या विश्रांतील यश्चावत्‌ 
पदार्थाचे रूपांतर क्षणोक्षणी चाललेले आहे. कोणताही पदार्थ नष्ट होत नाहीं, त्याचें 
रूपांतर होत असते, असा आपला अनुभव आहे. हें जर सवे जड पदार्थासंबं्धे खरें 
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आहे, तर चेतन्यासंबंधें तरी हॅ कां खरें नसावें? पदाथांच्या दारतीया अथवा 
पदार्थामध्ये प्रकट होणाऱ्या शक्तीचा नाश होत नाहीं हेंही आपत्यास स्पष्ट दिसतें आहे. 
गतीला उष्णतेचे, उष्णतेला प्रकाशाच, प्रकाशाला विद्युतचे स्वरूप प्राप्त होत असते, ह कोणास 
विदित नाहीं १ सारांश पदाथांचा नाश होत नाहीं, याप्रमाणेच शक्तांचाही नाश होत 
नाहीं. ह्या शक्ति म्हणज चैतन्याचे अत्यंत आदम अथवा स्थूल स्वरूप आहेत; तेव्हा चेत- 
न्याचा नाश होणंही शक्‍य नाहीं. जीव म्हणज चतन्य आणि जड यांचा संयोग आहे. 
तेव्हां जीवाचा अत्यंत नाश होणें शक्‍य नाहीं. पुनः; आपल्यास येथें सुरवंटासारखे 
अनेक प्राणी दाखवितां येतील काँ, ज ह्या लाकोंच आपला एक देह येथे टेऊन अन्य 
देहाचें धारण करितात. तेव्हां आपल्या डोळ्यांदखत जर नेहमीं देहांतर चाललेले 
आहि, मानवी युक्तीला जर हें संमत आहे, ख्रिस्त, बुद्ध इत्यादि धमसंस्थापकांस जर 
पुनजेन्माचें तत्त्व मान्य होतें, हें मत गहात केल्याखरीज जर अनेक कूट प्रश्नांचा उलगडा 
सोपपत्तिक करितां येत नाही, आणि श्रातिस्मृति इत्यादिक अपोरुषय प्रथांचा आधार 
जब “ पुनरजन्मास ' आहे, तर हेंच मत खरें असलें पाहिजे अशी कोणाही हिंदूची खातरी 
झाल्याशिंवाय राहणार नाहीं. आतां “क्षयरोगानं अगर इतर कोणत्याही सावकाश 
प्राण घेणाऱ्या रोगाने झिजून मरणाऱ्या मनुष्याच्या शारीरिक शक्ताबरोबरच मानसिक 
शक्ति क्षीण होतात व त्याबरोबरच त्याची अहेब्रृत्ति व ज्ञानगृहूण करण्याचें सामर्थ्य कमी 
होत जाऊन शेवटां तें नष्ट होते, तथापि ' आपण एकदां या पृथ्वीवर बास केला 
आहे हें त्या आसन्नमरणीं पुरुषाचेही ज्ञान नष्ट होत नाही, किंवा ते ज्ञान नष्ट होणें 
शक्‍य नाहीं ” असें, प्रसिद्ध तत्त्ववत्ते, उत्कांतिवादाचे शंकराचाय आणि ' स्याद्वादी 
लोकांचे अम्रणी, स्पेन्सर साहेब, आपल्या शेवटच्या प्रर्थांत म्हणतात! सारांश, निष्कल व 
निर्विकल्प ज्ञान नष्ट होत नाही, असा त्य़ांचे म्हणण्याचा निध्कष काढल्यास तो 
फारसा चुकीचा होणार नाही. असो; पुनजन्माच्या विरुद्ध उत्क्ांतिवाद आहे. पण 
तो उत्कांतिवादही अद्वेंत सिद्धांताचा अनुयायी होण्याची पूवचिन्हे दिसु लागलीं 
आहेत! केवळ विचारदृष्टीनें म्हणजे इंध्ररप्रणीत प्रेथांचा आधार न घेतांही जर 
युरोपियन तत्त्ववेत्ते अद्वेत सिद्धांताकडे वळूं लागले आहेत, दोन हजार दषेपर्यंत ज्ञान- 
मागोचा उहापोह केल्यानंतर व सृटिव्यवस्थेचे स्थूल व कांहीं सृक्ष्म नियमांचे शान 
झाल्यानंतही जर विचाराचा ओघ अद्वेत सिद्धांताकडे वळतो, तर आमच्या प्राचीन 
पौरस्त्य आर्याच्या तत्त्वज्ञानाची बहादुरी नव्हे काय, कॉ इंश्ररप्रणींत ज्ञानाच्या जोरावर 
त्यांनीं असें कांहीं विचारप्रणयन सिद्ध करून ठोविलें कॉ, हजारों बर्षपर्यंत सावीत्रिक 
विचाराचा व अनुभवाचा संतत ओघ ह्या ल्यांच्या विचारससुद्रामध्येच येऊन मिळावा! 
“जड वस्तु नश्वर नाहीं! हें तत्त्व हुडकून काढण्यास हजारो वर्षं लागों, त तत्त्व तर 
आमचें नेद्दर्मांचे बाळकडू आहे! स्पेन्सर साहेबांनी नवीन शोधून काढलेली उत्कांतीरची 
ब अपक्रांतीची रहस्ये “* उत्पत्ति व प्रलग्न' यांतच अंतर्भूत होतात. “जीवाचा नाश 
होत नाही ! हें तत्त्व खिस्तप्रणीत आाहे हें खरें; पण त्यांच्या धर्मात या तत्त्वाचा पूर्ण विचार 
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नरुल्यामुळे म्हणजे जीवास केव्हांना केव्हां तरी मोक्ष मिळेल, हॅ आदितत्त्व पाथविमात्य 
लोकांस विदित नसल्यामुळें ' पुनजन्मा ' चा जाथ त्यांस लावितां आला नाहीं. “ पुन- 
जन्म? असावा अस ह्मणणारो पंडितरत्नें युरोपमध्ये पैदा झाला नाहींत, व द्ोणार नाहोत 
असें नाहीं; पण यूरपक्षेत्रांत धार्मिक विचार रुजतील अशी मऊ जमीन न सांपढडल्यामुळें 
थरील ' पुनजन्माचें बोज' तेथें चांगलेसं रुजले नाहो. 


६. आतां श्रृतिस्टतीकडे वळावयाचे. याच्या अगोदर * पुन्जन्मा ' विरुद्ध झणून 
ज्या कांहीं श्रुतींचा उल्लेख केला होता, ल्यांच्या संबंधानं हें सांगणें अवश्य दिसर्ते का, 
ह्या श्रुतींचा उढधखिलला अथ चुकीचा नव्हता. फक्त त्या अथाची योजना मात्र पूर्ण- 
दृष्टीनें झाली नव्हती. उदाहरणार्थ, ' माझा पुत्र हाच माझा दुसरा जन्म? असें जेथे 
हटलं आहे, तेथ भ्हणणाराचा भाव असा आहि की, माह्या शरीराची, मनाची व आत्मिक्र 
उभ्रतीची जशी मी काळजी घेतों, तशीच, हे पुत्रा! तुझीही घेईन; तसेंच, माझे वाड- 
बडिलांकडहून जे अधिकार मला प्राप्त झाले, ते तूं माझेच स्वरूप आहेस हाणून, तुठाह्म 
प्रा्त होतात आणि व्यक्तिराः पुरुष देह सोडून गेले, तरी कुटुंब मरत नाहीं बृ 
कुटुंबांत जे पुत्र होतात, तेच त्या कुटुंबघमांचे प्रवतक होतात. आणखी, आईबाप 
झरीर देतात हें खरें; पण अहंकारापासून तों स्थूल इारीरापर्यंतच्या सवे वस्तूंस प्रभूंनी 
“क्षत्रांतच ' अंतभूत केलें आहे, तेव्हां इकडूनही कांही अडचण नाहीं. सारांश, त्या त्या 
श्रतींचा हेतु पुनर्जन्माचा प्रतिषेध करावा असा नव्हता; तर विसाव्या शतकांत शाल्लीय 
सामथ्योच्या जोरावर जे प्रामाणिक सिद्धांत अदतीण होतील, त्याचें समर्थन अगाऊ 
करावे, एवढाच आहे. 


७. आतां पुनजन्माचें समर्थन करणाऱ्या श्राति अनेक आहेत, त्यांतील थोडक्याशी 
मेत्रांचा मात्र निर्देश करितों. 


ऐेतरेय--स इतः प्रयन्नेव पुनजीयते. 
बृहदारण्यक --शुक्रमादाय पुनरेतिस्थानं ॥ 
स इईयते$म्ृतो यत्रकामम्‌ ॥ 
तदेव सक्तःसह कमेणेति लिंग मनो यत्रनिषिक्तमस्य ॥ 
तस्माहोकात्‌ पुनरेति । तेषां न पुनरावृत्ति: 
नृ० पूर्वतापिनी--स मृत्यु जयति. 
छांदोग्य--बेत्य, यथा पुनरावर्तते. 
एतमध्वान पुननिवत्तेते, 


लच पुनरावसंते. ( वासु ४ वेळा) 
सोष्यच्यसोष्टति पुनरुत्पादनमेबास्य. 
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कठ->त्रिकमंकृत्तराते जन्मस्त्यू 
यस्माद्धूयो न जायते 
सत्यमिव जायते पमः 
न पुमरावत्तेयेत्‌. 
मुंडक--जरागत्युं पुनरेव यति. 
प्रश्न--त एव पुनरावत्तते: एतस्मान्नपुनरावत्तन्ते. 
सोमलाके विभूतिमनुभूय पनरावर्त्तते. 
ग्भे--जन्म जन्म पुनः पुनः; पुनजातः पुनमतः मृतश्वाह्मुपुनजातो 
जातश्राहं पुनमतः 
सुक्ति- पुनरावृत्तिरहितां मुक्ति; पुनर्जन्मकरी प्रोक्ता: 
पुनजेन्मांफुर त्यकत्वा, जन्मांतरशताभ्यस्ता. 
कालासि--न स पनरावतंते; तस्मात्समाचरेन्मुमुक्षुनेपुमभवाय. 
केवल्य--पनश्व जन्मांतरकमेयोगात्‌ तदा न स्मरति जन्ममरणानि. 
त्रह्मर्बिदु--प॒नरजन्म न बिदते. 
ध्लुरिक--पुनजन्म योगयुक्तस्य जायत. 
रामोत्तरतापिनी--स जन्मांतरितान्दोषान्नाशयति. 


आणखीही पुप्कळ अनुकूळ उतारे देतां येतील, गीतेमध्ये तर दुसऱ्या, चवथ्या, 
सहाव्या, सातठ्य़ा, तेराव्या, सोळाव्या, व इतर अध्यायांत जन्मानेकत्वाबद्दद पुष्कळच 
उल्लेख आले आहेत. इतर स्मृतांतून उतारे द्यावयाचे, पण हेच उतारे माझ्या अजमासा- 
पेक्षां जास्त झाल्यामुळे मी त्या भानगडीत पडला नाही. भारतांत तर पुष्कळ कथा 
पुनजन्मावर अवलंवून आहेत हें सुविदितच आहे. 


येणेप्रमाणे प्रथमतः युक्तांनं हा पुनर्जन्माचा प्रश्न सिद्ध करून नंतर प्रामाणिक झाव्यं- 
प्रमाणांपैकी कांडी उद्धत केली. सुरवंटांचें प्रत्यक्ष प्रमाण आहे, यांवरून सर्व प्रमाणें 
श्रतींसच अनुकूल आहेत. जीवांचा उद्धार होण्याला जन्मसहसरही पुरत नाहीं, म्हणून ही 
पुनर्जन्माची व्यवस्था आहे. असो; हा प्रश्न बरोबर सुटला नाहीं असे कोणा समंजस 
ग्ृहेस्थास वाटल्यास, त्यांनीं जुन्या व नव्या करारांच, पायथागोरसच्या चरित्राचे, ।मिसेस 
आनीबिझांट नामक विदुर्षांचे व सिनेट साहेबांच्या म्रंथारचें अवलोकन अकश्यमेव करावें. 
अलाकर्डाल शास्त्रे हीं पुनः ह्याच तत्वांचे मंडन करित आहेत, या दृष्टीने वमस्पतीकार 
व प्राणीशाख्र अवश्य वाचावे, ह्या सुचना स्मरणाथे करितो व हा विषय 
बेथ संपवितों. 
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असो; हा जो विचार येथपयत केला त्याचें तात्पय हें आहेः जीव हा परमेश्वराचा 
अंश असून तो कमभूमींत आला, याला कारण त्याचें वासनाबंधन होय. ही वासना 
त्यास केव्हां उत्पन्न झाली हं सांगण्याचे प्रयोजन नाहीं. कारण हा संसार व्यावहारिकतः 
अनादि आहे. पहा की, कुंभार माती घेऊन एक घट तयार करितो. आतां 
त्या घटाच्या उत्पत्तीपू्वी त्या घटविशषाचा अभाव होता. हा अभाव केव्हां उत्पन्न 
झाला? अथात ह्याचे उत्तर न्यायाच्या भाषेने द्यावयाचे हणजे ता अनादि आहे. ज्या 
काळाला आरंभच नाहीं, त्या काळापासून तो घटविशेषाचा प्राग्भाव आहेच आहे. तसाच 
हा संसार अनादि आहे. बाकी परमा्थतः असत संसार उत्पन्नही झाला नाहों व हाणून 
त्याचा कधीं नाशही होत नाहीं! बरं, ब्रह्माला हें उपाधिघटित जीवस्वरूप कां प्राप्त झालें! 
अद्वैताच्या भाषेंत हा प्रश्नच असमंजस होय. माया ही असत्य अथवा मिथ्या आहे; 
ह्मणून मायाजन्य जीव-उपाध, ताही असत्यच आहे. तेव्हां सत्माला असल्याचा छैप 
तो काय होणार £ चित्रांतला पाऊस तो काय भिर्जिवणार? पुनः; ब्रह्म निठळेंप आहे. 
तेव्हा, अळवाच्या अथवा कमलाच्या पानावर जरी एखादा जलबिंदु पडला, तथापि त्या 
पानाला जसा त्या जलाचा संपक लागत नाहीं, त्याचप्रमाणें परमार्थतः ब्रह्माला उपाधींचा 
स्पशे होत नाही. आतां व्यावहारिकतः पाहिलें,-संसारांत उत्पन्न झालें असतां, पाहिलें, 
तर या प्रश्नाचा विचार करणाराच मळी उपाधिग्रस्त आहे. या उपाधिम्रस्त जीवाने 
आपल्या उपाधिरूप बुद्धीच्या साहाय्यानें निरुपाधिक त्रह्माचा शुद्ध विचार करावयाचा 
प्रयत्न करणें म्हणजे, एखाद्या जन्मांधानें तीक्ष्णदष्टि पुरुषाच्या डोळ्यांची पारख करण्या- 
सारखें किंवा सू्यप्रकाशावर व्याख्यान देण्यासारखे असमंजस होय. जेथें वेद, श्रतिमंत्र 
। नेति नेति ' हणणार, जेथें ठेटा, कांट, हेगेल, स्पेन्सर इत्यादि तत्त्ववेत्ते हात टेंक- 
णार, तेथ॑ आपण केवढाही चंग बांधून उतर देण्यास लागलां, तरी काय होणार? 
भाणखी, जीव उपाधिबद्ध आहे, हा प्रलक्ष अनुभव आहे; उपाधित्याग केला असतां,-उप- 
भोगदृष्टि टाकून दिली असतां, वासना व अहंकार यांचा संन्यास केला असतां-सुख 
लागते, ज्ञान स्थिर होते, व अस्तित्व प्राप्त होतें, हा अनुभव आहे; मग या व्यवहारतः 
निरुत्तर प्रश्नाचा विचार करून फायदा काय ? उपाधीचं कारण वासना व अह- 
कार हें अनुभवाने कळलेले आहे, तेव्हा कारणद्ष्टीनंही विचार करण्याचें प्रयी- 
जन राहिले नाहीं. 


व्यवहार संपत नाहीं, तोंपर्यंत कम संपत नाहीं; व कर्म हें क्मफल भोगिल्या- 
शिवाय नष्ट होत नाहो; कार्यकारणनियम सदा अबाधितच असतात; असा विश्वास 
असेल, तर राहिलेल्या कमाचा व कमेफलांचा उपभोग घेतलाच पाहिजे. हा संपला व 
ज्ञान झाल्यामुळें नवीन कर्म झालें नाही, तर जन्ममृत्यूचें चक थांबते. सुक्त झालेल्या 
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प्राण्यास पुनः जन्ममरण नाहीं. संसार हणजे जन्मसृत्यु अनादि आहे तर तो भनंतही 
असावा, असें काणी ह्मणेल; पण हें हणणे बरे बर नाहीं. मुत्तिकिच्या घटाचे उदाहरण 
घेऊन आतांच दाखाबलें को, अनादि वस्तु ही केव्हां केव्हां सांत असते. तसेंच पुनः 
कोणी विचारील को मोक्ष झाला तरी पन: जन्म येणें शक्य आहे. हं मिथ्या आहि; 
पहा को, एखादा घट आपण आपल्या देखत फोडिला तर आपल्यासमक्ष त्या घटबिशे- 
षाच्या अभावास आरंभ झाला; आणि हा अभाव कधाही नाहींसा होणें शकय नाहीं. 
एवंच कोणत्याही बाजूने पाहिले तरी शेका घेण्यास जागा उरत नाहो. 


ज्ञानी पुरुषाचा विवेक ब अज्ञानी पुरुषाचा अविघेक. 


८, मागच्या पारिच्छदांत स्पष्ट करून सांगितलंच आहे को, जीव हा कमाच्या उपा- 
श्यनुरूप शरीरान्तर कॉरतो व जन्ममरणामध्यें सांपडता. आतां हा जन्मांतर अथबा 
देहौोतर कॉरत असतां, सारांश ' मरत ' असतां, तसेंच जगत असतां व गुणांची 
उपाध्र आपल्यामागे लावून घेऊन ल्याच्या प्रेरणेने विषयाचा उपभोग घेत असतांही 
ह्या सव जन्ममरण, कतृत्व, भोक्तृत्व इत्याद उपाधीपासून जीव, आत्मांश अथवा 
आत्मा बस्तुतः हा निराळा आहे, हा आत्मा उपाधीच्या संसगोने लिप्त होत नाहीं, 
आत्मा कांहीं कारेत नाही व कांहों भोगीत नाही, असें ज्ञाना लोक समजतात. ज्यांचे 
बुद्धिरूपी डोळे ज्ञानांजनाने दिव्य झाले, सारांश, अद्रेतज्ञानाच्या परिपाकानें, इंश्ररानुम्रह्मनें 
व गुरुक्रपाप्रसादानें ज्यांस अद्रेताचे ज्ञानविज्ञान झालं, त्यांस मात्र असें अनुभवपूर्वक 
ज्ञान होते का, ज्याला अज्ञानी लाक “मा, मा? असे ह्मणून “तो मरतो, तो जगतो, 
तो कारता व तोच भोगिता ' अस मानितात, तो आत्मा, या सव देहरूपी म्हणजे 
क्षत्ररूपी, अथवा अहेकारापासून तां थट स्थूलदेहापयंत अस्तित्वांत आहेतशा दिसणाऱ्या 
उपाधिरूपी असद्रस्तृंपासून भिन्न, निराळा, अथवा विलक्षण आहे. उपाधि सद्दस्तु नव्हेत; 
हें आपण केक वेळ समजून चुकला आहो; आत्मा हाच काय ती एक सद्रस्तु आहे, हेंही 
आपल्यास गीताशास्त्रानुराधानं समजल आहे. 


भगवान्‌ ह्मणतातः हे नुसतें समजून उपयांगी नाही. तर शास््रज्ञान होऊन 
तज्ज्ञानपूवक ज्यांची तपश्चया ध्यानरूपानें अथवा कमेरूपार्ने विज्ञान होण्यासाठी चालली 
आहे, त्या लोकांस मात्र, त्या ज्ञानयोग्यांस मात्र, हा जीवात्मा आत्मस्वरूपामध्ये दिसतो. 
सारांश, जीव हा प्रत्यगात्मा, परमात्मा, आहे, असे ज्ञानविज्ञान केवळ शास्त्रज्ञानपूर्वक 
योगारूढ पुरुषांस मात्र हाते. नुसतें शब्दज्ञान, परोक्षज्ञान होऊन कांहीं उपयोगी नाही. 
त्याचा अनुभव आला पाहिजे. ' अनुभवावीण चावटींची बोली ' अशा अर्थाचं एक 
तुकाराममहाराजांचें वावथ आहे त्याचा तरी अथ हाच होय. * अहंब्रह्माइस्म ' ( मीच 
ब्रह्म आहें ) हें ज्ञान होण्याला या जन्मीं अगर पृवजन्मांत केलेल्या निष्काम सत्क्रमोनी 
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त्रिलशुद्धि, शात्रसंर्पादित व गुरुमुखाने प्राप्त झालल ज्ञान, व इशस्वरूपीं अखंड निष्काम 
मैक्ति आणि योगविहित ध्यानधारणा यांच्या निरंतर योगानें चित्ताची पूण शुद्धिव 
मुसुक्ता अवश्य आहेत. 


अद्वैतज्ञानाचे शास्रीय बोल पांडित्त्याच्या जोरावर उत्तम तऱ्हेने प्रतिपादन करणारें 
बोलघेवडे दांभिक लोक या शुद्ध व संस्कृत अद्वेतशास्राच्या नांवावर व नांवाखाली हजारों 
नीचपणाचो कृत्यें स्वतःचे पोट जाळण्यासाठी, अथवा कामवासनेची शांति करण्यासाठीं 
करीत असतात. हे लोक मोठे विद्वान असतील, यांची तकंशक्ति अद्धत असेल, यांची 
निष्ट्रवादपद्धति निरुत्तर असेल, यांची वाणी मधुर असेल, यांचे यज्ञयाग, यांची 
पूजाअचो, यांचें जपजाप्य, यांचें शिष्टाचरण, बाह्यतः डोळ्यांत धूळ टाकणारं व मनास 
श्रकित करून सोडणारे असेल, पण यांची विद्वत्ता, वक्तृत्व, वादपटुत्व, तकशोंडत्व, यज्ञ- 
यागादि तप, हॉ त्यांचा स्वतःचा व त्यांच्या जाळ्यांत अडकवणाऱ्या बायाबापड्यांचा घात 
करण्यास कारण होतात. हे नीच लोक क्षांणक अथवा क्षणभंगुर विषयसुखाप्रीत्यथ दुसऱ्यास 
मोहांत पाहून त्याचा ब आपला घात कारेतात. अथवा, दुसऱ्या जीवांचा या नराध- 
भांनींही काय घात करावयाचा आहे ह्मणा ! * आपण या नाडलेल्या वायाबापड्यांस खूप 
चकविले ! ' असें मूखपणानें मानणारे हे नीच आणि ह्मणून अज्ञानी, अथवा अज्ञानी 
हाणून नीच राक्षस आपल्या मनांत खुद्यालतात व कांही वेळ आणि कधीं कधीं सबे वेळ 
जगही यांची वाहवा करून यांस नरकपयवसायी शाबासकी देत असतें ! पण या मोहांध 
पुरुषास ' आपण मात्र चुकतो आहों, बुडतो आहों ' हें समजत नाही. आतां अज्ञानाने 
अथवा भक्लतिरेकानें झालेलें बायाबापड्यांचें पाप वस्तुतः सल्यमूर्ति इश्वराच्य़ा न्यायनिष्ठर 
व्यवस्थेने फारश्या दंडास पात्र होणार नाहीं, ह्मणजे अथातच भाविक लोकांनी अज्ञानवशात्‌ 
केळेल्या पापाबद्दल त्यांस फारसा भुदेड भरावा लागणार नाहीं; ह्मणजे हे भाविक लोकही 
फारसे फसले जात नाहींत, हे उघड आहे. पण ज्यांनी त्यांस फसविण्याचा ज्ञानपूवक, 
जाणूनबुजून, प्रयत्न केला, त्यांस होणाऱ्या शिक्षेचा विचार कोण करू शकेल ९ सारांश, 
हे दुष्ट, अधम, पातकी, दुराचारी, दांभिक आपल्यास मात्र, आपल्या 'जीवास' मात्र, साफ 
फसवितात आणि त्या जीवास ह्मणजे स्वतःस यातना भोगण्यास लावितात. ज्ञान आहे 
परंतु अनुभव नाहीं व अधिकार नाहो. ह्मणून अनुभव येणें दक्‍्य नाहो, 
अशा लोकांस ते काय स्वतः बडबडतात, लवर श्रद्धा नसते, आस्तिक्‍्यबुद्धि 
'नखते; या कारणानें त्यांचे कामक्रोध उग्र व॒ घातुक असतात. हेच लोक विमूढ, हेच 
अकृतात्मे, हेच अचेतस होत. यांनीं आपल्या पायाकरवीं हजारो तीथेयात्रा केल्या, 
हातांकरवीं कणोसारखे दान देवविळें, कानांकरबी पोथीपुराणें ऐकिलीं, किंबा जीभिकहून 
हजारों गीतापाठ करविले, लाखों यज्ञयाग केळे किंवा घोर तपश्चया केली, तरी काय 
निष्पन्न होणार १ वबिश्वामित्रासारख्या क्रुषीनं साठ हजार वष लोहूपिष्ट भक्षण करून मोटो 
तपषथ्धयो केली, पण पारेिणाम काय £ उशीच्या एका नेत्रकटाक्षास भुळून 
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त्या तपश्चर्येची माती केली व कांही. बेळ गोंडा घोलणाऱ्या  कुलग्या 
कुतऱ्याच्या जन्माला मात्र गेला! ' चित्तशुद्धि नाही. तर सोन्यासारख्क 
ज्ञानाचा काय उपयोग? श्रद्धा नाही, तर धन्बंतरीसारख्य़ा दिव्य वैद्याने अमृत पाजिळे 
तरी मृत्यूच यावयाचा! सारांश काय को, ज्ञान तर अव्य हवेंच; पण त्या त्या ज्ञनाच्या 
आधा चित्तर्युद्धि व श्रद्धा हीं अबश्य, अवश्य हवी आहेत. दुषमनस्क परुषाच्या हाती हाम 
ह्मणजे माकडाच्या हाती कोलीतच हाय! या साठीच प्रभनी अठराव्या अध्यायाच्या 
६७ व ७१ शहोकांत श्रद्धा, निमत्सरबुद्धि व तपःशीलता यांचा विशेष गोरव केला आहे. 


असो; पण जं ज्ञानचक्ष आहेत, जे रागी आहेत, व ज्यांचा पवित्र "यानये'गाश्यास 
अखंड चालू असल्या कारणानं ज्यांस आत्मसाक्षात्कार अनुभविण्याची वास्तविक योग्यता 
प्रात झाली आहे, त्या लोकांस मात्र ' आत्मा हा उपाधाहन बिलक्षण, “अज, निल्य, 
शाश्वत, पुराण, कनुत्वभोक्‍तृत्वशून्य व जन्ममरणशून्य ' आह, असे समजतें व असे उम- 
जलै. यांचें ज्ञान, यांची भक्त, वयांचें कम आत्मपर मात्र असतें. पण 
जे अज्ञानी आहेत,  अथत्रा ज्ञाना असून श्रद्धाशन्य अहेत, त्यांचे 
बाह्यात्कारी जरी सव नाटक चाललेल असतं, तरा अंतःकरणश्रुद्धि झाली नसल्या कार- 
णाने हणा, अथवा श्रद्धाशन्यत्बाने ह्मणा, त्यांस ' आत्मा मरणारा, जन्म घेणारा, जग- 
णारा, करणारा व भोगणारा ? अस वाटत असते, वह्या * जन्ममरण घणाऱ्या आत्म्याला 
सुख व्हाव, ' अशी आशा घरून ते यज्ञयांगर्णदा करितात; पण मुद्दा सुळांतच चुकलेला 
असतो, ह्मणून त्यास सुख हात नाही ते नाहीच, आणि त्या त्यांच्या ' आम्म्यांस ' 
ह्मणजे देहापाथीस अपरंपार टःखाणवांत गटंकळ्या खाब्या लागतात. देहाहून आत्मा 
निराळा आहे, हे ज्ञान अधिकारपरत्वें करून घऊन त्यावर रृढ व अभंग श्रद्धा टविठा, ब 
मोह घालणाऱ्या क्षणिक सुखास न भुलतां भ्रद्धारबिददित आचरण करून पुनः चित्तशुद्धि 
केली, तरच हा जन्ममरणात्मक दाघ प्रवास आपल्यास कंठतां थणार आहे. श्रद्धापूवक 
ज्ञानविज्ञान होणे कठिण तर खरंच; तर्थाप सदरू्पॉद्ट शाखत्रावादहत मागाने चालण्याचा 
दृढनिश्चय करून जर आपण मार्ग क्रमण्यास सुरुवात केला, तर आपल्या द्ातून यथार्शयाक्त 
व यथाधिकार जे मार्गक्रमण होइल, ते आपल्या पदरांत पडल आणि बरच्या बगोत 
जाण्याला परवानगी मिळेल. 


असो; अद्रेतभाषेच्या पद्धतीनें वरील विस्तार कदाचित्‌ आगंतुक आहे असें बाट- 
्य़ाचा संभव आहे. पण जांपयंत अद्वेतवादी सेकल्पविकल्पास पात्र आहे, सृक्तासुर्त 
विचार करण्याच भान त्याला आहे, ' मला हें विवेचन अप्रस्तुत व अशास्त्रीय वाटते 
असा अहंकार जोपयंत त्याला आहे, साराश, देहात्मधी जोपर्यंत कायम आहे, तोंपर्यंत 
माझ्या समजुतीने तो. पूर्ण अद्वेता झाला नाही; व जोप<त तो तसा झाला नाही, 
तोंपर्यंत शाखत्रविहित आचरण ब त्या त्या आचरणावर पूण श्रद्धा ह्या गोष्टा आवश्यक 
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आहित, असें मला वाटतें व माझ्यासारखेच पुष्कळ इतरांसही असेंच वाटत असेल 
म्हणून हा विस्तार केला आहे. ज्ञानाशिवाय मुक्त नाहा, हें जितकें खरं आहे, तित- 
कॅच खरं हें आहे का, त्या ज्ञानाला विज्ञानत्व येण्याला श्रद्धा व श्रद्धावाहित आचरण इष्ट 
व अवश्य आहे. अटद्वेती ह्मणविणाऱ्या वेदांल्यांनीं ह लक्षांत ठोविल पाहिजे की, “ त्याच्या 
जीवाची सुटका व्हावी ब ती सुखान व्हाबो अशा त्यांची इच्छा आहे, तशी सुटका जगा- 
"चीही व्हावी आणि तीही पण सुखाने व्हावी अशी इंश्ररी योजना आहे.' तेव्हां खतःच्या 
जोवविमोचनाच्या नांवावर, पण स्वतःच्या देहाप्रीत्यथ, जं पाप आपण कारिता अथवा 
दुसऱ्यास आपल्या देहोपभोगाप्रीत्यथ दुःखांत घालितो, तें दुःख प्रत्यक्ष रीतीनं दुसऱ्यास 
होतेंसं दिसतें; पण वस्तुतः ते दुःख स्वतःच्याच बोकांडीला बसत असतें. हें कदा- 
चित्‌ तयांस येथ किंवा आतां समजणार व उमजणारहीा नाहीं, पण असा काळ व असं 
स्थळ खचित असलंच पाहिजे काँ, जथं व जेव्हां प्रत्यक्ष अनुभव आल्यामुळें व आल्या 
नंतर त्यांच्या डोल्यांत उत्तम अजन पडल. 


सत्यप्रतिक्ञ पुरुष तो होय काँ, जा बोललेले स्वतः खरं करून दाखवितो, आणि 
सुसती सत्यप्रतिज्ञत्वाची स्तातच कॉरत नाहीं. ह्याचप्रमाणे ज्ञानी पुरुष तोच होय को, 
चित्तशुद्दि होऊन ज्याला अद्वेतज्ञानाचा बोध झाला आहे, व त्या बोधा- 
नुसार उमज पडे तोपयत त्याचें विहित आचरण होत आहे. एकदा उमज पडला, 
“ राममय वृत्ति झाली, ' अहंकार, बाद्धे, मन व इन्द्रिये सप्राण आत्मस्थितीत जाऊन 
तदाकार झाली-तादात्म्य पावलीं-भूतभविप्यवतमान नष्ट झाले, स्थलाभास विरून गेला, 
देहस्थितीवर शून्य पडलं, ह्मणजे मग त्याच्या त्या देहाला शुद्ध काष्टमयत्व प्राप्त होतें व 
होणार. मग मात्र पापपुण्य नाहीं. ळंगड्या मनुप्यास मदत करणारा व आंधळ्यास 
वाट दाखविणारी काठी मदत करून अथवा वाट दाखवून जरों पुण्य संपादन कारेत नाहीं, 
त्याचप्रमाणें गाईस अगर अनाथास मारण्यासाठी हातांत घतलेली काटी पापसंचयही 
कारेत नाहीं ! ह्याचप्रमाणे ज्ञानी पुरुषाच्या देहाची व्यवस्था आहे. प्रारब्धयोयानें कांहीं 
काल तो देह हालचाल कर्रा. सतार छेडतांना उपयोजिलली नखी वर उचलल्यानंतर 
आंदोलन करणारी तार हालचाल करतेना १ साप मारिला, बकरं मारलं किंवा एकदम 
एखाद्या मनुष्याचे डोकें उडविले असतांही, कांहो क्षणपर्यंत जसा त्या सापाचा अथवा 
बकऱ्याचा देह हालचाल कारिता, मनुष्याचे धड धडपडत असतें, तद्वतच ही ज्ञानी 
मनुष्याच्या देहाची हालचाल होय. एकदम आपल्यापुढे कोणी टाळी वाजविली, ह्मणजे 
भिण्याचें कारण नसूनही आपले डोळे मिटतात, आपल्या मागे कोणी एकदम ओरडले 
असतां आपण जसें एकदम दचकतो, एकदम जागा केलला पुरुष आपली जन्मभाषा 
बोलतो, व्यसनी पुरुष मनांत नसतांही आपल्या अंमली पदार्थाचे सवन करितो, कवाईत 
शिकलेला शिपाई खुणेचा हुकुम ऐकल्याबरोबर संवइची कवाइत करितो, त्याचप्रमाणें ज्ञान- 
विदह्वानी पुरुषाच्य़ा देहाला सदाचरण करण्याची मात्र संवय लागून गेल्या कारणानें लाच्या 
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त्या इच्छाशन्य झालेल्या जीवाच्या काष्टवत्‌ देहाकडून सदाचरणच व्हावयाचे. एका वळ- 
णावर घटलेला हात त्याच वळणाचे अक्षर काढील. दुसऱ्या तऱ्हेचं अक्षर काढण्यास 
मनःपूर्वक खटपट केली पाहिजे. पण ज्ञानी पुरुषांचे मनच नः झालेलें असतें ह्मणजे 
ज्ञानमय झालेलें असतें, म्हणून मनःपूवक--संकल्पाबिकल्पपूवक---आचरण करणें त्यांस 
शक्‍यच नसतें; म्हणून त्याच्या देहाकरवी पापाचरण होण्याचा संभव नाहो. मनानें 
संकल्प केला व बुद्धार्न निव्वळ सवयीच्या जारावर निश्चय केलाच, तरी ज्ञानी पुरुषाच्या 
मनास सलयसंकल्प करण्याचे ब बुद्धीस सम्यक्‌ निश्चय करण्याचं ' व्यसन ' लागले असल्या- 
मुळे, त्यांचें संकल्पाविक्रल्प व निश्चय लोकहितकारीच व्हावयाचे आणि संकल्पविकल्प व 
निश्वय जाऊन नुसता देहच राहिला, तर ता जड असल्यामुळें पापपुण्याविरहितच असाव. 
याचा आहे. असा; याचा बिचार प्रभूंना अठराव्या अध्यायाच्या सतराव्या “लोकांत पनः 
एकदां केलाच आहे, त्याचें स्मरण माझ्या अद्रेती मित्रांस देऊन मा त्यांची रजा घतां. 


इंध्वरविभूतिवणेन. 


येथें १२१३1१४ व १७ अळाकांत प्रभूंना आपल्या तेजात्मक विभूतीचं वर्णन दिग्द- 
दन रूपाने केलें आह. सव जगतांस आपल्या तेजानं प्रकाशित करून त्यांस ज्ञानगाचर 
करणारें जें सूयेतज आहे, जें चंद्रतेज आहे, व जें अमितेज आहे, तें स्बहा प्रभूच्या 
सत्तेनें मात्र निमाण होणें शक्य आहे. प्रभुतेजाने सूयेचंद्रादि प्रकाशमान होऊन दुसऱ्यास 
प्रकाश देतात: पण प्रभुतेजावर प्रकाश पाडणारं, प्रभुतेजाला प्रकाशित करणारें, 
दुसर तेज नाहीं ' सवाचे आणि ह्मणून सर्व तेजाचे अधिष्ठान जा प्रभू, त्याला कोण प्रका- 
शित करील ६ अथात त्याचा ताच होय. अम्तीचें तज घपणानं प्रकट होतें, चंद्राचे तेज 
स्वत:सिद्ध नसून उसनं आणिललें आणि सूयाचे मात्र तज स्वतःसिद्ध आहे, असं प्राचीन 
व अवोचीन कष ह्मणतात. गतीपासून उष्णता उत्पन्न होत, हें हदी प्रत्यक्ष प्रमाणांनी 
व अनुमानानें ठरलें आहे. आता सूर्‍यबिंबांत ज॑ तेज प्रत्यही प्रकट होतांना दिसतें, तें 
कां स्वयंभू आहे, अगर तेथंही घषणाचा अथबा दाह्य पदाथोचा मोठा कारखाना असून 
त्या योगें हें उत्पन्न होते, अथवा पूबकाळीं तेथे घर्षणजन्य उप्णता परिपाकास गेली होती 
पण ती प्रत्यही कमी होत आहे व सूर्यबिंब प्रत्यही निवत आहे, तथापि प्रायः अपारेगण- 
नीय तेजा'चा स्वामी सूय आहे, अशा अनेक उपपत्तीसंबंधे युरोपियन क्रषींत-(ह्मणजे विश्व- 
ज्ञानाची निःसीम भक्ति एकनिष्टेनें करणाऱ्या तत्त्वज्ञांत ) मोठें रण माजून 
राहिले आहे. आमच्या सवज्ञ प्रभूंनी एकर गोष्ट ठाम सांगून टाकिली 
आहे कॉ, हें सूर्येतेज स्वयंभू नाहीं; तं परमेश्वराच्या सत्तेने उत्पन्न झालेल्या 
उपाधींच्या साहचर्यानं तेथें वास करांत आहे. असो; भगवान्‌ ह्मणतातः मी एश्‍्वीमध्ये 
ब भूतांमध्यें सूयेकिरणरूपानें अथवा गुरुत्वाकषेणरूपानें शिरून सब जगते व ल्यांवर 
बिराजमांन होणारी चराचर भूर्ते यांस आपल्या आकर्षणरूपी सामथ्यानें आपआपल्या 
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स्थानीं स्थिर कारेतों. न्यूटनने गुरुत्वाकषणाची उपपत्ति शोधूम काढिली ती हीच नव्ह 
काय £ शून्य आकाशांत फिरणारी एश्वी व दुसरे प्रहगोळ, तसेंच प्रथ्वीवंर व इतर 
गोलांत हालचालीचा व्यापार करणारे जीव, या सर्वास मी आधारभूत होतों हा सिद्धांत 
लक्ष्यांत ठेवण्यासारखा आहे. तसेंच रसात्मक सोम होऊन मो चंद्ररूपानें सवे 
औषधोचे पोषण कारितों, हेंही घाक्य गौताभक्तांनीं विसरू नये. रात्रीच्या समयीं सवे 
वनस्पती “ कारबानिक आसिड ' बाहेर टाकून ' आक्सीजन ' म्हणजे प्राणवस्तूचे 
शोपण करून पुष्ट होतात, हं तत्त्व सिद्धांतरू्पाने नुकतेंच प्रकट झालें आहे. ह्याच 
सिद्धांतांचें तर प्रभूंनी १२ व्या शहोकांत दिग्दशन केलं नाहीना १ ते ह्मणतात; मौ वैश्वानर 
नामक आमने होऊन प्राण्यांच्या देहामध्ये शिरता. आणि प्राण व अपान या उभयतांच्या 
साहाय्याने प्राणी जे चतुर्विध अथवा चारा प्रकारचें अन्न सेवन कारेतात, त्याचें पाचन 
करितो. याप्रमाणें प्राण्यांचे अन्नपाचन, त्यांचे जीवन ज्या वनस्पती, त्यांचें पोषण 
आणि ल्यांचें व्यापार व लांचे वास्तब्यएथान या सवास आधार एका परमेश्वरी तेजाचा 
मात्र आहे. यांतच “ सामथ्याचे अब्ययत्व ( (2015004101 0 1910'४ )* 
नामक आधुनिक तत्त्वाचे दिंग्दशरन आहे, असं मला वाटते. 


असो; परमेश्वर शवटी सांगतातः सवाचे हदयात्म्याच ठायी नियामक-शक्तिरूपाने, 
मनोरूपानें, ज्ञानरूपानं, स्मांतरूपानं व तकरूपाने मीच असतो. म्हणजे सवाची 
विवेकबुद्धि ( (/015018.08 ) ज्ञान ( (जल्ला ) मन ( ?टा'०७७॥0०॥] ) 
स्मृति ( 91611017 ) ब अपोहन  ( उत्चणपा एर ७. 10:'शा02 0 
घ॥त४1॥1९01() मोच आहे. तात्पर्य, ज्ञान हें वस्तुतः एकरूपच असून 
मानसिक सामथ्यांचे अव्ययत्व निराबाध आह. अध्यात्मिक शक्तीचे अव्ययत्व 
व त्याचप्रमाणें अध्यात्मिक सामऱ्यांचे अव्ययत्व सांगून पुनः ते ह्मणतात: सब प्रामाणिक 
शास्त्रांनी वेद्य अथवा ज्ञय़ वस्तु, तसेंच लांचा कता म्हणजे ज्ञानरूपीइश्वर व त्यांचा जाण- 
णारा अथवा ज्ञाता, मीच आह. सारांश, ज्ञाता, ज्ञान व ज्ञेय या तिन्ही बस्तूंचे, या 
त्रिपुटीचे, आदिस्थान मीच आहें. 


याप्रमाणें सव तेजांचा अथवा अधिभातिक सामथ्यांचा आदिउंगम व आदिस्थान, 
सव अध्यात्मिक शक्तींचे आदिपीठ, आणि स्व अधिदेविक शाक्तीचें अथवा ज्ञानांचे 
देवत, परमेश्वर आहे. सवे शारीरिक ( 1217501] ) मानसिक ( ऐ॥४९॥६] ) 
च आत्मिक ( 8111081] ) वस्तूचे आदिस्थान, वसतिस्थान आणि विलयस्थान परमेश्वर 
आहे असें झालें. एवंच सववत्र सच्चिन्मय परमात्मा ओतप्रोत भरलेला आहे असें 
सिद्ध झालें. 


अपाहन यांचा अथ कोणी अज्ञान अथवा ज्ञानासंभव करितात तो कितपत ब्राह्म 
आहि हें भांष्यावरून स्पष्टच आहे. 
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जीव ब जीवन यांमधील तारतम्य. 


१० येथील विश्वरचनेंत ' पुरुष ' शब्द दोन वस्तूंस लावितात. क्षरालाही पुढषे 
ह्मणतात व अक्षरालाही * पुरुष ' ह्मणतात. * रामा स्थूल पुरुष आहे ' येथें देहास, 
* रामाला दिसले नाहो ' येथें होद्रयांस, ' रामाला संशय आला ' येथें मनास, ' रामानें 
निश्चय केला ' येथ बद्धीस, याप्रमाणे क्षर म्हणज विनाशवंत जे देह, हशियें, मन, बुद्धि 
इत्यादि पदार्थ त्या सर्वांस पुरुष शब्द उपयोजिण्याची वहिवाट आहे. हा क्षर पुरुष 
होय. हा विनाशी आहे, हें मागें अनेक वेळी सांगितले आहे. जीवाचे हें खरे स्वरूप 
नसून क्षरवगात येणारे सवे पदार्थ निवळ उपाधि आहेत. परंतु अज्ञानाने आपण 
त्यांस पुरुषत्व देता. तत्त्वसशोधन करावयाचे आहे व अज्ञानाचा नाश करावयाचा 
आहे, ह्मणून या “ लोकिक ? दुष्ट दुराप्रहाचा निरास करणें भाग पडलें आहे. असो; 
हें क्षर म्हृणजे सव टश्य चराचर भूतें हात. या भूतांच्या, व विषेशतः चरभूतांच्या, 
देहद्वियादिकांस आंधष्टानभत असणारा जो ' अक्षर ', त्यालाही ' पुरुष ' ही संहा 
आहे. या अक्षराला कूटस्थ असे म्हणतात. हा कूटस्थ म्हणजे सूत्रात्मा होय. 
एखाद्य माळेच्या मण्यास आधारभूत दोरा असतो, त्याला सूत्र असं हणतात. आतां 
अनेक अथवा अनंत शारौरे ज्या एका जीवनकलेला प्राप्त होतात, ती जीवनकला म्हणजे 
चेतन्यांश होय. एका चतन्यांशाला जन्म प्राप्त होऊन तो संसारांत पडला असतां 
त्याला जे अनेक अथवा अनंत देह प्राप्त होतात, ते त्याच्या कमानुसार होतात. पण 
हे देददेंद्रियादिक सवे उपाधि त्या एका वैतन्यांशाला-कूटस्थाला-अथवा '* अक्षराला ! 
हातात. हा 'ेतन्यांश देपहारेच्छित्न असतो. याचें स्वरूप बदलते, परंतु याची 
एकात्मता मोडत नाही. हा चतन्यांश म्हणजेच जीव होय. याला “* कारणदेह असें 
ह्मणण्यालाही कांही हरकत माही. असा; तेव्हां हा जा चेतन्यांश किंवा जीव, हा 
दुसरा “ अक्षर' नामक पुरुष होय, क्षर म्हणजे स्थूल व सूक्ष्म देह, आणि भक्षर 
म्हणजे कारणदंह, होत. इतकेंच की, या कारणदेहांत चेतन्यांश रहात असतो, ह्षणून 
हा अमर आहे व अक्षर आहे, परतु अव्यय नाहा. हा अक्षर उपाधीच्या स्वाधीन 
म्हणजे परतंत्र आहे. तसेंच हा कारणदेह परिच्छित्न आहे. येणेंप्रमाणें क्ष आणि 
अक्षर हे दोन पुरुष आहेत, व यांचा संबंधही आतां स्पष्टच असा आहे कीं, क्षरात्मक 
देहाचा त्याग करून अक्षरात्मक देहाचे भान ठेवावं ब तदनुसार वर्तन राहावें. देह हा 
अक्षर नव्हे, जीव अक्षर आहे हा यांमधील संबंध आहे. जीवन नाशवंत व जीव 
अभर आहे. “अमर आहां, अमर आहां । खरं कीं पहा खोटें ह. ' 

तुकाराम. 
जीव आणि शिव. 


११ जीव हा अक्षर म्हणजे अमर आहे, पण अनब्यय नाहीं. आतां जीवाच्या पली- 
कडे असणारा, जीवास जीवत्व देणारा सव विश्वाला आधारभूत असून सवे विश्वभर 
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प्रसरून असलेला, सवं विश्वांचा व सव जीवांचा नियामक, व स्वभावतः अविकारी व 
अविनाशी असा जो परमेश्वर, तो शिव होय. प्रत्येक देहामध्यें क्षरपुरुष, अक्षरपुरुष 
आणि पुरुषोत्तम, ह्यांचे ठाणें आहे. अज्ञानकाळीं आपण “क्षर' पुरुष आहों, असें 
आपल्यास वाटतें; पण या क्षरासच आपण उत्तम असं अज्ञानकाळीं समजतो. थोडेसे 
ज्ञान व विशेषतः शास््रज्ञान झालं, म्हणजे ' अक्षरा, च॑भान होतें; आणि पूर्णप्रज्त्व 
प्राप्त होऊन ज्ञानविज्ञान झालें म्हणज आपणच ' शिव ' ' पुरुषोत्तम ' होतो. क्षर आणि 
पुरुषोत्तम यांमध्यें एका * अस्तित्वाशिवाय ' दुसरें साम्य नाहीं. अक्षर आणि पुरुषोत्तम 
हें उमयतां चैतन्ययुक्त आहेत, अमर आहेत. पण जीव परतंत्र आहे, शिव स्वतंत्र आहे; 
अक्षर परिच्छित्नर आहे, आणि शिव सवंव्यापी आहे. व्यवहारकाळीं जीव अल्प 
आणि अल्पानंदी असतो. तसंच आपण मर्त्य आहों, असें त्यास वाटतें. शिव 
सर्वेह्ञ व सर्वानंद असून अमर आहे. पण उभयतांही ज्ञानी व आनंदी व अमर 
आहित. हें या दोघांत साम्य आहे. जीवाला शिव होतां येइल. मात्र ल्याने उपाधींचा 
ज्ञानपूवंक त्याग केला पाहिजे. 


पुरुषोत्तमध्रेष्ठत्व. 


१२ उत्तम पुरुष म्हणजे परमात्मा होय. तिन्ही लोकांच्या अंतयामी अखडत्वानें 
राहून जो सर्व लोकांत ओतप्रोत भरलेला आहे, ज्याच्या सत्तेने ह्या अनंत त्रेलोक्याचे 
सबे व्यवहार चालतात, जो स्वतः अव्यय म्हणजे निर्विकार असून पुनः सर्वोीचा स्वामी, 
नियंता व साक्षी आहे, तो परमात्मा हाय. हं परमात्मसखरूपाचें लक्षण समजतांक्षणींच 
आपल्यास ज्ञान होईल कीं, वर जे दोन क्षर व अक्षर असे पुरुष सांगितले, ट्यापेक्षां 
हा तिसरा पुरुष श्रेष्ठ आहे. कारण (१) क्षर म्हणजे नाशवंत जे पदाथ आहेत, 
यापेक्षां अव्यय, षडविकारद्दीन पदाथ श्रेष्ठ असलाच पाहिजे. इतकेंच नाहीं, तर 
क्षर आणि हा तिसरा पुरुष यांमध्यें तुलनाही करितां येणें शक्‍य नाहीं. क्षराच्या फार 
पलीकडचा हा परमात्मा नामक पदार्थ आहे. उत्पत्ति, व्रृद्धि इत्यादि सहा विकार जे 
क्षराच्या अंगभूत आहेत, त्यांचा याला स्पशही नाहीं. याची साहजिक वृत्ति सदैव 
एकरसात्मकच असते. (२ ) पुनः, कूटस्थ म्हणजे ज्याला अनेक जन्म प्राप्त होतात 
तो सूत्रात्मा * निर्विकार असतो, खरा; '-त्याचें मूळचें स्वरूप बदलत नाहीं हें खरं;-पण 
तो संकुचित स्थळीं, एका वेळीं एका देहास धरून राहणारा आणि उपाधींच्या व पर- 
मेश्वराच्या आधीन आहे. त्रेलोक्यामध्ये अभ्रतिहत संचार करून जरैलोक्यधारणाचें 
अगर नियमनाचें सामथ्ये त्याला नाहीं. ह्मणून सूत्रात्मा जरी परमाथंतः 
आअविकार्य आहे, तथापि तो संकुचित स्वरूपाचा आहे, परतंत्र आहे, 
व कालस्थलपरिच्छिज्न आहे, व संस्कारानुसार उत्कांत व अपक्कांत होणारा आहे, ह्मणून 
त्या. कूटत्यापेक्षांही परमेश्वर श्रेष्ठ आहे. अथातच पुरुषोत्तम हं नांव त्यालाच योग्य 
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आहे. व्यवहारामध्ये व वेदांमध्ये पुरुषोतमार्चे भ्रेष्टत्व वरील कारणांकारेतां मानितात. 
जोव ( 5०६1 ) अमर आहे, असं ल्िस्तीशाख्र सांगतं; कारण काय की, तो जीव पॅर- 
भेवराचा अंश आहे. हें कारण ७ व्या *होकांत आलेंच आहे. पण पुनः येथें सांगि- 
तले को, जीव अनाद्यनंत आहे, कारण स्वशुद्धीकरितां अनेक देह धारण करून सॅत्छेत 
होईपर्थत जीवाला आत्मस्वरूप प्राप्त होणे शकय नाहो. व जीवास आत्मस्वरूप मिळा- 
वयाचे आहे हा सिद्धांत आहे. सारांश, अनेक जन्मांच्या साहाय्यानें पारिधुद्धि होऊन 
सिद्धि मिळाल्याखेरीज, त्या अजरामर सूम्रात्म्याला सर्वात्मत्व येत नाहो. जीष हा 
शुद्धचेतन्यस्वरूप नाहीं, ह्मणून त्याला जन्ममरण आहे. हें ज्ञान खस्ता लोकांनी घेण्या- 
सारखें आहे, असें वाटते. असो; पुरुषेत्तम सर्वज्ञ, सर्वेकता, सर्वेमंगलगुणस्वामी, स्वतंत्र, 
अपारेच्छिन्न आहे ह्मणून तो सवे पुरुषांत उत्तम आहे हें ठरले. 


पराभक्ति. 


१३ प्रभु १९ व्या शठोकांत ह्मणतातः अजुंना ' क्षराच्या अललंत विपरीत असणारा 
ह्मणजे अविनाशी व अविकार्य असणारा, आणि अक्षर जा जीव ह्मणजे ज्ञानाचा अंशरूपानें 
अधिकारी असणारा सचेतन प्राणी, त्याहून अतिशय श्रेष्ठ असा जो सर्वातीत आणि सर्वे- 
श्रेष्ठ पुरुषात्तम, त्याचें यथा्थस्वरूप जो जाणतो, इंश्रर सवक्ष, सबेव्यापी, अब्यय, निर्बि- 
कार, निरंजन, निर्विकल्प इत्यादि अनेक मांगलिक युणांनी व्यावहारिक स्थितीमध्ये युक्त 
असतो असें ज्याला ज्ञान झालें आहे, आणि हें ज्ञान हात असतां ज्याचं सब अज्ञान, 
समूळ व सकारण नष्ट झालें आहे, असा इंश्ररी भक्त लवकरच अध्यात्मशाक्लांच्या श्रवण- 
मनननिदिध्यासानें सवज्ञ होतो, आणि सवत्न ( म्हणज सशक्तिक पंचमहाभूते, मन, बुद्धि, 
अहंकार इत्यादिकांचें ठिकाणीं ) परमेश्रराचें अखंड स्थरूप त्यास दिसू लागून, तो संत्र 
व सर्वदा परमेश्वराची अंतः:करणसवस्वानें व पृर्णश्रद्धनं भक्ति करिता. बिषयांवरून मन 
सवेथा काहून विषयाला सत्ता देणारा जा परमेश्वर, त्याचें तो ध्यानरूपानें अखंड 
भजन करांत असतो. हा भक्ति अगर ही भक्तीची जी पराकाष्टा, तिलाच पराभक्ति 
असें ह्मणावय़ाचे. आपल्या आलत्म्यासह सर्व विश्र परमेश्ररमय आहे, असें 
ज्ञानाविज्ञान होऊन विषयापासून पूर्ण पराड्मुखता झाली आणि नित्य व अखंडत्वानें 
सभाधीची अवस्था अथवा साम्यावस्था स्थिर होऊन तींच साहजिक अवस्था झाला 
असतां पराभक्कि प्रकट होते. येथें आनंदाची मयोदा संपते. ज्ञानही लंगर्डे पहून 
पाठीमागें राहते. येथ केवळ सत्तारूपाने अथवा अह्मरूपाने साहजिक अवस्था प्राप्त 
होते. ह्या समाधीला कायमपणा आला, सत्तारूपाने राहणें हीच साहजिक अबस्था 
होऊन आनंदाचं भान नाहीं, ज्ञानाचे ज्ञातृत्व नाही, तर आनंदरूप, ज्ञानरूप असणारी जी 
सत्ता, अस्तित्व, तेंच त्वरूप प्राप्त होतें. हृंच पूर्णत्व होय. समरस किंवा एकरस म्हणतात, 
तें हेच. अभेदश्रतति इलाच झणावयारचे. पराभक्ति करण्याचें कारण हॅच को, सर्वे विश्राळा 
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व्यवहारकाळीं उत्पन्न करून व संरक्षण करून त्याचा लय करणाऱ्या, अथवा ज्याच्या 
खाक्षित्वानें विश्वोत्पत्तास्थातिलय चालतात त्या, परमेश्वराचे हणजे कारणस्वरूपाचें ज्ञान 
झालें म्हणजे विश्वज्ञान होते. इंश्ररच कतो व करविता, फलदाता व फलभोक्ता आहे 
या ज्ञानाने, जीव कताभोक्ता आहे अशा ज्या अज्ञानजन्य भावना असतात, त्या नष्ट 
होतात. इश्वर जसा सल्यसंकल्प, सल्यप्रिय, सत्याचरण करणारा आहे, तो जसा उदार 
आहे, तो जसा पापशून्य आहे, तसेंच सलनिष्ठ उदार व पापशून्य आपण व्हावे, अशी 
इच्छा इंश्वरस्वरूपज्ञानानं व भक्तिजन्यविज्ञानाने होते. साराश, पूवेजन्मसंस्कारांना जें 
अज्ञान आपल्यास प्राप्त झालें असतें, त्याचा निरास भक्तीने मात्र होण्यासारखा आहे. 
शास्त्रीयज्ञानाने खरूप मात्र कळेल ह्मणजे शाब्दिकज्ञान तेवढे होईल. आपणही तसंच 
व्हावे अशी इच्छा नसेल, तर तें ज्ञान निरुपयोगी होईल. साधनचतुष्टयांत शमदमादि- 
षट्काचें साधन करण्याचा उपदेश केला आहे त्याचा अथ हाच को, परमेश्वरभक्तीने ह्या 
सवे षरटकाचा लाभ करून घ्यावा, आणि मग ज्ञानाजनास लागावे. खऱ्या भक्तीनं ज्ञान 
वाढते आणि खऱ्या ज्ञानाने भक्ति वाढून शेवटीं ज्ञानाला विज्ञानाचे स्वरूप अधिगत हौतें 
आणि प्राणी मुक्त होतो. ज्ञान हें कैवल्याचे मुख्य साधन तर खरंच; पण केव्हां £ त्याला 
पराभक्तीची जोड मिळेल तेव्हां. परंतु त्याला जर कां भक्तीची जाड मिळाखी नाहो, तर 
प्रभूंनी बाराव्या अध्यायांत सांगितल्याप्रमाणें ज्ञानाचा मार्ग अतिदुष्कर होतो. 


उभाभ्यामेव पक्षाभ्यां यथा खे पक्षिणां गतिः । 
तथेव ज्ञानकमाभ्यां जायते परमे पदं ॥ 


( पक्ष्याला दोन्हीकडे पंख असले ह्मणजे जसा तो अमयोद आकाशांत अनिरुद्ध 
पणानें अभिसंचार करितो, त्याचप्रमाणें प्राण्याला ज्ञान आणि भक्तिरूपी कमे यांचें अप- 


रिमित साहाय्य असलें ह्मणजे परमपदाला जाण्याचें त्याचें काम सहज व लोलेनें होतें. ) 
योगवासिष्ठ, 


असो; तेव्हां पराभक्तीचे स्वरूप, पराभक्तीचा हेतु व पराभक्तीचें फल या एकोणि- 
साव्या “लोकांत सांगितलें आहे. कर्माचे पयेवसान भक्ति, भक्तांचे पर्यवसान ज्ञान आणि 
ज्ञानाचे पयवसान मोक्ष आहे. कमाने इहलोक व परलोक व सामान्य देवता प्रसन्न 
होतात; भक्तीने परमेश्वराला वश करितां येत; आणि ज्ञानाने मोक्ष मिळतो. हें ज्ञान 
मिळविण्याला व.विज्ञान संपादन करण्याला भक्ति व तिची पराकाष्ठा पराभक्ति हदी अवश्य 
साधनें आहेत. भक्तीशिवाय मोक्षमाग चहू पाहील तो फसेल. 


शान आणि कमे. 


१४ “ज्ञान होतांक्षणीं जीव कृतकाय होतो ' हं भगवंतांचे वाक्यच, “ज्ञान इं मात्र 
आशापाशाला तोडणारे शेवटचे शस्त्र आहे, ' असे प्पष्टपणानें सांगत आहे. ' मी पूणे आहे, 
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सर्वव्यापी आहे, अजर आहे, अमर आहे, सुखदुःखातीत आहे, निर्विकार आहे, निरं- 
जन आहे, असें ज्ञान झालें, म्हणजे मग आशेला कांहो स्थळच उरत नाही, बहझज्ञान 
झालें म्हणजे आश्या मरते. आशा मेली म्हणज आपलें कर्तव्य संपते. . 


“हा संसारच जीवाला तारणाचा मार्ग दाखविणारा आहे' असें विधान केल्या- 
थरोबर हजारों अद्वेतवादी, हजारो धासिक, माझ्यावर कुद्ध होतील हें मला विदित आहे; 
तथापि मी पुन: असं म्हणतो को, येथील संसार हाच नीट रोतीन केला तर तो आह्यांस 
तारक होतो. पहा को, “ माझ्याकरितांच हं सव विश्व निमाण झालें आहे, असें 
ह्मणणारा अज्ञानी जीव कांहा वेळ येथ॑ राहिला, व त्याला जगाचा, जीवनाचा ब 
समाजाचा थोडासा असुभव आला म्हणजे स्वसुखाकारितांच काँ होईना, पण 
तो दुसऱ्याची सोय पाहूं लागतो; ह्मणजे विश्र हें माझ्या उपभोगाकारितां आहे, तसेंच दुस- 
यांच्याही उपभोगाकारेतां आहे, अशी त्याची समजूत होते. ही समजूत प्रायः कुटुं 
बांत प्रथमतः होते. खतःचे सुख क्षणभर एकीकडे ठेऊन बायकापोरांची काळजी करणें 
हें काम तो मायेने कारेतो खरा; पण हांच माया, ता जीब थोडासा विचार करणारा 
असेल तर, त्याच्या आत्म्याची सीमा वस्तत करणारी होते. “मला मूलव्हावें' ही 
आझ्या अज्ञानी पुरुषाला ससारवधांत जास घालाल, पण ज्ञान्याला ती सोडविण्यास कारण 
होइल, मुलाचे लालनपालनांतच दया, क्षमा, उपकार इत्यादिकांचे शिक्षण आपल्यास 
मिळतें. पुष्कळ लोक हें शिक्षण घेत नाहींत, हा संसाराचा दोष नव्हे. पुनः, आपल्या 
उदरपोषणास लागणारे पदाथ थोड्या श्रमांत आपल्यास मिळावे एतदर्थ आपल्याला 
सृष्टींचे स्वरूप नीटपणानं समजून घ्यावें लागतें, व हें स्वरूपाविपकरण चालत असतांनाच 
सृट्टिकत्याच्या अभंग व्यवस्थेची ओळख होऊन, त्यांजविषयीं खरी पूज्यबुद्धि व खरें 
स्वरूपज्ञान आपल्यास होतें. हे ज्ञा. आपण करून घेतले नाहीं, ह्मणून 
ही बिचारी ख्टि दोषास पात्र आह की काय ६ सारांश, ज्ञानदृष्टि जर प्रथम- 
पासूनच जागृत ठेविला, तर आपले कुटुंब, आपला देश, हॉ पंचमहाभूते आपल्या पंथ- 
क्रमणास उत्तम प्रकारे साहाय्य कारेतील. पण मध्ययुगांतील आमचे पूवज अत्यंत 
भ्याड झाले ह्मणून ह्मणा, किंवा अज्ञानाने त्यांस ज्यास्त घेरले ह्मणून ह्मणा, अगर अद्वेत- 
पंथासारख्य़ा उत्तम सिद्धांतावर स्थापित केलेला धम त्यांच्या आटोक्‍्याच्या बाहेरचा 
झाला ह्मणून ह्मणा, कोणत्या तरी कारणानें आमच्या कडील पूवर्जांस संसाराचे व विश्वाचे 
अत्यंत भय वाटं लागलें, आणि म्हणूनच स्त्रीपुत्ांविषयां, बांधवांविषयीं, विश्वाविषयी 
त्यांनी आपलें अनुदार विचार प्रकट केलेले व्टास पडत आहेत. आज्याबकमे ह्या वस्तु 
प्रामाणिकतः चांगल्या आहेत; पण योजक जर अज्ञानी भटला तरभात्र द्यांच्याचमुळें बंधनही 
ज्यास्त होतें. मोक्षाची आशा, मुमुक्षा, उत्तम आहि. परोपकाराची स्वाथंप्रक्षामक कर्म चांगलींच 
होत. सर्व आका नष्ट करणें याचा अथ उपभोगाची आशा नष्ट करणे हा आहे. सकामकर्माला 
अधिकारपरत्वें रजा द्यावयाची आहे, इं तारतम्य ध्यानांत न राहिस्यामुळ आम्हा श्रीमंत 
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असूनही दरिद्री झालो ! आमच्या प्राचीन पूवेजांनीं या विश्वोदरांत शिरून आपल्या 
भर्यवंत तकेवितकोनीं व प्रमाणसिद्ध कल्पनांनी जे अद्वितीय शोध लाविले, जे सुखदायक 
पदार्थ उत्पन्न केले, जीं शास्र व ज्या कला प्रकट केल्या,---कां ज्याच्याकडे पाहिल्याबरो- 
बर अलीकडील शोधकांनीं, कशास्त्रयांनी व तत्त्वज्ञांनां तोंडांत बोटेंच घालावी !-स्त्या 
सर्वावर पाणो पडून ' आमच्या खापरपणज्यांच्या खापरपणज्यांचे खापरपणजे बुद्धिमान 
होते! हा! सांगण्याच्या मात्र गोष्टी-काहण्या, राहिल्या ! ज्ञानदेव, एकनाथ, रामदास, 
तुकाराम इत्यादि साधुपुरुषांनी थोडीशी उचल केली, पण सर्वच देश अज्ञानाच्या निबिड 
अंधकारांत व मृत्युनिद्रेमध्ये घोरत पडला असल्यामुळें वरील विद्युळयोगाचा उपयोग झाला 
नाही. “ कमे सोडावे ' ही शास्त्रशुद्ध पण अज्ञानजन्य इच्छा, कमेप्रतिबंधक झाली. 
पण आशेमुळे कम तर सुटेना, ह्मणून सामान्य प्रतीची मात्र कमे राहिलॉ. सामान्यतः 
कौटुंबिक संसाराची प्रगति झाली नाही; बिश्न ज्ञानाला आम्ही आंचवलो; 
आणि उत्तम देश, उत्तम हवा, उत्तम नद्या, उत्तम जमीन, उत्तम पर्वत, उत्तम 
समुद्र अशी उत्तम सामम्री, उत्तम पूवजांनीं ठेवलेली उत्तम विद्या, आमच्याजवळ अस- 
तांही आम्ही “ अभाग्याच्या घरी बाबा कामधेनु आली । परि ती ओढाळ म्हणुनि बाबा ! 
बाहेर घालविली । ' अशी आपल्या अक्ञार्नामगाने स्थिति करून आमच्या देशाचे, धमोचे व 
ज्ञानाचे आम्हीं मातर केळं! आह्यांस लाधलेली ब्रह्मविद्याच निविकार आहे, हणून आमचे 
अज्ञान सवभक्षक मृत्युपेक्षांही अत्यंत पापकारी होतें, तरी ती विद्या स्वतःच्या सामथ्योने 
जिवंत राहिली; आणि मला वाटतें की, आमच्या चिरंजीव परंतु सद्यःकाळीं जीण झालेल्या 
देशास जर कोणी पुनः तारुण्यावस्थप्रत नेऊन पोहोंचवीलळ, तर ही आह्मांस सुदेवानें 
लाधलेली ब्रह्मविद्या मात्र हे तें काम करील. मात्र तिची भक्ति निष्कामबुद्धीने झाली 
पाहिजे. *'ती ब्रह्मविद्या आमची आहे' असा अभिमान झाला कां, 
संपलेच सगळें. असो; तेव्हा. मला आतां सांगावयाचे तें हेंच 
आहे काँ, संसार वाइट नाहां, बायकापोरे वाईट नाहींत, हें विश्र वाईट नाही, आपली 
म्हणजे आपणां सवाची केवळ उपभोगेच्छा मात्र वाईट आहे. ही उपभोग-इच्छा आपल्या 
स्वतःच्या अधिकाराम्रमाणें कमी करण्याचा प्रयत्न करावयास लागू या; संसार चांगला 
खरा; पण तो साधला ह्मणजे पुरुषार्थ झाला, आपण श्रीमंत झालां म्हणजे कृतकृत्य 
झाला, कीर्तिवंत झाला ह्मणजे चाऱ्ही पुरुषार्थ साधले, असें न मानितां संसारस्थिति ही 
स्वगोत्राला व स्वजातीला उन्नति करणारी पहिली पायरी आहे. श्रीमंती शारीरिक 
उपभोगांकारेतां नव्हे, तर जास्त उपभोग घेऊन जास्त काम करण्याकारेतां, 
जास्त ज्ञान संपादनाकारेता आणि अनाथसंरक्षणाकारेतां आहे, कौर्तिचा उपयोग 
ज्ञानप्रसार व आत्मोन्नति यासाठी आहे, असें ज्ञान संपादू लागू या. विश्व- 
शासत्राचा अभ्यास मनुष्यहानि करण्याकारेतां नाही, जीवप्रगतीकारेतां आहे; “ जीव- 
प्रगति म्हणजे आत्मोन्नते होय, ' ह्या पूवेकालीन मंत्राचा जप करावयास लागूं 
या; म्हणजे आपण मोक्षाच्या मार्गाला लागू. अज्ञानस्थितींत आपण वैराग्याचा 
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प्रयत्न कारेता, म्हणून आपल्यास मोक्ष तर मिळत नाहीच, पण आपली सांसारिक सुखाची, 


मात्र निराशा होते. सारांश, या जगांत कोणतीही वस्तु स्वभावतः वाइट नाहीं; अज्ञानी 
लोक कोणत्याही वस्तूला विरूप करतील व त्याप्रमाणें त्यांनी आझहेला संसाराला ब 
विश्वाला वाईट केलेही आहे. आम्ही संसाराशीं व विश्वाशी वेर धरिले, म्हणून आम्हांस 
त्यांनी हातचे सोहून दिलें आहे. धम असूनही आम्ही अधार्मिक बनलों आहों. खरा 
धर्म आमच्यापाशी असून त्याचे आम्ही नाटक करितों! हा प्रकार अनाधिकारी 
लोकांनी कमे सोडिले म्हणून झाला. सारांश, कर्म करावें, संसार कराबा पण 
फलाझयाविरहित या दोहोंचा आश्रय ध्यावा. कम वाईट नाहो, फलाशा बाईट आहे. 
अतएव कमोधिकाऱ्यांनीं विहित कर्मच करावें असें सांगून सर्वे ज्ञानविज्ञान झालें 
म्हणजे स्व कमक्तव्य-संपतें, असं प्रभूंनी सांगितलें काहे. 


मोक्ष. 


१'५ सव अध्यायाचा उपसंहार करण्याचा हेतु मनांत आणून भगवान्‌ शेवटच्या श्लोकांत 
म्हणतातः हे निष्पाप अजुना! येवढावेळपर्यंत तुला जं हें ज्ञान, मोक्षज्ञान, शोकमोहविभं- 
जकडज्ञान, अत्यंतानंदावाप्ति, सवक्ञता व सवेव्यापिता संपादन करून देणारें ज्ञान, व 
तें ज्ञान संपादन करण्याचा मार्ग, हें सर्व तुला शासत्रमा्गानें सांगितलें. हें ज्ञान, त्याचे 
मागे, व त्याची शाखुद्ध प्रणालिका ह्या सव गाष्टी अत्यंत गुद्य आहेत. ह्या सवाचे 
ज्ञान ज्याला उत्तम झालं तोच ज्ञानी होतो, आणि तो विहितमार्गाने आचरण करांत गेला 
ह्मणजे त्याला विज्ञान हाऊन तो कृतकृत्य होतो. मग त्याला कांहींएक करावयाचें उरतच 
नाही. आत्मज्ञ, आत्मररात, आत्मकींड झाल्यानंतर पुरुषाला “ करावयाचें असें कांही 
उरत नाहीं ' हे प्रभूंनी दुसऱ्या अध्यायांत स्पष्टपणें प्रतिपादिलेंच आहे. ही कृतदृत्मता 
हें समाधान, ही समाधित्थत्रत्ते, ह्याचेच नांव मोक्ष होय. 


मोक्ष ह्मणज सुटणे, बंधांतून सुटणं, संसाराच्या, जन्ममरणाच्या, सुखदुःखांच्या 
बंधांतून सुटणें, यांचेच नांव मोक्ष होय. संसार, जन्ममरण अथवा सुखदु:खे हदी अज्ञानाने, 
संकुचित ज्ञानानें उत्पन्न होतात. “ मी अपूर्ण आहे, हाणून मला पूर्ण झालें पाहिज ? ही स्थिति 
प्रत्येकास ह्मणजे प्रत्येक अज्ञानी जीवास अनुभवावी लागतें. 'विषयांचा लाभ झाला असतां 
सारांश,विश्वयत सव विषय मला एकट्याला स्वामिःवाच्या अधिकाराने उपभोगावयास 
सांपडले तर स्री पूर्ण होईल असें वाटणे याचें नांव अज्ञान; आणि शरीरयात्रा चालेल मात्र, 
इतकाच उपभोग घेऊन बाकीचे सव करम ज्ञानाजन करून आत्मिक उभ्नति करावयाची, ब 
“आत्म्याचा शोध करून त्याचें स्वरूप समजून ध्यावयाचं' असे वाटणें याचें नांव समक्षुता 
होय. पहिली इच्छा प्रबळ झाली हणजे सुखदुःखात्मक कर्म, जन्ममरण, संसार किंवा 
बंधन प्राप्त होतें; आणि दुसऱ्या इच्छेने तेच बंधन सुटते. संसारांत पडणें अगर लयांतून 
सुटणे हें जीवाच्या पौद्षत्वावर अवलंबून आहे, हें तत्त्व गीतेचा जीवप्राणच होय; 


जक 
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पुरुषात्तमयोग यथासांग सिद्ध झाला ह्मणजे माक्ष मिळतो, हें या अध्यायाचे सार 
आहे. हें ज्ञात्र गृद्मतम आहे, हें हाणण्याचें कारण उघडच आहे काँ, (१ ) कमोने मुक्ति 
मिळते, (२ ) भक्तीने मुक्ति मिळते, ( ३ ) ज्ञानाने मुक्ति मिळते, ( ४ ) योगानें मुक्ति 
मिंळते, इत्यादि प्रत्येक पंथांचे अनुयायी--आपआपल्या मताच्या प्रथमस्थापकाचे 
पूण हेतु मनांत न आणिता. आपलाच मार्ग श्रेष्ठ आहे, असें--अल्ञानानें 
व आप्रहानं प्रतिपादन करीत असत. ज्ञानाशिवाय कमे अथवा भक्ति अथवा योग 
व्यथ होतात, कमादिवाय भक्तीचे रहस्य कळत नाहीं, योगाशिवाय ज्ञानाला विज्ञानस्व- 
रूप येणार नाहीं, इत्यादि प्रत्येक पंथाची एकांगता व ज्ञान-भक्ति-योग-तपइत्यादिकांनीं 
घटित जो परमार्थ त्याची सवाग सुंदरता त्या त्या पंथवाल्यांस न कळल्यामुळे सवे भारत- 
वर्षभर आणि सव एथ्वीवर अज्ञान व दुराग्रह यांस ऊत आला होता. अनेक पंथ 
प्रचलित झाल्यामुळें अश्रद्धेने आपलें बिऱ्हाड कायमचेच कले होतें. सारांश, खरा मोक्ष- 
माग प्रलप्त झाला होता; ह्मणून परमश्ररांनी ह्या आतां १७ व्या अध्यायांत प्रगट कलेल्या 
गप्तमागोला गुह्यतममार्ग असे ह्यटलें आहे. ' शारारिक व मानसिक सब स्वार्थपर क्नास 
अधचंद्र मिळाल्याशिवाय, उदारचारताचा उदाहरणरूपाने अनुभव येऊन साक्षात्कार 
झाल्याशिवाय, मनोनिग्रह होऊन चित्ताला एकाम्रता प्राप्त झाल्याशिवाय, आणि अद्वेतच 
आहे, असें ज्ञान झाल्याशिवाय कृतकृत्यता यत नाहा, ह्या तत्त्वाचे उद्घाटन उप- 
निषंद्रूपानें व उपनिषत्साहाय्यानें परमेश्ररास करावयाचे होते, एकदेशी मतांची 
संकृचितास्थिति दाखवून त्यांचाही होईल तो. उपयाग  मोक्षशास्रांत 
करून ध्यावयाचा होता, नास्तिकमतांचा संहार करावयाचा होता, ह्मणून ग्रीताशात्राचा 
अवतार प्रभूंनी केला आणि तेथेंच पराभक्तांचे उत्कृष्ट्व दाखवून तिचा उपयोग मोक्ष- 
शाख्रालठा कसा होतो, हं पंधराव्या अध्यायांत सांगितले. 


खंड १६ वा. 
सोळाव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


या अध्यायाचा अवतार प्रकृतीचे स्वरूप विशद करण्यासाठी झाला आहे. नवव्या 
अध्यायामध्यें देवी, आसुरी व राक्षसी अज्ञा तीन प्रकारच्या प्रकृतीचा उठ्ठेख . केला आहे, 
तो गीताभक्तांच्या लक्ष्यांत आहेच. आतां सत्त्व, रज व तम या तीन गणानुरूप व्यक्त 
होणाऱ्या दैवी आणि आसुरी व राक्षसी प्रकृतींचा विस्तार करून देवी प्रकृतीच्या पुरुषास 
मात्र संसारमोक्षाची, संसारांतून सुटण्याची, पात्रता आहे आणि आसुरी अगर राक्षसी 
प्रकतींच्या लोकांस ही पात्रता नाही, असें सिद्ध करून दाखवावयाचे आहे. पंधराव्या 
अध्यायांत पुरुषोीतमयोग सांगितला आहे. ह्या पुरु्षोत्तमयोगाचा आपल्याला अधिकार 
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आहे कॉ नाही याचा नि्येय खंत: अगर भुक्करवो कारेता यावा ब. मयधतल मोझाता जावे 
स्पष्टपणानें समजावा, एतद्थे ह्या अध्यायाची योजना भाहे. *' दुःलांमध्ये अहह 
चित्ताने राहणारा ” इ. स्थितप्रह् पुरुषाची लक्षर्णे ब ' वेदशाखांदिकांत केवळ 
उपभोगप्रकरण मात्र आहे इ. आविद्वानांचा लक्षणे, दुसऱ्या अध्यायांत सूत्र 
रूपानें सांगितला आहेत, त्यांचाच विरार करून मोक्षमागे सुकर करावा हाही या 
शध्यायाचा उदेश होय. 









सव अभेदकारक व अभेदरूप ब्रह्म आहे; येथें रागद्रेषाचें प्रयोजन नाही; पूर्व- 
संचितानें जं यथाकालीं प्राप्त होईल, त्यावर सुखदुःखबिरहित उदासीनपणानें निषीद 
करावा आणि आत्मस्थितांत सवदा असावे हें शानाचे कार्य आहे. ज्ञानपूर्वक सुखदुःखातीत 
होणें, ब्रह्मी ब्रह्म होऊन जाणें हाच मोक्ष होय. असो; तेव्हां द्या मोक्षाची 
ज्ञानाची उत्पात कशी हाते, उत्पत्तीचा साधर्ने कोणती, उपाय कोणते, प्रतिबेधक गोष्टी 
कोणत्या, ह्यांचा स्पष्ट उठेख यथे केला आह; हाणून हा अध्याय विश्रोष उपयोगाचा होय. 


क्षानाची साधने. 


(१) ज्ञान हा जर प्रकाश आहे, तर अर्थातच ज्ञान ज्या साधनांनी होतें त्यांसच 
प्रकाशक ह्मणावयास हवे. ' द्य ' ( प्रकाशणे ) ह्या धातूपासून ' देव ! ' दैव, ! * दैबी 
हे शब्द निघाले; तेव्हां त्या सवाचा अथ प्रकाहपर, ज्ञानपरच घेतला पाहिजे, सारांश 
देवीसंपासत म्हणजे ' ज्ञानप्रकाशक सामम्री ! असा अथे झाला. शिवाय 'देव' हे 
प्रकाशस्वरूप, सात्विकप्रकृताचे आहेत, असा धमंशाख्रसिद्ध सिद्धांत आहे. तेव्हां दैवी, 
ज्ञानप्रकाशक व सात्विक्रप्रकृतींच्या विभूति कोणत्या त्याचा निर्देश यथाकम पहिल्या तीस 
श्होकांत केला आहे. 


६, -, द्व 


तेराव्या अध्यायांत ज्ञानसाधनं सांगून येथ देवीसंपत्ति सांगितली; त्या साधनांत 
ब या देवीसंपत्तीच्या लक्षणांत समान लक्षणं आहेत, ती एकीकडे करून बाकींच्या लक्ष- 
णांचा विचार केला तर तेराव्या अध्यायांताल लक्षणांची दिशा हान साध्य करणाऱ्या 
साधनांची दिसते आणि सोळाव्या अध्यायांतील लक्षणाची दिया आत्मोद्धारक आणि 
समाजास --समाजसंघटनेस--अनुकूल अझ्या नीतीची दिसते. एकीकडे गुरुपूजा, भन्म्य- 
भक्ति इत्यादि ज्ञानसाधने आहेत आणि दुसरीकडे दया, यज्ञ, सत्य, दान इत्यादि सदा- 
चरणवर्धक$़ लक्षणे आहेत. नातियुक्त वतन आणि ज्ञानाची भक्तिपूवेक झआास्या अश्ली 
दैबीसंपत्ति असल्यावर मोक्षाचा किल्ला सर होणार नाहीं असें . कोण हाणेळ £ पुनः, 
हिल्या दोन छछोकांतीळ लक्षणें मगबंतांस मान्य अशा ज्ञानलक्षणी ब्राह्मणांची दिसतात. 
असलां लक्षणें असणारे तेच ब्राह्मण होत, यांनीच ज्ञान, विज्ञान, आस्तिक्य इत्माहि 
क्रांचा संग्रह केळा की, हे श्रीकृष्णाचे त्राह्मण होतात. तिसऱ्या शहोकांतीळ 
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चार लक्षणे क्षत्रिय जातीस शोभणारी आहेत, व शेवटची दोन वेश्यांस अबश्य 
झाहेत. सारांश, तिन्ही वणास अवशय असणारा दैवीसंपत्तीची लक्षणें कोणतीं असें 
विचारल्यास येथे त्याचें उत्तर आहे. हा सवं साधनें मोक्षदायी आहेत. झद्राचें सात्विक 
लक्षण म्हणजे “ नातिमानिता ' होय. 


एकंदर सव्वीस विभूते सांगितल्या आहेत व त्यांतच इतर सभानधर्मा विभूतींचा 
अंतभाव होईल अश्शी योजना केली आहे. या सवाची आपण एक यादी केली आणि 
त्यांत सामान्यत्वाने कोणता गुण राहतो असें पाहिल्यास हें सहज ध्यानांत येईल 
कॉ, “ विषयपराड्मुखता ” हें सवाचे अधिष्टान आहे. सामान्यतः इाद्रेयगोचर पदार्था- 
पासून तों थेट अहंकारापर्यंतचे सव पदार्थ .' क्षेत्र, ' * ज्ञानविषय ' आहेत, असें या 
पुस्तकाच्या वाचकांस पुनः सांगण्याची अपेक्षा राहिली नाहीं. ह्या सव विषयांचा 
अनुक्रमाने. यथागक्ति, यथाधेकार, त्याग करण्याचा उपक्रम ठेविला असतां विषयनित्रत्ति 
बाणेल, आणि जसजशा ही विषय पराडमुखब्रत्ति बाणत जाइल, तसतसा या तीन “टोकांत 
सांगितलेल्या गुणांचा उद्य होत जाइल, हेंही सांगावयास नकाच. विषयविरक्त पुरुष 
भयशूल््य होतो. ( त्याला कशाचीही भीति नसते व तोही कोणाला भीतिष्रद होत नाहीं. ) 
त्याची फलाशा व अहंकार हां नष्ट होतात, शास्त्राभ्ययन आणि ब्रह्मचिंतन यामध्यें मात्र 
तो रत झालेला असतो, दान, दम, यक्त, स्वाध्याय, तप, सरलता, परपीडावृत्तीचा लय, 
यथाथे व हितकर भाषण, क्रोधशून्यता, विषयावर अनासक्ति, शांति, दोषदष्टिशून्यता, 
भूतमात्राचें ठायीं प्रेम व अनुकंपा, लालुपतेचा अभाव, आचारविचारामध्ये मृदुता, ब 
मधुरता, जनमनलजेची चाड, व्यथ उद्योगाचा अभाव, प्रगल्मता, सहिष्णुता, घय, 
द्वेषराहित्य आणि अहंकारशून्यता, हे सव्वीस गुण देवमाणसांमध्यें, देवीप्रकृतीच्या 
पुरुषांमध्ये, सात्विकप्राण्यांमध्ये, दिसलेच पाहिजेत. पुनः, विषयपरा ड्मुखता ह्मणजे विष- 
यांचा उपभोग घेण्यासंबंधें अनासक्ति हाय. आपली जी आत्मिक, मानसिक, शारीरिक 
व सांपत्तिक योग्यता असेल, ल्यापेक्षां कमा,-निदान त्या मानानें तरी,- उपभोग घेण्याची 
आशा ठेवणें हें धमेविहित आहे. आहे ती स्थिति सुविचारानें ओळखून घेऊन य्याप्रमाणें 
भापली आशा, वासना, कामना, लालसा इल्यादि नियामित करणें व उपभोगाकडेच 
चित्त न ठेवितां प्रथमतः विषयज्ञान व नंतर स्वरूपज्ञान यांकडे मनोवृत्तींचे सुकाणू फिर- 
विणे हें सात्विकमागीचे आक्रमण करणाऱ्या मुमुध्ूूचें पहिलें अवश्य कतेब्य आह. 
आपले उपभोग नियमित करून आपला उद्योग आपण ज्ञानोपयोगी करू लागलां ह्मणजे 
दुसऱ्याविषयीं दया, मार्दव, अक्रोधता, उपकारबुद्धि इत्यादि उद्मन्न झाल्याच पाहिजेत. 
शारीररक्षणास व मनःस्वास्थ्यास मात्र अवश्‍य असणारे उपभोग घ्यावयाचे असा निश्चय 
झाला ह्मणजे तो पुरुष सत्यवादी, तेजःपुंज, घेयशील, स्थिरवुद्धीचा, शांतवृत्तीचा असणें 
हें नौटच आहे. सारांश, ज्ञानमार्गाने अत्यंत सुखाचा आस्वाद घेऊं इच्छिणाऱ्या मुमुक्षूला 
आपली विषयोपभोयाची लालसा नियमित केलीच पाहिजे. आपल्या लोकांचें तेज 
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कमी झालें, आपले घेये अस्तंगत झालें, आपली क्षमात्रति बुडाली, दया नष्ट झाली, स्येये 
गळाले, सत्य लप्तप्राय झाले, मनःशुद्धि व शरीरशुद्धि नामशेष झाली, त्या सर्वाचे आदि 
कारण पाहूं गेल्यास आपली उपभोगतृष्णा वाढली आणि ज्ञानतृष्णा कमी झाली हे होय, 
आपण जे शारीरिक अगर मानसिक कम कारिता, त्यापासून उत्पन्न होणाऱ्या सर्व 
फलांचा आपण उपभोग घेऊं लागतों, शिष्क नाहीशी होते, यासुळें व आपण ज्या 
योग्यतेचे कम करिता, त्या कमापासून निसर्गतः उत्पन्न होणाऱ्या फलापेक्षां जास्त योग्य- 
तेच्या फलाची अपेक्षा आपण कारेतो. ह्मणून, दुःखरूपी अवदद्या आपल्या पाठीमागें 
लागली आहे. ही साडेसाती जी आपल्यास त्रास देते याचें कारण उपभोगाची इच्छा 
बलवत्तर होऊन  ज्ञानलालसा कमी झाली हें होय. कोणत्याही ऐतिहासिक 
राष्ट्राच्या अवनतीचे कारण पाहिळे असतां असं स्पष्टपणें दिसेल का, त्या 
त्या दुर्देवी राष्ट्रांत उपभोगेच्छा अनावर होऊन योग्य कमाची आवड व ज्ञानाची भक्ति, 
कमी झालेला होती. उघडच आहे, आपल्याजवळ असलल्या भांडवलावर जितके 
अस््मण मिळविता, ल्यापेक्षां जास्त खाऊं लागलो तर कांहीं तरी दियिरांनीं “ चार खुंट 
जहागीर हमारा ' म्हणण्याची पाळी यावयाचीच ' पण सात्विक प्रकृतीच्या पुरुषाची 
व राष्ट्राची गोष्ट निराळी असतें. त्यास उपभागाची इच्छा कमी असते ष ज्ञानोप- 
योगी कमाची आवड जास्त असते. याप्रमाणें जसा जसा सात्विक पुरुष अगर 
सात्विक राष्ट्र श्रेष्ट व श्रेष्टठर उत्कांतीत शिरण्याचा संभव निश्चित होता, तसतसे 
विषय व विषयोपभोग नीरस होऊन स्वरूपज्ञान होऊं लागते; इशानुम्रह व॒ गुरुकृपा 
यांनी तें दृढ होते; श्रवण, मनन व निदिभ्यासाने स्वरूपज्ञानाला विज्ञानाचे वळण लागून 
तो परुप अगर तें राष्ट्र ब्रह्ममय होत. असो; या अभ्यायाच्या पांचव्या “लोकांत ' दैवी 
सर्पात मोक्षाचे साधन आहे. असं म्हटलं आहे ते आमचे ग्रीताभक्त विसरणार 
नाहातच. यावरून गताभक्तांच्या लक्षांत येईल का, सात्विकप्रकताला ' दैवी ' प्रकृति 
असे भगवंतांनी झटले तें सवथा यथाथ आहे. जन्मतः अगर गुणतः जो उदार प्रकू- 
तीचा असतो त्यालाच देवीसंपत्तीचा ळाभ होता, हं आतां सांगण्याची अपेक्षाच नाही, 


आसुरी संपत्ति. 


(२) ४ थे ठोकांत आसुरी संपत्तीचा चिन्हे सांगून पुढें ७ व्या श्होकापासून 
सामान्यतः एकविसाव्या शहोकापर्यंत आसुरी संपर्साचे वर्णन विस्ताराने केले आहे. हें 
वरणेन विशेषतः माझ्या द्वेशबंधूनी अवश्य वाचून त्याचा बिचार करावा, .ही आसुरी 
संपत्ति बद्धक हणजे जन्ममरणांत घालणारी आणि दुःखमूलक आहे. येर्थे राजसी 
अगर मानवी प्रकृतीचा विचार काँ .केला नाहो, अशी शका घेण्याचें 'कारणं नाहीं, 
रजोयुण हा सकामत्व व साभिमानत्व देणारा आहे. ह्मणून तोही भासुरी धर्गातच ढक- 
ढिला आहे. सात्विक आणि असात्विक असे दोन साग केले झणजे राजसगुणांचा 


[ ४२० ] 


अंतर्भाव आसुरी संपत्तीमध्येंच होतो. आपले असु ह्मणजे प्राण, यांसच आकर्षेण कर- 
णारा तो हिंसात्मक असुर होय; त्याची संपत्ति ती आसुरी संपत्ति होते. ही संपात्ते 
स्वार्थप्रेक आहे, आणि झणूनच बद्धक आहे. 


आसुरी ह्मणजे राक्षसी प्रकृतीचे जे लोक आहेत, त्यांस स्वतःच्या अज्ञानाने करावें 
कोणते आणि टाकावे कोणतं, हें कांहींच समजत नाहीं. त्यांचें मन शुद्ध नसतें, शरीर 
अस्वच्छ असतें; त्यांस शिष्टाचारांची ओळखही नसते. सत्य बोलणे हे त्यांस वावडे 
होय. हे महानास्तिक असतात. हें जगत्‌ झून्यापासून झालें आहे, याला अधिष्टान 
कांहीं नाहो, याला नियंता कोणी नाहीं. हे जगत्‌ केवळ स्त्नीपुरुषांच्या उपभोगशामक 
प्रेणणने उत्पन्न झालं आहे, असें ते ह्मणतात. सारांश हे आसुरी लोक अज्ञानी, अविचारी, 
सत्यभ्र्ट व आचारभ्र्ट असतात. भोग भोगण्यासाठी जन्म आहे आणि ते भोग पुरवि- 
ण्यासाठी आपल्या शिवाय इतर सवे चराचर वस्तु उत्पन्न झाल्या आहेत, हा यांचा समज 
असतो! यांच्यामध्यें नीतिविधातक, समाजविघातक, गुण ओतप्रोत भरलेले असतकत, 
आपला उत्कषं व दुसऱ्याचा घात हे या आसुरांचे कमेभ्ेरक होत. आपल्याशिवाय 
दुसरा शहाणा नाहा, दुसरा कुलवान नाही, आपणच सवेत्रष्ठ ह्मणून आपणत्त सवे उपभोग 
ध्यावा हो त्यांची मतें होत. हे सात्विक लोकांचे वैरी असतात. अर्थातच हे व्यक्तिशः 
आणि समाजशः अधोगतीस जातात. इंश्वर नाही, घम नाहा, शिष्टाचार नाहीं, 
कामाशिवाय अन्य पुरुषार्थ नाहीं असें मानणारा तो महानास्तिक होय. हेच 
देद्वात्मवादी होत. 


(३) देहात्मवादाचा विषय मोठा दांडगा आहे. देह अथवा क्षेत्र म्हणजे काय 
याची मीमांसा करून सर्वज्ञ प्रभूंनी तेराव्या अध्यायांत व सातव्या अध्यायांत असे ठरविलें 
आहे कॉ, आत्म्याशिवाय बाकीचे सवे पदाथे क्षेत्रा मध्ये अंतर्भूत होतात. येथें त्रह्म- 
दृष्टीने विचार कतेव्य नाहीं, किंवा ब्रह्मज्ञाच्या भाषेमध्येही बोलावयाचे नाहीं. ल्याच्या 
भाषेंत बोलण्याचा प्रयत्न करणें व्यथे आहे, आणि यदा कदाचित बोलतां येतें असें गृहीत 
धरलेंच, तर आत्म्याशिवाय दुसरी वस्तू ह्या किंवा अन्य कोणत्याही स्टांत नसते, नाहीं, 
व असणे शक्‍य नाहो, असें हटले पाहिजे. असो; आपण सध्यांच्या विचारव्यवस्थसाठीं 
हें सर्वे आत्म्यापासून स्थावरांत सवे इन्दियगोचर पदार्थ सत्य आहेत अशी क्षणभर कल्पना 
करूं या, आणि चार्वाक पंथापासून शेवटपर्यंत जाऊन काय नियम होतो, तो पाहूं. 


(अ) 'ज्ञावबोक नामक महानास्तिक असें हणतो; (अ ) आसरचे शरीर हाच 
आमचा आत्मा; (आ ) जीव ही एक देहाची रासायनिक उपाधि आहे. मरणह्या 
मोक्ष होय. (इ ) स्वर्ग, देव, यज्ञयाग इत्यादि वेदोक्त कर्मे ल्षे लोकांनी गरीब लोकांस 
फसनिण्यासाठीं काढलेठे कल्पित पदार्थ आहेत; कारण या वेदोक्त कमोची फले हृग्गोचर 
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नाहींत. (इ) दिसते किंवा इन्दियांच्या अनुभवास येतें, ती गोष भप्रमाण होय. 
सारांश, प्रत्यक्ष हेंच काय ते प्रमाण आहे. आपल्या शरोरास उपभोग देणारा जु 
काम तोच एक पुरुषार्थ आहे. सारांश देह हा आत्मा भाणि देहोपभोग हा पुरुषार्थ; हा 
या मताचा सारांश आहे.  असुभव हा चावाकवाद्यांचा 'वेद' अगर पवित्र 
पुस्तक आहे. 


“ प्रत्यक्ष प्रमाणच तेवढ खरं आहे हें हणण कदाचित्‌ खरे मानता येईल. पण 
* इन्द्रियप्रत्यक्ष तेवढेंच खरे ' असें ह्मणणें कधोही खरं मानतां येणार नाहीं. (१) तसें 
भानिले तर “मृगजळ? खरें व “न दिसणारा वाप खोटा असें ह्मणण्याचा प्रसंग येईल, 
पुनः (२) सुखदुःखाचा अनुभव घेत असतां, विषयांचें ज्ञान करून घेत असतां व इतर 
कमे करीत असता, इन्द्रियागोचर पण अनभव घेणारा, ज्ञाता व कत) कोणी तरी निराळा 
स्वतंत्र आहे असें मानावे लागतें. (३) आणणख्बी; इन्दरिय प्रत्यक्षच खरं असें मानि- 
ल्यौस “ स्मरण ' कसें रहातें व होते याची मामांसा कारेता येत नाही. (४) आणखी 
एकदां; देहत्थिति व देहस्वरूप बदलत जातें, परंतु ज्याला देहात्मवादी “मी! असें 
म्हणतो, तो ' मी' बदलत नाहीं. हवे सत्य इन्दियप्रत्यक्ष नव्हे, म्हणून असत्य नव्हे. पुनः; 
(५) या सृष्टीत पदार्थांचे रूपांतर होते. कोणताही पदार्थ अगर कोणतीही शाक्त 
भजीबात नाहींशी होत नाही. यावरून या देहात्मवाद्याचा देह पडला तरी त्याचे रूपां- 
तर होईल; तसेंच ज्याला तो “मी? असे ह्मणल होता त्या देहाचे रूपांतर होईल; तो 
नाहीसा होणार नाहीं. ज्या घटकावयवांनीं देह बनला गेला त घटकावय जसे नष्ट होत 
नाहींत, त्याचप्रमाणें ज्या घटकावयवांनी ( उपाधीनी ) त्याचा जीव बनला आहे तेही 
नाहीसे होत नाहींत. सारांश, मरण हा माक्ष नव्हे, रूपांतर आहे. सर्वात्मना नाश नव्हे. 
(६) पुनः आणखी एकदां; प्रत्येक जीवाने जर निश्चय केला कीं, आपली इच्छा पूर्ण 
करावयाची, वाटेल ते हावो, वाटेल तें करून आपली इच्छा तृप्त करावयाची; तर त्याचे 
हेतु सफल होणार नाहींत. अनेक अथवा अनंत जीवांच्या अनंत इच्छा जोरानें प्रकट 
होऊन फलद्रूप होण्याची खटपट सुरू झाली तर मारामारी, रक्तपात, इत्यादि होऊन 
समाजविध्वंस होईल व ज्या इच्छाद्यांतीप्रीत्य्थ त्यानें एवढी खटपट केली, ती इच्छा” 
शांतीही होणार नाहीं. एवंच कोणत्याही दृष्टीनें चार्वाक पंथ खरा म्हणजे सत्य म्हणजे 
निलय आहे, असं ठरत नाहीं. 


खरा नास्तिक कोणीच नसतो, असें आहे. तथापि या जर्गातील बरेच लोक व 
केव्हां केव्हां सर्बे लोक चावाक पंथाचे अनुसरण करीत असतात. पहा की, " पाप 
करण्याची जेव्हां जेव्हां प्रवसि होते, तेव्हां तेव्हां देहात्मवादाशिवाय दुसरा'प्रेक किंवा 
पापप्रवतक विद्यमान असत नाहीं, केव्हां केव्हां हा देह नुसत्या एका व्यक्तांचा असेल, केव्हां 
कौटुंबिक देह असल, केव्हां राष्ट्रीय असेल; पण या व्यक्तींच्या देहाला, कुटुंब-देहाली, 
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राष्ट्रीय देहाला, अनात्मिक उपभोग देण्यासाठी जेव्हां व्यक्त, कुटुंब किंवा राष्ट्र प्रदत्त होते, 
तेव्हां हे सव प्ररृत्त झालेल लाक देहात्मवादीच नसतात काय 


( ४ ) देहात्मवादाचें स्थूल स्वरूप वर सांगितलें. यानंतर पुढच लोक म्हणजे 
हाद्रयांस आत्मा मानणारे, मनास आत्मा मानणारे, वुद्धि हाच आत्मा ह्मणणारे, अहं- 
वृुतीला आत्मा समजणारे, असे पुष्कळ आहेत. या सवाचे परीक्षण करणें म्हणजे एक 
तत्त्वज्ञानाच्या उत्कान्तीचा मोठा थोरला ग्रंथच लिहावा लागेल. हें करणं तर सध्यांच 
प्रस्तुत नाही. आतां सांगावय़ाचं म्हणज इतकेंच को, या गीतानिश्चित क्षेत्रांत ज्या ज्या 
ह्मणून टरय अथवा ज्ञेय पदाथांचा अंतभाव होतो, त्या प्रत्येकांस आत्मा हे नांव देणारे 
तत्त्वज्ञ प्रत्येक देशांत उत्पन्न झाल आहित आणि ल्यांनीं आपलें मत स्वबुद्धीनें मंडित 
करून त्यावर आपआपल्या आचरणाची मीमांसा बसवृन टाकलली आहे. या जगांत 
अथवा विश्वांत एकच परमेश्वर असतां आणि त्या सच्चिदानद दयाघनाची व आपली 
भेट व्हावी, त्याचा साक्षात्कार व्हावा व आपल्यास अखंड सुखप्राप्ति व्हावी असा प्रलॅक 
जीवाचा अंतस्थ व बाह्य हेतु असतांही अनेक अथवा अनंत मतांची स्थापना होते; याचें 
कारण हे कां प्रत्यक तत्त्वज्ञ पुरुष, आपत्या स्वतःस जे ज्ञान दरशकालप्रसंगानुरूष व पूवेजन्मा- 
नुरूप प्राप्त झालेल असते, त्याच्या जोरावर कोणत्या तरी अनात्मक वस्तूस इंभ्ररत्व 
देऊन त्या त्या वस्तूची प्राप्ति म्हणजे पुरुपार्थसाद्ध होय, असें मानितो; हं होय. अगदीं 
कनिष्ठ हणून मानिलल्या वृक्षपाषाणपूजेपासून, व पितरपृजेपासून, तों थेट स्वब्यातिरेक्त 
व कल्पिलेल्या ईश्वर्रविषयक अत्यंत भ्रष्ट कल्पनेपर्यंत जी जी ह्मणून कल्पना कारितां येईल 
तीच श्रेष्ट आहे, असं मानण्यास आरंभ झाला, म्हणज कोणते तरी एक धमेमत प्रच- 
लित होऊन तेंच मत प्रसृत होत, आणि अभिमानानं ' स्वमतच खरें आहे * ह्या कल्प- 
नेला जोर आला म्हणजे इतर कल्पितमतांशी वरानुबंध उर्‍्पन्न होऊन द्वेष, छल, रक्त- 
ह्ञाव इत्यादिकांमध्ये ह्या वेराचें प्येवसान हातें. हो सवव मतें अपूण असून एक अद्वेत 
मतच खरें आहे हे सिद्ध करण्याचा हा प्रसंग नव्हे; तसेच स्वतःच्या संकुचित देहाची 
ब दगडापाषाणांची, पितरांची, इादरयनिर्दिष्, मनोनिर्दिष्ट बुद्धिनेर्दि्ट आणि अहकारनिर्दिष्ट 
देवतांची अनन्य पूजा अगर उपासना अनन्यभावान केल्याशिवाय नितांततः सत्य जी आत्म- 
पूजा अथवा आत्मोपासना, इच्या ठायी अनन्य ्भाक्ति ही उत्पन्न होण्याचा संभव नाही, 
हेंही सिद्ध करण्याचा ह्या प्रसंग नव्हे. आतां इतकेंच सांगावयाचें आहे की, पारमार्थिक 
दृष्टीने जरी आत्मव्यतिरक्त दुसरा सत्य पदाथच संभवनीय नाहा, तथापि व्यावहारिक दृष्टीने 
विषयापासून अहेकारापर्यंत जे जे म्हणून अनंत पदार्थ भिन्नभिनसे आपत्या अज्ञानाने 
अथवा संकुचित ज्ञानाने आपल्यास दृग्गोचर होतात, ल्यापेकी कोणताही एक पदार्थ 
श्रेष्ठ मागून त्याचे ठिकाणीं भक्ति ठेविली तर आपली आत्मिक उन्नति होईल हें खरे; 
पण केवळ परमाथं दृष्टीनं तो तो पुरुष असुरवगातच गणिला जाइल हेही खरें आहे. 
ह्या आसुरी पुरुषाच्या आव्वाराचे, त्यांच्या विचारांचे व त्यांच्या आशा- 
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कल्पलतांचे वर्णन भगवंतांनी अध्यायाच्या ज्ञेवटपर्यत केल आहे. हें वर्णन 
वार्चीत असतां येवढा मात्र खबरदारी ठेवावी की, इंश्रर आहे असे समजण्याने अनीश्वुर 
वार्य्यांचे आचारविचाराकडे, एकेश्रर वाद्यांने अनेक देववाद्यांच्या आचारविचाराकडे व 
निराकारवाद्याने मूर्तिपुजकांच्या आचारविचाराकडे दृष्टी द्यावी, म्हणजे आपल्यापेक्षा 
कमी उत्कांत झालेले लाक आसुरीपंथांत आहेत, अशी त्यांची समजूत होईल. सारांश, 
कोणत्याही अनात्मक वस्तूस इशरत्व दिले असतां जे असभ्य आचार, अश्हीळ उच्चार 
व अपूर्व विचार उत्पन्न होण्याचा खास संभव आहे, या सर्वाचा निदेश भगवंतांनी या 
"आसरमीमांसेत' केला आहे, अस समंजस वाचकाच्या दृष्टापत्तीस यईल. या पुस्तकाच्या 
णाताभक्तांस हे सांगण्याचा आवइय्रकता हीच आहे का, आमचा जो म्हणून पुरुषार्थ 
निश्चित असा ठरला असेल त्याला आपण एकनिष्ठ राहिलो तर मात्र तदनसार आपले 
आचारविचार सवथा असतात. कधी कधा आपत्या विचारांम"ये व आचारांम'गें जो 
फरक पडतो व पडतोसा दिसता, आचारविचारांम*्ये वेषम्य दिसते, याचे कारण आपल्या 
निक्षवत पुरुषाथांच्या करपनेची शिथिलता हे हाय. असा. प्रथक पुस्पाने स्वतः अगर 
तज्ज्ञगुरुसाहास्याने आपला पुस्षार्थनिश्वय स्वाधिकारानुरूप ठरविला असता बतोपुरुपया 
पुरुषार्थाला एकॉनिष्ट असळा तर त्याच्या आचारावचाराची दिशा ठरल आणि मग 
तो आत्मिक सोपानाच्या काणत्याही पायरीवर असला तरी (' बोले तसा चाले! असेव्याथें 
वर्तन होऊन ) स्वाधिकारानुसार त्याचे आचरण सात्विक होईल आणि या साव्विक वृत्तीच्या 
साहाय्र्यानच जास्त ज्ञान म्हणज जास्त आधिकार संपादन करून घऊन तो पुढील पायऱ्या 
चढण्यास समथ होईल. हे त्याचे उत्कामण चालले अस्ता त्यान्या खालच्या पायरी- 
घरचे लाक त्यास आसुरी वत्तीचे दिसतील; पण ता खराखुराच सात्विक असेल तर 
या खालच्या लाकास वर आणण्याचे सात्विक उपाय योजून तो सात्विकवृत्तांचा प्रसार 
करील. असो, आसुरी पंथांचा विचार चालला आहे, म्हणून आसुरी दृष्टीनें उत्तां- 
तीचा मार्ग अवलोकन केला. देवी दष्टींन पाहूं गेल्यास आपल्यापेक्षा भ्रष्ट आत्मिक 
उन्नतीचे लोक “ देवी) संपत्तांच दिसतील हें उघड आहे. 


(५) याप्रमाण भगवन्मतानसार “आसुर ' शब्दाचा अत्येत विकास करून या 
अध्यायांतील सातपासृन अध्याय पारिसमाप्तीपर्यंतचे श्टोक वाचावे अशी माझी 
गीताभक्तांस सविनय प्रार्थना आहे. आसुर शब्दाचा अत्यंत विकास केला, 
म्हणजे आपल्या स्वत.स अद्यापि केवढी थारली मजल मारावयाची आहे, ह्याचा अज- 
मास होऊन आपला अभिमान विगलित होईल आणि मानवी दृष्टीनें * आसुर ' शब्दाचा 
संकुचित अथ केला म्हणजे आपल्या टलके जे सुदैवी नाहीत, त्यांच्याविषयी अनुकंपा 
उत्पन्न होऊन त्यांचा स्वशक्ताप्रमाणे उद्धार करण्याची आपल्यास भगवदिच्छेनुसार प्रेरणा 
होईल. याप्रमाणे एकीकडून अभिमानाची शांति व दुसरीकडून अनुकंपेची द्रद्धि होत 
जाऊन आत्मिक उसक्कतांतीचा माग धुलभ हात जाइल, असें वाटल्यावरून * आसुर ! 
शब्दाची येथे जाग्त फोड करून सांगण्याचा प्रयत्न केला आहे. 
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(६) असो; भगवान्‌ हमणतातः या आसुरी लोकांस कार्य कोणते, अकार्य कोखतें, 
हु कांही समजत नाहीं. सूक्त, असूक्त, बरे, वाइट, इत्यादिकांचा विधिनिषेध त्यांस 
मसतो. त्यांस देहबुद्धांची अगर मनःशुद्धीची अपेक्षा नसते, त्यांचे आचार अमंगल 
असतात. त्यांस सत्याची चाड नसते. विश्वाच्या उत्पत्तिस्थितिळयाविषयींच्या 
त्यांच्या कल्पना अथातच भ्रामक व भ्रममूलक असतात. “या विश्वाला कांहींच आधार 
नाहीं, शून्यापासून तें उत्पन्न झालें आहे. त्याला नियंता कोणीं नाहीं, त्रीपुरुषांच्या 
संयोगाने ते उत्पन्न झालें आहे; आपली कामशांति करणें हाच पुरुषार्थ आहे. 
हें त्यांचें मत होय. पूर्वी नास्तिक होऊन गेल व पुढें जे होतील, त्या सवोच्या 
आक्षेपांच सार वरील छोटेखानी वाक्यांत आहे. ह्याचप्रमाणे जे जे म्हणून अनात्म 
वादी आहेत म्हणजे *“ सर्व खल्विदे बह्म, अहेब्रह्माफस्म ) हा अखंड व अबाषिले 
सिद्धांत ज्यांस संमत नाहीं, असे जे लोक आहित,. त्यांच्या मतांचेंही सार वरील लहानक्या 
वाक्यांत आलें आहे. पहा का बुद्धि हाच आत्मा आह, असें मानणारा द्वैतवादी महा- 
पंडित आहे अशी कल्पना करूं या. त्यांस विचारलें, ' कायहो : सृष्टि कां उत्पन्न झाल्ढे 
तर बहुधा ' परमेश्वराने लीलाविप्रहासाठीं ही सृष्टि उत्पन्न केली ? असे त्याचें उत्तर येईळ. 
म्हणजे सर्वे दयाघन परमेश्वराने स्वतःच्या मनोरजनाथ अथवा कामशांतीप्रीत्यये हजारो, 
अनंत, चराचर वस्तृस निमोण करून त्या त्या जीवाला सुखदुःखाच्या अथवा ब्यांवह्यारेक 
अनुभवानुसार अत्यंत दुःखाच्या महासागरांत लोटन दिलें आहे, असें ह्मणण्याचें, 
असं विधान करण्याचें, त्याचं पयेवसान असेल ! सारांश; सव कृपाघन जो परमेश्वर 
त्याने आपलें मनोरंजन करण्यासाठी हा सव पसारा पसरून जीवास त्रिविध तापत्रयांत 
ढकलिलें आहे व जीव दुःखाभीमध्ये कसें चरफडत व होरपळत आहित याची मजा तो 
बघत बसला आहे असा त्याचे ह्मणण्याचा अथ होईल ! बरं ! आह्यास हे कांहीं समजत 
माही; इंथराची व्यवस्था अनिवेचर्नाय आहे; त्याचे अंतस्थ हेतु आह्यां पामर मानवांस 
समजणे अत्यंत असंभवनीय आहे, असं प्रतिपादन करणारे सत्यप्रिय द्वैतवादी तत्त्वज्ञ 
कांहीं असतील, त्यांच्या ह्मणण्याचा अथ हाच्बना ' कीं हें काय गोडबंगाल आहे, ही 
काय इश्वरीमाया आहे, हें आपल्यास समजत नाहीं ' इकहूनह्दी त्यांस मायावादाचा 
आश्रय करावा लागतो, आणि केवळ बुद्धिवादावर भरंवसा ठोेवेतां येत नाहीं. सारांश 
उया बुद्धीवर त्यांनी भरंवसा ठोंवेला ती निराधार होऊन विश्वाला, जोवाला व स्वतःला 
असाधुत्व व अप्रतिष्टत्व येते. एवेच विशोर्त्पात कशी झाली, त्याला आधार काय, वि- 
श्वाचा निर्यता कोण, हेतु काय, हें, परमेश्वराची कांहों तरी कल्पना करून बुद्धीच्या 
'जोरावर वाद करू इच्छिणाऱ्या द्वेतवादी कठ्या भक्तांसही समजत नाहीं 
असं झालें! सारांश, सात्विक मू्तिपूजकांच्या दृष्टीनें जरी हे निराकार फण सगुण 
भगवंताचे भ'क्त श्रेष्ठ कोटींमध्ये येतात तरी अद्वेत सिद्धांत्याच्या तत्वाप्रमाणे हे नास्तिकच 
ठरतात !' तात्पये प्रभूंची वाक्ये इतकीं प्रसरणशील आहेत कीं, कोणताही अनादेतवादी 
येथें आला तरी तो आत्मद्टींनें नास्तिक बर्गामर्ध्येंच यावयाचा ! 
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असो; आत्मिकासद्धांताच्या पूर्णदष्टीने पाहिले असतां कोणताही अनात्मबादी घ्या; 
तो नष्टात्मा व अल्पवुद्ध असून नेहमीं उप्र म्हणजे अज्ञानजन्य तामसी कर्मे करणारा 
असतो, असें दिसेल. तो विश्वाचे अकल्याण करणारा ह्मणजे त्यास आत्ममार्गापासून भ्रष्ट 
करणारा असतो. हा विश्वाचा शत्रूच हाय. इच्छेची तृप्ति करणे हा याचा पुरुषार्थ. 
आतां इच्छा अगर काम हा अभिरूप असून त्याला कितीही खावयास घातलें तरा त्याची 
तृप्ति होत नाहीं; इतकेच नव्हे पण, जितकें आधिक सपण अमामध्ये घालावे तितका तो जास्त 
प्रज्वालेत होऊन जास्त अनाचा अपेक्षा कारतो, हें सप्रासद्धष आहे. त्या नास्तिक 
पुरुषास दंभ व मान अत्यंत असतो; कारण आपल्यास सव गोष्टींचा उलगडा झाला 
आहे असे त्यांस उगोच्याउगीच वाटत असत. काहीतरी अतात्विक, अनात्मिक सिद्धांतांचें 
प्रणयन करून हे लोक आपले कामुक आचार चालबीत असतात. अथातच ' कामा- 
तुराणां न भर्यं न लज्जा! या न्यायाने त्यांचे आचरण अमंगल असतें. या मृत्युलोकी 
देह ठेवीपर्यंत किवा विश्वाचा प्रलयकाल येईपावेतों त्यांची इच्छा वृद्धिंगत होत असल्या- 
मुळे त्या त्या कामपूरणाची चता अथवा चितन त्यांचे मार्गे लागून त्यांची सर्व जीवयात्रा 
दुःखमय़ व कष्टमय हात असते. कामशांति हेंच ' जन्मा आल्याचें सार्थक आहे,' हाच 
पुरुषार्थ आहे, असा त्यांचा टढनिश्रय झाला असल्यामळे व ' तुझें आहे तुजपाशी) ही 
जी वस्तुस्थिति हिचा पूवजन्मक्रतकमाने उत्पन्न झालेल्या अज्ञानाने विसर पडल्यामुळें 
“मला हें हवे, ते हवे; हे मिळाल म्हणज मा सुखा होइन, ते नाहींसे झालें म्हणजे 
माझे दुःख संपेल ' अशा अनक हेतुरूपा अनंत विचवाच्या नांग्या शरीरांत सणसणत 
असल्यामुळें रात्रंदिअस हा पदाथ कसा मिळेल, हा आशारूपी चिता आणि तो पदाथ 
दुसऱ्या कोणी घेतला असतां घणाराचा द्वेष, यामध्ये त्यांचा आयुप्यक्षय होतो, असें 
दुधर व दुःसह तापत्रय असतांही पुनः अनावर इच्छेची तृप्ति करण्यासाठीं हे नास्तिक 
लाक अन्यायाने द्रन्यसंचय करून पुष्कळसे पदाथ मिळवितात, हें आश्चर्य नव्हे काय! 
पण कामरूपी अह्मसमंधानें झपाटलेल्या या तामसी मनप्याने कांही केलें तरा त्यांत 
आश्वय तें कसल £ “ हें मला मिळाले, ठीक झाल: भला त्या अमक््याला मी फसबिला ! 
ते दुसरें, उद्यां मिळवितो; त्या अमक्याचें पागाटे उद्या ळबाडितों; ता माझा वरी नव्हे 
काय? कसा त्याचा मी लबाडीन फडशा पाडला! दुसऱर्‍्याचीही अशाच फॅ फे करून 
त्यास लंबे कारेतो.' हे ह्या तामसा पुरुषाचे वचार! अथवा ता बिचारा ह्या बिकार- 
जाळ्यांत अडकलेला असतो! “सव विश्र माझ्या ताब्यांत आहे किंवा असावे; 
सर्व विश्व माझ्याच उपभोगाकॉरता निमोण झालें आहे; मा सर्वज्ञ नसंपक्भ आहे; सव 
शक्तिमान आहे; सुखी, कुलींन, संपन्न असा माझ्यासारखा मीच होय! माझी सरशी 
कोणाला करितां येणार १” ह्या अभिमानाने व या वासनांनी त्यांचें चित्त मलीन होऊन 
गेळेळे असते. हा भोगातुर पुरुष म्हणत असता की, “मी यत्न कर्रांन, दाने दइन आणि 
या कृत्यांपासून उत्पन्न झालेल्या पुण्याचा मी उपभाग घेईन. सारांश कतत्व आणि 
भोक्तृत्व अधबा अहंकार आणि वासना यांच्यामुळे त्याचें चित्त त्रमावयास लागलेले 
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असतें आणि आमिषाच्या आशेने मत्स्य जसा धोबराच्या जाळ्यांत सांपडतो किंवा धान्य- 
कणाच्या लालचीनें पक्षी फांसेपारध्याच्या फांसांत गुंतून पडतो, याप्रमाणे बाह्यवस्तु 
पासून सुख घेऊं इच्छिणाऱ्या या राजसा पुरुषांस कठेत्वाभिमान व वासनापाश हे 
आपल्या जाळ्यांत अडकांवून कामभोगामध्यें गक करून सोडितात आणि शेवटीं त्यास 
तामसवृत्तींत म्हणजे अधोगर्तास नेतात. तामसवृत्तीचा व राजसवृत्तीचा पारणाम या- 
प्रमाणें अत्यंत भयंकर आहे. सात्विक लोकांप्रमाणेंच हे यज्ञयागही केव्हां केव्हां 
करितात. पण उभयतांच्या हेतूमध्ये केवढें अंतर! सात्विक पुरुष यज्ञ कारेतो, तो 
निष्कामथुद्धीनें, वैराग्याच्या इच्छेने, बाह्यममुखाची वासना कमी व्हावी म्हणून, करितो, 
आणि पुनः ईश्वरच सर्व कता करविता आहे असें ध्यान ठेवितो. यामुळें त्याचें चित्त निमेळ 
'हॉत. गंगेचें जल जसे स्वच्छ व प्रसन्न असतें, स्फटिकमणी ज्याप्रमाणें स्वच्छ पण निमेळ 
असतो, त्याचजमाणे ह्या सात्विक पुरुषांचे चित्त धुतल्या तांदुळासारखं स्वच्छ, निमेळ 
आणि प्रसन्न होतें. पण जगामध्ये सामान्यतः राजसी व तामसी लोकांचीच गर्दी 
मोठी असते. ह्यांनी जर कधीं सत्कर्म केलेंच तर त्याची प्रथमतः टिमकी ल्यांच्याचकरवी 
सर्वे जगभर व्हावयाची ! यवढेंसें सत्कृत्य झालें की हे ' बडे ? लोक बेडकाप्रमाणे फुगून 
“ मी मोष्ठा, मी ज्ञानी ) इत्यादिक व्रथा कल्पनांनी उन्मत्त व्हावयाचे. यांतच धन आणि 
मान्यता यांची मिळवणी झाली हणजे तर कांहाों बोलायची सोय नाहो! तेव्हां यांचे यज्ञ- 
याग किंवा यांचीं सत्क्ुलें ह्मणजे वस्तुतः नांवांचीं व दांभिकपद्धतीची असतात. सारांश, 
हे आसुरी पृत्तीचे लाक अभिमान, बळ, गवे, काम, क्रोथ इत्यादिकांस आश्रय देऊन 
राहतात. आणि उन्नतीच्या मागात वाटमारे दरवडेखोरांचा धंदा करणारे जे कामक्रो- 
धादि षडिपु त्यांस आश्रय देऊन किंवा या वाटपाडे लोकांचा आश्रय करून ते पुरुष 
अथवा पुरुषाधम तामसवृत्तींच्या खोल अगाध दऱ्यामध्यें बुडा मारून बसतात आणि 
सवेविश्वभर जा कामक्रोथ-शून्य परमेश्वर याचा विरोध कारतात ! ह्मणजे पापी मनुष्य 
कितीही पापमम्न झाला असला तरी त्याची कधींही नष्ट न होणारी विवेकबद्धि त्यास 
जेव्हां सदुपदेश करिते अथवा दुष्कर्माबद्दल त्यास रागे भरते, तेव्हां या पापी पुरुषाला 
तिचा तिटकारा येतो व तो तिचा मत्सर करू लागतो ! (:018012066 19168 
९0४105 ०0 प8 ४]] ( विवेकब्रादि आपणा सवांस भेकड करिते ! ) असें एक वाक्य 
आंग्लकबिमुकुटमणीनें आपल्या एका पापोन्मुख पात्राच्या तोंडीं घातलें आहे; लाचा अर्थ 
तरी हाच होय. अर्ल्वत राजसांवृत्तांच्या पुरुषाला अत्यंत सात्विक पुरुषोस्तमाबद्दल द्वेष 
उत्पन्न होणें ध त्याबद्दल मत्सर उत्पन्न होणें हं साहजिकच होय. 


(७) हा वेळपर्यंत आसुरीवृत्तीच्या लोकांचें विस्तरशः वणन झालें. या आसुरी 
वर्गांत राजस व तामस लोकांचा अंतर्भाव होतो, हें मार्गेच सांगितलें आहे. आशेच्या 
पाठीमागें जो लागला, कासुकडृत्तीची ज्यानें कांस घारिली, त्याचे पर्यवसान. काय होतें हें 
येथे स्प्टपणें दाखविले आहे. दैवी संपत्तीच्या साहाग्र्यानें मोक्ष मिळते आणि आसुरी 
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संपत्तीच्या योगें पायांत दुंखला पडून बंधन प्राप्त होतें, असे जें भगवंतांनी पांचव्या 
/होकांत सांगितले आहे, तें सप्रमाण आहे अशी वाचकांची खातरी होईल. भिंतीसारख्यी 
उंच व लंबाकार कडयावरून धोंडा जसा एकसारखा खालींच पडत जातो त्याप्रमाणें 
आसुरी लोक कामक्रोधादि देवशत्रूंचा आश्रय करून केवळ तमःपूर्ण नरकास जाण्याचे 
अगर जन्ममरणरूपी दुःखद संसारांत मम होण्याचें मात्र भ्रय घेतो ! सारांश, उप- 
भोगशून्य कम निरभिमानानें झाले असतां तें ज्ञानोपयोगी होतें व पढें हॉन मिळून मोक्ष 
मिळतो; आणि उपभोगाचे कम अभिमान पुरःसर केलें असतां संसाराचे लोढणें गळ्यांत 
पडतें. निष्काम कम विचारवश असतें आणि सकाम कम बिकारवश असते. निष्काम 
कमे प्रथमतः अवघड परंतु परिणांनां हितकर असते, पण सकामकम प्रारंभीं गोड 
परंतु परिणामी नाशकारक असतें. निप्कामकम करावें असें प्रत्येक धमंप्रंथ व साधुसंत 
सांगतात आणि सकामकम करावे असें प्रत्यक ' अहंमन्य ' पुरुष म्हणत असतो. अहेतुक 
कमोचरणांत नातीचे रससारस्व आहे असे नोतिशास्त्री म्हणतो; सहेतुक कमाने आपल्या स्वतःस 
मार्ज्र सुख होइल असं दुष्टनीतिप्रवर्तक शर्कान ह्मणतो. सारांश, सात्विक ह्मणजे निष्काम 
सत्कमे हें ज्ञान वाढवून अपारेमित सुख देईल आणि राजसतामस अथवा सकामकरस ज्ञान 
नष्ट करून अपरिभित दुःख देइल. 


(८) हिंदुधर्माच्या ह्मणजे अथातच गीताशासत्राच्या अभ्रवा सनातन धमाच्या नातीचा 
हा वर सांगितलेला देवी संपद्रपी पाया आहे. नात्यात्मक आचरणाला शाख्रसिद्धांतांनीं 
बद्ध करितां येईल का नाहीं, सारांश नीतिशासत्र शासत्रशुद्धपद्धतींनें सजबितां येईल कीं 
नाहीं असा एक आधुनिक प्रश्न आहे. प्रो> सिज्विक नाभक एक नामांकित नीतिमीमांसा- 
विशारद पुरुष नुकताच इहलोक सोडून गेला. ह्या पंडिताने “नीतिपद्धति * या 
नांवाचा सवेप्रसिद्ध ग्रंथ लिहिला आहे. हा विठ्ठान शास्री असें प्रतिपादन करिती की, 
“ ज्या अर्थी मनुष्यप्राण्याला वलेनस्थातंत्र्य प्राप्त झालें आहे आणि ज्या अर्थी कोणत्या 
बेळेस तो काय कराल याचा नेम नाहीं, त्या अर्था नीतिपद्धतांला शासत्रीयस्वरूप कधीही 
येणार नाही. ' तसेंच, अनुभववादा जे लोक आहेत ते “ मनुष्याला बतनस्वातंत्र्य 
नाहीं ' असं मानितात. ह्या सव प्रश्नांचा ह्मणजे प्राचीन अथवा अर्वाचीन 
अथवा अर्वाचीन काळों जे ज काय प्रश्न उत्पक्नभ झाळे व भविष्यक्राली जे प्रश्न उत्पन्न 
होण्याचा वास्तविक संभव, त्या सव प्रश्नांचा विचार करूनच गौताशास्त्रांत असा सिद्धांत 
सांगितला आहे कॉ, सकाम अथवा कामुक वतनाच्या संबंधानें मनुष्यप्राणी अथवा सर्व 
जीबजाति परतंत्र आहे. पण निष्काम वतेनाच्या संबंध तो पूर्ण स्वतंत्र आहे. विषय- 
सेवनांत पारतंत्र्य आहे; विषयपराड्सुख होण्यांत स्वातंत्र्य व्यक्त होतें. पूर्वकमानुसार 
उत्पन्न झालेल्या वासना जीदास वदय करितात हं खरं; पण जीवाला व विशेषतः मनुष्य 
प्राण्याला जी विवेकशक्ति प्राप्त झाडी आहे, तिच्या सहाय्यानें मनुष्यप्राणी विषयपराड- 
मुख होऊं शकतो. हो विवेकशक्ति निर्मळ, एकरूप, शुद्ध ब स्वच्छ आहे. हिचा उद्य 
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झाला म्हणजे मनुष्याला प्रसंगवश होण्याचें कांही कारण नाही. सूर्यप्रकाश झाला 
म्हणजे चांगले वाइट पदार्थ प्रकाशित होतात, तेव्हां कांहीं अल्यंत स्वच्छ अथवा लखः 
छूखीत दिसतात; व कांहीं निस्तेज अथवा मलीन दिसतात, हा अनुभव आपल्यास आहे. 
आतां मलीन असणार पदार्थ मलीन दिसतात, हा दोष जसा सूयांचा नव्हे, ल्याप्रमाणें 
दुष्ट मनुष्याची विवेकशक्ति स्वच्छ व निमेळ असतांही ल्याचें ओचरण दुष्ट 
असल्यामुळें दष्टच दिसतें; हाही दोष विवेकशक्तीचा नव्हे. पाण्यानें ओतप्रोत 
भरलेल्या सरोवरांत जाऊन जर आपण एक कळशीभरच किंवा तांब्याभरच पाणी 
आणिलें, तर हा दोष जसा त्या प्रभूत जलसंचयाचा नव्हे, त्याचप्रमाणें आपल्या सवांच्या 
अंतर्यामी साक्षित्वाने राहणारा जो परमेश्वर अथवा आत्मा आहे, त्याचा स्वच्छ, निमेळ, 
उद्धारकारी प्रकारा पडला असतांही जर आपण आपल्या वासनांस बरोबर घेऊन 
आत्मारामाचा प्रकाशा घेण्याची खटपट केली नाहीं, तर पूवकमंजन्य वासनो- 
पा्धींनीं त्या आत्म्याचा प्रकारही आपल्यास मलानतर होऊन आपणच संकटांत पहूं. 
सांगावयाचें तात्पये असें की, प्रलक जीवास व विश्षषतः मनुप्यप्राण्यास उत्तम प्रकारचें 
स्वातंत्र्य देणारी शक्ति प्रत्येक जीवाजवळ असते व त्या शक्तींचा उपयोग करून घण्याचे 
सामधथ्ये प्रत्येक जीवास व मनुष्यास असतांही ते वासनांच्या आधीन होऊन राहिल्या- 
मुळें व विषयवासना नेतील तिकड जाण्यांतच परम सख आहे अस त्याला मोहाति- 
रेकानें वाटत असल्यामुळें तो सवथा पराधीन होतो ब बुडतो. अराला पराधीन जीव 
आणि अचेतन पदाथ, यांत जीवांस होणाऱ्या दु.खाब्यांतिरिक्त दुसरा फारसा फरक नाहीं. 
चेडवायूच्या झोतानं भुस्कट जसें वारा नेईल तिकडे अवश होऊन जातें, त्याचप्रमाणें 
वासनांच्या सामथ्यानें अज्ञानी जीव वासना ओढून नेतील तिकडे परवश होऊन जातो. 
सर्वात्मना व सवेथा परिस्थितीला वश॒& होणें आग पारात्थते बदलण्याचे सामर्थ्य 
असतांही ती क्षणिक सुखासाठी न बदलणे, बदलविण्याची स्फूर्ति 
न होणं, ह्याचंच नांव नरक होय. एवंच  विषयापभोगाच्या 
वासना ह्या जीवास परतंत्र करितात, हा जो आधुनिक पंडितांनी हजारा नवीन शोध 
लावून काढिलेला सिद्धांत तो गीताजासत्राचा अनुवादच आहे. पाठीमागील क्षणाच्या 
स्थितिवरून पुढील क्षणाची स्थिति निमाण होते, कारणझून्य असे कार्य जगांत कधीही 
उत्पन्न होत नाहीं, ह. जितक्या जोरानें व आविश्याने आज विद्वान्‌ लोक प्रतिपादन करित 
आहेत, तितकयार्च जोरानें व आवेशाने गीताकार सवेज्ञ भगवान्‌ जगाच्या वेशीवर उभेराहून 
सांगतात कीं 'बाबांनो! ह्या नवर विषयांचा उपभोग घेऊन ल्यांत कां तुम्ही एकदां 
रमू लागला, म्हैणजे तुम्हीं सर्वथा कर्मवश होऊन जिकडे वासना व कर्मे नेतीळ, तिकडे 
तुम्हास बिनहरकत जाणें लागेल. कर्मापासून फळ, फळापासून वासना, वासनेपासून पुनः 
कर्म, असें रहाटगाडगे एकदां सुरूं झाले म्हणजे तुमची सुटका विषयोपभोगी मागाने 
कधींही व्हावयाची नाहो. योग्य कमाोचे योग्य कमफळ, योग्य फळापासून योग्य 
वासना आणि या वासनेपासून योग्य कमे, हे चक अखंडित चालणार आहे. सावध 
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रहा. विषयभोगाने तुम्हास कधीही या कारणकायशुंखळूचा एक दुव्वाही तोडितां 
येणार नाहॉ. ' हाच कार्यकारणसंबेध होय. पुन. दुसराही एक डिंडिम भगबदाश्ञेशें 
असे दुमदुमत्तो आहे कॉ, “बाबाना! जर कधी तुम्हांस विषयवेराग्य क्षालें तर, 
विषयाचा कधा वीट आला तर,--मग तो संतांची भेट झाल्यामुळे, सदहुरूचा 
अनुग्रह झाल्यामुळे किंवा संकटकाळी  परमेखराने तुम्हांस तुमच्या हांके 
सरसा हात. दिल्यामुळ उत्पन्न हावो;--परमश्वराकड जाण्याचा, आत्मारामाची 
भेट घेण्याचा, स्वस्वरूप पाहाण्याचा, मुख्य पुस्पाथ साधण्याचा, सारांश स्वतंत्र होण्याचा 
एकच मार्ग आहे. या मागात पृप्कळ पायऱ्या आहत. अधिकार ओळखून 
घेऊन आपल्या पायरीच्या वरचो पायरी आक्रमण करण्याची खटपट 
विषयपराडमुखतने करा. तुमच्या बायकावर, तुम्या मुलांवर तुमची स्वाभावि- 
कत.च श्राति असते, नव्ह? ही पाःकळ अंशी नाक्राम शसते, ती सवाशा निष्काम करा 
आणि तुमचे आइईब,प जिवंत असतील, तर त्याची निःसीम अशी निकाम भक्ति करा- 
बयास लागा. कृतज्ञता ही. सन्मागाचा पह्लि उतान्पठ आहे. तुमच्या मुलावरील 
तमचे निफाम प्रम हे विषयपराटमुखतचे पहिळ चिन्ह आहे. परमार्थाच्या आघा- 
डीचे ह पाढल निशाण आहे. निप्काम पितृर्माफ आणि नि'कारण पुत्रप्रम हा पहिला 
पारमाथक भगवा झंडा हाय. नंतर गात्रम्रेम, जातिप्रम, अनाथप्रेम, देशभक्ति या 
वरच्यावरच्या पायऱ्या आहेत. पृवकालीन यत्तयागादक कर्म नि'क्रामतः करा आणि 
अन्नसंतपॅण करा किंवा आधुनिक पद्धतीने मान्य केलेली देवालय बांधणं, दानधर्म 
करण, विद्यच्या प्रसारास मदत करण, ठउत्याद कम करा; पण ता निप्काम बुद्धीने व 
निरभिमानाने करा. तमच्या कुलाचे जे देवत असेल त्याच्यावर तुमचा ्भाक्ति असेल 
तर ठीकच झाल; नाही. तर ज्या कोणत्या देवतान तुमच मन शात, प्रसश्न व निमेल 
होत असेल ल्या दुसऱ्या काणत्याही देवतांचा मन.पूवक आराधना करण्यास लागून इष- 
देवतचे “यान मनात. आणण्याचा स्वटपट करा. तह्यास संध्या करण्याचा अधिकार 
असेल तर कोणा तरी श्रद्धाळू तज्ज्ञाकडन संन्थचा अथ समजून घऊन आकार स्वरूपाचे 
ध्यान करण्यास शिका. सव कता करविता इंथ्रर आहे हा भावना रढ धरा, येणॅकरून 
तुमचा अभिमान विगलित होइल. सुखदुःख,संबेध बॉफकार असा. परमेश्वरास वाटेल 
त्या रीतीने, तो तुमची क्षणाक्षणा कसोटी पाहू्त आहे; तेव्हां सुखाला हरखूं नका, 
किंवा दुःखाला भिऊं नका. सुखाचा अंगीकार किंवा दुःखाचा प्रतिकॉर करणें झालें तरी 
इशानुज्ञेप्रमाणें करा. कोणत्या तरी प्रेथाचे व बिशषषतः गीनचे राज साथ पारायण करीत 
चला. «जो काय तुमचा धंदा असेल तो. नोट मन लावून व ज्ञानपूर्वक परंतु निष्पाप- 
बुद्धीर्ने, कतव्यवुद्धाने, करा. दिवसांतून एक तासभर तरी परमेश्वराचे चिंतन करात जा. 
ध्यानमाग जसा जसा आक्माल तसा तसा पराभक्तीचा उजेड तुमच्या हृदयांत 
फांकेल. पढें उपनिषदादि प्रंथ आचार्य भा'यासहृ गुरुमुखाने वाचण्यास लागून ज्ञानमा- 
गाकडे वळा, मह्मानुनितन करू लागला म्हणजे ब॒ विशेषतः तझसाक्षात्कार झाला 


क. 
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ह्मणजे तुमची हृदयम्रंभा फुटेळ, तुमचे सवे संशय तुटतील आणि तुह्मी सुदुखःखविरहित 
हीऊन व स्वतंत्र होऊन मक्त व्हाल. हा मागग एकाच जन्मांत कंठितां येईल असें नाही. 
अनेक, किंबहुना हजारो जन्म तुह्यास घ्यावे लागतील, पण घाबरू नका; ' सत्कर्माचा, 
निष्कामबुद्धीने केलेल्या सत्कृत्याचा, कधींही नाश होत नाहीं. ) हा दुसरा जाहिरनामा 
आहे. मोच सव जीवांस ही सनद दिली आहे. व सनदेतील बक्षिसें मिळविण्याचे 
सामथ्थ व स्वातंत्र्य दिठें आहे. मात्र इच्छा, श्रद्धा आणि हृढनिश्वय हा 
हवी आहेत,” एव सर्व धमपंडितांस व विशेषतः खिस्ती धमपंडितांस आवश्यक वाटणारी 
जी वर्तमस्थतंत्रता तीही गीतेमध्ये प्रणीत केली आहे. 


याप्रमाणें खरा संसारा तो खरा परतंत्र आणि खरा मुमुक्ष तो खरा स्वतंत्र, हा 
भेद इतर धमेकारांच्या चांगलासा लक्षांत न आल्यामुळें वतनस्वातंत्र्यासंबधे जी केव्हां 
केव्ह! भ्रांति उत्पन्न हाते, त्या भ्रांतीचा निरास येथें केला आहे. पारतंत्र्य एकदम नष्ट 
होत नाहीं, त्याचप्रमाणें स्वतंत्रताही एकदम मिळत नाहीं. पहा को मुलाच्या सुब्वा- 
साठीं स्वतःचा उपभोग टाकणारा बाप कधीं कधीं कुलाचा घात करण्यास प्रवृत्त होतो; 
किंवा कुलाच्या सुखासाठी एकदां कुलपती सव जातीच्या, किंबहुना स्व देशाच्याही 
नाशास उद्रक्त होतो. अशीं उदाहरणें आहेत. कुलाचा नाश केला तर देशाचें सर- 
क्षण होतें किंवा कुलाचे संरक्षण केलें तर देश ठार बुडतो; असा प्रसंग आला 
असतां काय करावें2£ उपभोगरटष्टि बंघांत घालणारा आहे, हे॑आपल्यास विदित 
आहे. तेव्हां कुलाचा उपभोग वाढण्यासाठींच जर आपण देशाचें सुख बुड- 
वीत असलो, तर आपण मोठें पातक कारेतो असं होणार आहे, हें कोणाच्याही लक्षांत 
येण्यासारखा आहे. आतां कुलाचा उपभोग हाच आपल्यास पुरुषार्थ वाटत 
असेळ तर त्याच्या सखवृद्धयथ आपण सात्विकमा्गाने (कोणाचा घातपात न 
करितां ) झटावे आणि बाकीच्या कोणच्याही भानगडीत पडू नये. हें केवळ एक उदा- 
हरण आहे. अनेक उदाहरणें घेतल्यास नीतीवर एक ग्रंथच लिहावा लागेल. तात्पये 
सांगावयाचे इतकेंच आहे का, आपला अधिकार ओळख़न, आपलें सामर्थ्य किती आहे तें 
पाहून व भांवतालची परिस्थिति काय आहे, तें पाहून आपण आपलें वतेन विषयपराड्युख 
होइल असें करावे. हा सात्विकमाग आहे. याच्या उलटचा मार्ग आसुरी होय. या 
मार्गोत कतृत्वाचा अभिमान, वासनांचे मोहजाल व अभंग अज्ञान यांची कमीजास प्रमा- 
णानें वसति असते. या मार्गात प्रथमतः मात्र सुखाचा एक बिंदु ठेवला आहिसं दिसतें. 
पुढें दुःखपरंपरेस, चिंतामम्तेस आणि का्यव्यभ्रतेस आरंभ होतो. 


जीवाचे शात्रु. 


(९)* याचा परिणाम ' प्रभु म्हणतातः “फार भयंकर आहे.” आपल्या स्वतःच्या हिता- 
साठीं अथवा क्षणिक सुखासाठी इतरांच्या सुखाचा च्याघात करणारे दुष्ट नराधम निरंतर 
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संसारचक्रामध्ये, जन्ममरणाच्या दुःखत्रयरूपी रहाटगाडग्यामध्ये, सांपडतात. शेषटा 
त्यांस आसुरी म्हणजे राक्षसी योना प्राप्त होऊन ते निरंतरचे परमेशशत्रव होतात. परमॅ- 
श्वराच्या घरां नित्य व अखंड आनंद आहे. राक्षसांच्या घरी अथातच निरंतरचें व 
अभंग असें दुःखच असलें पाहिजे. या कामपरजीबांस परमेश्वराची कधाही आठवण 
न झाल्यामुळें उत्तरोत्तर ते अधमयोानीप्रत जातात आणि शेवटी नरकवासांत राहतात! 
ह्या नरकवासाला, या अधोगतीला, जाण्याचे तीन दरवाजे आहेत. काम, कोथ आणि 
. मोह, हे ते तीन दरवाजे होत. लोभ, मद आणि मत्सर यांचा अंतभोव वरील दरवाजांतच 
होतो. या दरवाजांतून एकदां आंत शिरलं ह्मणजे जीवांचा नाश झाला झणून समजावें. 
वाघाच्या गुहेत एकदा शिरले ह्मणजे [नशःख् भ्याड मनुष्यास जसं कधाही परत 
येतां यावयाचें नाहीं, त्याचप्रमाणं विषयापभागी आणि विवेकशन्य परुष या मन्मथद्रात 
शिरला ह्मणजे तो पुनः धडपणें परत येण्याची अश्याच नका. ह्मणून शहाण्या माणसाने 
विषाची परीक्षा न पाहतां काम, कोध आणि मोह यांचा सवथा त्याग करण्याचा 
प्रयत्न करावा. हे चोर कामरूप असल्यामुळें परमार्थांच्या पंथास कोठें आडवितील याचा 
नेम नाही. हे तीन जीवशत्र जीवनाशाचे कारण आहेत. काम हा ब्राह्मणांचा, क्रोध हा 
क्षत्रियांचा व मोह हा वरऱ्य़ांचा, असे हे तीन वणाचे तीन शात्र होत. हे केवळ ठग 
आहेत. तेव्हां जितका यांच्यांशीं प्रसंग न यरेवबल तितका खटपट आपण करावी. ही 
खटपट ह्मणजे उपभोगाचा यथाशक्ति त्याग करण्याचा बोध करून घेणे ही होय. असो; 
हे अंधारनगरींत शिरण्याचे दरवाजे जर आपण टाळिल तर आपलं स्वाहत ह्मणजे स्वरूप- ' 
सांधन करण्याला फारसे श्रम लागणार नाहीत. उपभागाचा मार्ग सुटला हणजे ज्ञानमागे 
दग्गोचर होतो. हा प्रापंचिक देहर्‍यात्रा कंठित असतां प्रतलेक पावबलागणती दोन बाजूकडे 
दोन रस्ते फैटलेळे दिसतात. उपभोगाच्या विचित्र ब रमणीय दिसणाऱ्या रस्त्यावर 
' नरकाची वाट? अशी अक्षरं लिहिला आहेत; पण तां पुसट पुसट असल्यामळें ' सुखाची 
वाट! आहे, असा भ्रम होऊन जीव फसतो, म्हणून सावध असावें. ज्या वाठेवर ' पर- 
ब्रह्माची वाट? अश्ली पाटी लागला आहे, ती वाट खडबरडेत बव खांच खळग्याचीशी बरून 
दिसत असल्यामुळें आपला नवशिक्या परमार्थी पांथ ही बाट सोडून दुसरीकडे जाईल हा 
संभव आहे, पण धौर न सोडतां आपल्या अंतयामी जा स्वच्छ दीप प्रकाशत आहे, 
त्याच्या उत्साहूकारी उजेडानें आपण मार्ग क्रमण्यास लागावे. रढ निश्चय असला झणजे 
प्रभु म्हणतातः “ त्यास उत्तम गति प्राप्त होईल. ” सारांश त्याला इंश्ररास्वरूप प्राप्त 
होऊन तो बह्मच होईल. त्याला पूर्ण स्वातंत्र्य मिळल. त्याची यातायात अथवा जन्म- 
मरणांच * येरझारे ' चुकतील. परागति प्राप्त झाल्यावर त्याला पुनः बाट चालण्याचे 
भ्रम पडणार नाहींत, “मग तो मुक्तचि झाला नलगे त्याला करावया करणी. 

(9०) तेविसावा आणि चोविसावा ह्मणजे शेवटले दोन ठोक अतिशय महत्वाचे 
अंहित. शाख्रविच्षी आणि कामकारता या उभग्रतांमधील विरोध प्रभूंनी फारच 
मनोहारक व हृदयभेदक चातुर्याने प्रकट केला आह. 
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शास्त्र म्हणजे काय? 


शास्र म्हणजे इशनिर्मित वस्तूमात्राचें यथास्वरूप सव सामान्य सिद्धांत. हे सिद्धांत 
परमेश्वर आपल्या या अभिनब सुंदर सृष्टीत उत्क्टत्वानें प्रकट कारिता खरं; पण आपल्या 
सारखे उपभागवादी ज लोक आहित त्यांनी आपल बुद्धिसवस्व उपभोगाच्या ज्ञानशून्य 
कार्यात मम केलं असल्यामुळें ते सिद्धांत आपल्यास दिसत नाहींत. आतां उपभोगा- 
कडे दुलक्ष्य करून ज चतुर व समंजस लोक स्टीचें, जीवाचे व परमेश्वराचे अवलोकन . 
ज्ञानदृष्टीनें कारितात त्यांच्यावर इशानुम्रहू हाऊन त्यांस सृष्टीच्या उत्पत्तिस्थितिलयाविषयी 
यथार्थ ज्ञान होतं ब जीवाचे व परमश्रराचे स्वरूप कांहीसें समजून ते कांहीं सिद्धांत 
इंशप्रेरणेनें प्रकट कारितात. हे जे सव सामान्य सिद्धांत इशभ्रेरणनें प्रकट होतात तें 
एक शास्त्र होय आणि त्या शाख्रापासून ज आचरणाचे नियम निर्गामत होतात, निघतात, 
तो विधि होय. असा; तेव्हां शास्त्र म्हणज काय व विधि म्हणज काय हं आपल्यास 
समजलें. आतां फार प्राचीनकाळी आपल्या या आर्यभमींतील आपले पूवज आपलें 
ब्रह्मचर्य म्हणजे स्वाध्याय पुःकळ दिवसपर्यंत कायम ठेऊन सृष्टींचें निराक्षण करात 
असत. विवाह झाला तरी सामान्यतः तनांतील कंदमूलांवरच निर्वाह करून ते ज्ञान 
तपश्चरधेंचे कतव्य फार जोरान व नटाने करीत असत. यामुळे त्यांस इंश्रर प्रसन्न झाला 
व या महाक्ञानभक्ताकरवी परमेश्वराने वेदमंत्र, उपनिषन्मंत्र, पुष्कळशा स्मृति स्वप्रेरणेने 
प्रकट करविल्या. गीता तर प्रलक्ष भगवंतांनीच प्रकट कली. असो: तेव्हां प्राचीनकाळी 
ज्ञानमागाचें प्राबल्य फार व उपभागाचे प्राबल्य कमी हाणून या भरत वर्षांत अनक भोतिक 
व आत्मिक शास्त्रांचा उद्य झाला. पुढे कांहा शतके गेल्यानंतर एक महाविलक्षण 
प्रतिकाय होऊन उपभोगाची लालसा बलवत्तर झाली आणि ज्ञानमागाठी शिथिलता 
आली. ज्ञानमागाचा प्रवधक व प्रवर्तक हणून जो एक वण निराळाच काढून ठेविला 
होता, त्यानें म्हणज ब्राह्मणवणानें आपला स्वघम अथवा वणंधमे सोडून देऊन उप- 
भोगाच्या परधमात ते शिरले. याप्रमाणें ह्या धमशिक्षक व धमेप्रवर्तक लोकांनीच 
जेव्हां वासनाप्रारित कमाचा स्वीकार केला, तेव्हां बाकीचे राष्ट्रही उद्याग सोहून उपभो- 
गाच्या कासेस लागले. अथातच ज्ञानाचा अस्त आणि अज्ञानाचा उदय झाला ब परमे- 
श्वरी स्वरूप ओळखिण्यास आपले ज्ञाननेत्र मंदतेज झाले. उपभोगाची होस उत्पन्न 
झाली. हा पापमाग होय. कलियुगाचा आरंभ येथेंच झाला. असो; हल्लीं सुद्धां 
आपली प्रवृत्ति उपभोगमा्गाकडे केवढी जबरदस्त आहे, हें वरवर पाहिलें तरो सहज 
लक्षांत येण्यासारखे आहे. निणयसागर छापखान्यांतून * सुभाषितसंप्रह ' या नांबाचा 
बराच मोठा थोरला ग्रंथ कित्येक दिवसांमा्गे बाहेर पडला आहे. या प्रेंथांत श्रियांच्या 
उपभोग्यत्वाला, त्यांच्या कुचांना, नत्रांना व इतर अवयवांना किती प्रष्ठ अपण केलीं 
आहेत हें जर सहज पाहिलें, मम्मटकृत काव्यप्रकाशांतील अलंकारांखालीं जों उदाहरणें 
दिळां अहित, त्यांत काम-महाराजांनो व त्यांच्या परिवाराने किती भाग व्यापला आहे 
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हें जर सहज पाहिलें, एखाद्या ' गायनपटु ' हद्दखांचे गायनांतील संस्कृत भाग आटपलासा 
झाल्यावर “ एखाद्या प्राकृत ' चीजेवर-' हं मदंगा लावु नका कर' या पद्यावर-कशा उडचा 
पडतात हें पाहिलें तर, आमची रसिक मंडळी आज मिसीला कोणीकडे धांव मारित आहे, 
याचें बरेंच दिग्दशन होईल. अथातच हा संपादकांचा दोष नव्हे. ज्यांच्यासाठी हे. 
ग्रंथ लिहिले गेले त्यांच्या कामरतत्वाचा हा दोष होय. असोः झाली गोष ती साल- 
गुदस्त. आतां यापुढें तरा उपभागशीलता कमी होऊन ज्ञानमागाचं मागसलेलें पाऊल पुढें 
पडावे असा आमच्या मनाचा कल होइल काय? प्रसंग फार आणीबाणीचा परंतु आप- 
ल्यास अनुकूल असा आहे. इंशकूपेनें इंग्लश लोकांसारख्या ज्ञानम्रिय आणि स्वातंत्र्य- 
भक्त लोकांशीं आपला नित्यसमागम झाल, आहे. उपभोगाचे मुख्य साधन जी संपॉसि- 
देवी तिचीही आज मित्तीस आपल्यावर पृणणे वकदष्टि आहे. तेव्हां “ वाहत्या गंगेत हात 
धुण्याची ' पवेणी साधून जर आमची मंडळी व विशेषतः आह्मण लोक उपभोग-वृत्तीचा 
त्याग करतील आणि ज्ञानव्ृत्तीचें पाणीप्रहूण करतील तर आपण आपल्या पूर्ण ज्ञानतेजानें 
जगत जमकूं लाग; हा केवळ आनुषॉंगक लाभ होय. आपण ज्ञानमार्गाचें सेवन केल्यास 
वाढत जाणाऱ्या अधिभोतिक सुखदुःखाची कमत कमी होऊन आपण इंश्वरवरणाजवळ 
जाऊं व पुढें ब्रह्मानंदाच्या आत्यंतिक सुखसागरांत यथेच्छ बुड्या मारावयास लागू, हा 
बरीक बहुमोल लाभ होय. 


कामदास. 


असो; शास्त्र व नियम यांचे उद्ंघन करून केवळ आपल्या विंकारोत्पन्न लहरींच्या 
अनुज्ञेन मात्र जे वागतात, सारांश ज्याचे वतन अत्यंत अनियमित व वासनाप्रेरित असतें 
त्या लोकांस कोणत्याही प्रकारची सिद्ध होत नाही, हे त्याच्या स्वतःच्याच उदाहरणावरून 
स्पष्ट होते. त्यांस अधिदेविक सुख तर नाहीच, पण अधिभोतिक अथवा अध्यात्मिक सुखदी 
मिळत नाहो; आणि शेवटी त्यांस गतीही चांगल्या प्रकारची लाभत नाहीं. उघडच 
आहे. सष्टींच नियम अथवा सृष्टिकत्या परमेश्वराच्या आज्ञा, यांचें जो उल्लेघन करीळ 
त्याला जय कोठून, सख कोठले आणि उत्तम गाति तरी कशी प्राप्त होणार £ पहा को, 
सूयीसारख्या उत्तम प्रकाश देणाऱ्या उज्वल तेजोराशीच्या देवी किरणांचा आंत 
प्रवेश न होई अश्या तजविजीनें ज्यानें आपल्या धराची सवे दारे, खिडक्या, गवाक्षें 
इत्यादि बंद केठीं आणि उजेड यईल या भीतीनें सवे घरास आंतून बाहेरून लोखंडांच्या 
पत्र्यांचें आस्तर घातलें आणि नंतर घरांत एक लहानशी भिकार पंती ठेवून अथवा एक 
काजवा ठेऊन ज्यानें आपल्या ग्रहकृत्यास सुरवात केली, त्याला त्या अंधेंरांतील कृत्यांत 
सिद्धि काय मिळणार, सुख कसले होणार आणि त्याचा पुरुषार्थ काय साध्य होणार ! 
याचप्रमाणे सृष्टिरूपी प्रज्यलित दीप आणि इंशकूत तेजःपुंज व अप्रतिहृत सुर्यचंद्रकूपी बेद-. 


शास्र यांचा थिःकार करून आपल्या स्वतःच्या तुटपुज्या ज्ञानाची मिणमिणीत व बासना- 
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रूपी वाऱ्याचे झोताने क्षणक्षणा हलणारी दिवली घेऊन जो देहयात्रा अथवा जीवयात्रा 
क$ठावबयास लागला त्याला त्याच्या अज्ञानाने कधींही जय मिळावयाचा नाहीं; ज्या सुखा- 
साठीं ज्यानें झाखप्रश्रित राजमार्ग सोडून आडरानांतील रस्ता धरला, तें सुखही त्यांस 
लाभणार नाहीं; सारांश या गरीब बापड्या वराकाचा जो कामरूपी पुरुषार्थ तोही त्यास 
मिळणार नाहीं; मग धर्म, अथ किंवा मोक्ष यांची गोट॒ कश्ञाला 

(११) ह्मणून अजुंनाला व अजुननिमित्तानें भूत, भावी व वतमान मनुष्यप्राण्यास 
भगवान्‌ सांगतात: “ बाबा! कोणतं कृत्य करावें, कोणतें करू नये हें ठरविण्यास शास्त्रा- 
सारखं दुसरें प्रमाण नाहीं. शास्त्रांत परमेश्वराच्या अनुम्रहानें सृष्टीचा व्यापारक्रम व आत्मा 
हे वर्णिलेले असतात. सारांश सृष्टिस्थाति व आत्मिकस्थिति यांचे सिद्धांत शास्त्रावरून सम- 
जतात. तेव्हां आपली सद्यःकालीं उत्पन्न झालेली जी विकाररूपी वासना इचा त्याग करून 
“ शात्र काय आज्ञा करीत आहे, तें प्रथमतः नीट समजन घे आणि नंतर तुझी खात्री 
झाली तर झास्राप्रमाणें तुझ्या वर्णास या समयीं जें योग्य कम ( युद्ध ) आहे ते कर. ” 
शास्र काय आहे, तें नीट समज़ञन ल्याश्रमार्णे स्वकतेव्याचें आचरण करण्यास सांक्गारा 
हा उपदेश किती तरी सरळ आहे! आधों “ काय करावयाचे ' याचा नीट व शाखर- 
ज्ञानपूर्वक विचार करून जर आमची मंडळी कोणतंहा काम अंगावर घेतील तर केवढी 
बरें मजा होईल. 


सारांश. 


(१२) याप्रमाणें दैवी संपात्ते ह्मणजे अधिकारानुसार विषयपराड्सुखता व आसुरीसंपत्ति 
म्हणजे विषयसन्मुखता होत. या दोन प्रकृतींचा विचार झाला आणि शास्त्रोक्त कर्तव्य 
निष्कामबुद्धीनें केलें तर सिद्धि प्राप्त होईल आणि कोणतेही काम विकारवश॒ असणाऱया 
आपल्या स्वतःच्या, तुटपुंज्या, ज्ञानाच्या जोरावर केलें असतां आएली फटफजितती होऊन 
दुःख मात्र आपल्या पद्रां पडेल असा निश्चय ठरला. अधिकारान॒सार प्राप्त झालेलें 
कतेव्य निष्कामबुद्धीनें व निरहंकारानें ज्ञानपूवक करावें तरच सिद्धि प्राप्त होईलहें या 
अध्यायाचें सार आहे. 





खंड १७ वा. 
सतराव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


नेल्या अध्यायांत प्रभूंनी असा सिद्धांत ठरविला काँ, आपली आत्मिक उभ्भति 
करविण्यास उपयोगी जी चित्तशुद्धि, ती संपादन करून देणारे कर्म जर आपल्या हावन 
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बरोबर व यथासांग करून घ्यावयाचे असेल, तर आपल्यास शाख्रज्ञान म्हणजे इंशप्रणित 
ज्ञान अवश्य हवे. झास्त्र-ज्ञान नसेल तर आपण आपल्या विकारास वश्य होऊन अधो- 
गतीस जाण्याचा संभव असतो; याकरितां शासत्रज्ञान, वेदशासत्रोक्तज्वान, अवश्य हव. 
आतां इं ध्यानांत ठोवेले पाहिजे की, नुसतं वेदशाख्-' घोकपर्श्रर्चे ' ज्ञान उपयोगी नाहीं, 
हें ज्ञान जिवंत असून आपली वृत्ति उन्नत करण्याच्या उपयोगीं पडणारे असलें पाहिजे 
तसंच नुसता सार्थ वेद आपल्यास येत असला तरी उपयोगी नाहीं. ज्या ज्या योगाने भापल्या 
मनावर संस्कार होऊन तें मन दिवसानुदिवस विषयपराड्मुख होईल, मन इंश्रराकडे 
वळेळ व तशवरणारावेंदी उत्तम एकनिष्ठा उत्पन्न करून आपल्या आचरणास दैवी स्वरूप 
देइल, अथवा मागील अध्यायांत सांगितलल्या देवी संपत्तीचे उगमस्थान होईल, तें शान 
पाहिजे आहे. अभेद उत्पन्न करणारं शास्त्रोक्त ज्ञान हवे आहे, येथें नुसत्या हानाची 
महृति नाहीं. इंब्ररी साक्षात्कार, भेदाभेदशून्यता आणि इंभ्रराजवळ नेणारी भ्रद्धा ह्या 
संपाद्य गोष्टी आहेत. सारांश, शास्त्रोक्त ज्ञानाने उत्पन्न होणारी सात्विक व पुढें पुढें 
सत्क्गुणातांत श्रद्धा, अभदवबुद्धि ब ज्ञानाबिज्ञान द्या गाष्टी आपल्यास मिळावयाच्या 
आहेत. नुसतं पांडिल्यप्रदशक ज्ञान-मग तें अद्वतज्ञान असा अथवा बेदकशास्रोक्त हान 
असा: तें लाज्य आहे. 


श्रद्धेच्या जाति. 


मागील अध्यायांचा हा थोडक्यांत सारांश आहे. प्रस्तुतच्या अध्यायांत स्वाभा- 
बिक असणारी, आपल्या जन्माबराबर उत्पन्न होणारी, जा साहजिक श्रद्धा, अस- 
स्कृत श्रद्धा, तिचा विचार करावयाचा आहे. ' देवी संपत्ति मिळवून देणारे कमे शाख- 
ज्ञानपूवक कर, ' असें एकून अजुन म्हणतो: ' देवा ' सगळ्य़ांसच शास्त्राचा अभ्यास करण्याचें 
सामथ्ये कोठून असणार? या विश्वांत हजारा जीव अस आहेत. की, ज्यांस शाख्रज्ञान 
संपादून घेणें दुष्कर, प्रामः अशक्यच आहे, पण त्यांच्या अंतःकरणांत जी साहजिक 
श्रद्धा असते, जो सहजभाब असतो, कुलपरंपरेनें जी निष्टा उत्पन्न झालेली असते, तिला 
जर शास्रसंस्कार झाला नसेल, तर त्या निष्ठेची, भावाची अथवा श्रद्धेची [किंमत आपण 
आपल्या या उन्नतीच्या द्रबारांत काय ठरवाल १ झास्रमाग सोडून देऊन स्वभावतःच 
विकारवश झालेली किंबा शास्त्रज्ञान असतांही त्याचा जाणून डुजून अनादर करून इति- 
लक॑पट झालेली अहमन्य पंडित-मंडळी ही कदापि क्षम्य नाही, ही मंडळी अधोगतीस 
जाणार, हें सर्वे ठीक आहे. पण शास््रज्ञान करून घेण्याचें सामथ्ये नसल्यामुळें ज्यांचे 
मन सुसंस्कृत झालें नाही, असे लोक जर श्रद्धाळु असतील तर त्यांची धरद्धा कां सात्विक 
होइल, कां राजस होईल, किंवा तामस होईल ' सारांश, जन्मादारन्य असलेली असंस्कृत 
ध्रद्धा आत्मोत्नतीस काहीं उपयोगाची आहे कां नाही असा प्रश्न आहे. 
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स्वभावाची कुलपरंपरा. 


१ स्वभाव म्हणजे आपल्या पूवेजन्मार्जित पुण्यापुण्य संचयानें उत्पन्न होणारी 
मनोघटना म्हणजे ज्ञानशक्ति व क्रियाशक्ति यांची योजना होय. हिंदुशासत्राचा असा 
सिद्धांत आहे की, प्रकृति, कर्म, वित्त, विद्या आणि मृत्यु हदी पांच मनुष्याच्या जन्माबरोषरच 
उत्पन्न होतात. प्रकृत्यादि पंचक हें पू्वकमविपाकाचें फल असतें. ह्या पांचांनीं घटित 
ज्ञान व वासना याचेच नांव स्वभाव होय. आपला स्वभाव सात्त्विक, किंवा राजस किंषा 
तामस असणें हे आपल्या पूवकमोवर अवलंबून आहे. आपण आपल्याबरोबर आणलेल्या 
स्वभावास कुलपरंपरागत अथवा देहपरंपरागत प्राप्त झालेल्या ज्ञानाचे संस्कार मिळून तो 
बरा वाइट होण्याचा संभव आहे, लाचप्रमाणें उत्तम तऱ्हेचे शास्त्रीयज्ञान आपल्यास झारूं 
तर, तो उत्तम रीतीचा सात्त्विक होणे हेंही संभवनीय आहे. पण हा सव प्रकार आपल्या 
जम्माबरोबर येणाऱ्या वासनेप्रमाण होत असतो. मार्गे पंधराव्या अध्यायाच्या उपसंहा- 
रांत सिद्ध केल्याप्रमाणे प्रत्येक जन्मीं जं जं कमे आपल्या हातून होतें, त्या कर्माचा पास्णाम 
मग हं कम मानसिक असो वा शारारैक असो-आपल्या शरीरावर व मनावर होत असतो. 
दुग्धांत शकरेचा अथवा लवणाचा खडा टाकतां क्षणीं जसा त्यामध्यें विकीर व्हावयाचा हें निश्चित 
ठरलेलं आहे, त्याप्रमाणे प्रत्येक चांगल्या अगर वाईट कृत्याचा परिणाम आपल्या शरीरावर 
व मनावर व्हावयाचा हेंही ठरलें आहे. शरीरावर होणारे परिणाम तर स्पष्ट दिसतातच. 
आतां, मनावर परिणाम व्हावयाचा ह्मणजे मनाचे कमाप्रमाणे स्वरूप बदलावयाचे. वाईट 
विचारांनी किंवा वाइट शब्दोज्यारांनीं मन प्रक्षव्ध होतें; व चांगल्या विचारांनी व चांगल्या 
शब्दोचारांनीं मन शांत होते; हा सवप्रासिद्ध अनुभव प्रद्लवेक जीवाला क्षणोक्षणी येत 
असतो. असो; याप्रमार्ण मन हं प्रत्येक क्षणा कमानुसार संस्कृत हातें अगर विकृत होतें; 
आणि जसं तं संस्कृत अगर विकृत झालं असेल, त्याप्रमाणे वासना चांगल्या अगर वाइट 
उत्पश्न होतात. चांगल्या वासना ह्मणजे आपल्या जीवास निरंतरची सुस्थिति असावी हो 
इच्छा व त्या इच्छेस बास्तबिक स्वरूप देणारें कमे करण्याचें सामधथ्ये होय; वाईट वासना 
म्हणजे जीवाला कसें तरी व कसलं तरी सुख मिळावे, अश्यी इच्छा व तदनुसार कम 
करण्याचें सामथ्ये होय. असो, तेव्हां प्रत्येक सद्वासना आपल्या जीवास सद्रूपाकडे नेत 
असते व प्रत्येक दुवासना असद्रू्पाकडे नेत असते. पुनः चांगळें कम करण्याची इच्छा 
प्रकट करण्याचें सामथ्ये व स्वातंत्र्य, जीवाला आहे. म्हणून चांगलें कमे करण्याची इच्छा 
घरणें व चांगलें क्म करणें यांनीं सद्वासना प्रोत्साहित होतात व पुढें सद्दासनानुसार सत्कमे 
करण्याची आपल्यास बुद्धि होते, ही बुद्धि आपण झोंपी ग्रेला, मूच्छित पडलो ह्मणून 
जशी नाहींशी होत नाहीं, त्याचप्रमाणे आपण जरी मेला, तथापि ही बुद्धि नष्ट होत नाहीं 
म्हणून जन्मतः जी बुद्धि आपल्याबरोबर येते, तिचे नांवही स्वभाव होय. यावरून वाच- 
कांच्या लक्ष्यांत अथातच एक दोन गोष्टी येतील: एक तर आपल्या शारीरिक अथवा 
मानासेिक कमाप्रमाणें आपली बुद्धि फिरते हाणून आपण नेहमीं सत्कमे ( म्हणजे जीवाची 
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जन्मसुत्यूच्त्या तापत्रयापासून सुटका करणारें कम ) करण्याचा प्रातक्षणा मनापासून प्रयत्न 
करावा आणि जीवाला यातना भोगण्यास लावणार जे दुष्कर्म, त्याचा त्याग करावा; दुसरी 
गोष्ट ही की, मरतेवेळीं आपल्या मनांत जी बासना असेल, ती आपल्या पूवेकमोनंच घड- 
लेली असावयाची तेव्हां मरावयाच्या अगोदर व समजं लागल्यानंतर आपल्या हातून असें 
कम होत असावं को, ज्या योगें मरणाच्या बेळो आपल्यास सहज सद्वासनाच उत्पन्न होईल. 
कर्म आणि त्याचे फळ यांचा का्यकारणसंबंध जर अबाधित आहे, म्हणजे अमुक एक 
कम केळे असतां त्याचें अमुक फळ व्हावयाचे हें जर नाश्वेत टरलेले आहे, तर कमसे- 
बिपाकानुरूप प्रत्येक क्षणीं उत्पन्न होणाऱ्या वासना कमाबरहुकूम असल्याच 'पाहिजेत. मरण 
समयी अत्यंत असह्य वेदना होत असतां ब मनाची तंद्री सवंथा त्या वेदनांकडे लागली 
असतां मनांत उत्पन्न होणारी वासना कमानुरूपच असली पाहिजे. गोष्ट अशी आहे की, 
एका नास्तिक विद्वानाचा मरणसमय येऊन ठेपला, तेव्हां जवळच्या मंडळानी हराचें नांव 
घेण्यास त्या ग्रह्स्थाला हरतऱ्हेने सांगितल. पण प्राचीनकर्मांचा जोर इतका बलबत्तर 
कॉ,श्त्या ग॒हस्थाच्या तोंडून “ वेद्यरयाज! आपणच माझे देव आहां, असे मोठ्या कष्टाने 
शब्द निघाल! सारांश पूवकम चांगलें नसेल तर बासना कधीही चांगली व्हावयाची नाहीं, 
य तेंच कमे चांगलें असेल तर वाइट वासना कधीही व्हावयाची नाही, म्हणून मरणसमयाीं 
कमोनुसार वासना होते आणि त्या वासनप्रमाण पुढें जन्म प्राप्त होतो. एवंच पुढील 
जन्म चांगला अगर वाइट प्राप्त करून घेणे, हे मनुष्याच्या पोरुषेयावर हाणजे कमावर 
अवलंबून आहे, ही गोष्ट जर वाचकांच्या लक्ष्यांत आली, त्यांनी कृपा करून जरहही 
लक्ष्यांत ठेविली, इतकच नव्ह, तर ह्या गोष्टींवर लांची पूर्ण श्रद्धा बसून तदनुसार त्यांचें 
आचरण होऊं लागलं तर त्यांच्या कमाला शाख्रशुद्धता येऊं लागून त्यांच्या वासना दैवी 
होताल आणि पुढें पुढ त्यांस उत्तमात्तम जन्म प्राप्त हऊं लागून, ते लवकरच जन्ममरणा- 
तीत अथवा दुःखातीत होतील. असो; सांगावयाचे तात्पय हे आहे का, जन्मतांक्षणी 
आपल्यास जो स्वभाव प्राप्त होतो, तो आपल्या कमानुसार प्राप्त होतो. परमार्थतः 
आपल्या जन्मस्वभावाचे आपणच जनक आहों! अथवा आपला स्वभाव ह्मणजे आपल्या 
कमाचा पुत्र होय! आतां 


श्रद्धा झणजे काय. 


२ याचा थोडासा बिचार करू. श्रद्धा हाणजे विश्वास, इढ विश्वास 
होय. अमुक कर्म केळें असतां असुक फल प्राप्त होईल, या विश्वरचनेमध्यें अमुक 
अमुक स्थिति निश्चित आहे. व ती स्थिति. अमुक मार्गाने गेलें असतां ज्ञानवश 
होणारी आहे व यथासांग कम केलें असतां खास रीतीनें मिळणारी आहे; या ठिक्राणीं 
म्हणज या सिद्धांतावर जो टढ, अभंग, अभेद्य, विश्वास असतो, याचें नांव भ्रद्धा, आता, 
नुकतेंन आपण असें ठरविलें की, जीवाला जा स्वभाव प्राप्त होतो, तो त्याच्या पूर्वकमी- 
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नुरूप असतो. या खभावाला वुद्धि असं ह्मणतात. या बुद्धींतच ज्ञानसामर्थ्य इच्छा- 
सामर्थ्यं यांचा अंतर्भाव होतो. या जगांत अवतीर्ण होऊन हें जग पाहण्यास आरंभ 
केल्यानंतर हे जग समजण्याचे जे सामर्थ्यं व ह्या अनुभवापासून सामान्य सिद्धांत काढ- 
ण्याचें जे सामध्ये असतं त्यास ज्ञानसामथ्य ह्मणावे; आणि सिद्धांत काढल्यानंतर अमुक 
स्थिति चांगली म्हणजे निरंतरचें सुख दणारी व ह्मणून ती आपल्यास हवी, व दुसरी स्थिति 
बाईट म्हणज निरंतरचें दुःख देणारी व हणून ती आपल्यास नको, असे जे मनांत विकार 
मिश्रित विचारतरंग येणे, याचें नांव इच्छासामर्थ्य आहे. असो; या स्वभावांत अंतभूत 
होणाऱ्या ज्ञानसामथ्यांनें ब इच्छासामध्यानें आपल्यास या विश्वांताळ चमत्कार कळून 
निश्चित स्थिति कोणती आहे हं समजतं व ती निश्चित व सुखद अथवा मनाला शांतता 
देणारी स्थिति आपणास हबी, अशी टृढ व बलवत्तर इच्छा होते. अमुक एक वस्तु- 
स्थिति कळणें व अमुक मार्गाने ज्ञानपूवक गेलं असतां ती इष्टस्थिति आपल्यास प्राप्त 
होइल, असा निश्चय स्वानुभवाने अगर आप्तवाक्याने उत्पन्न होणं, याचें नांव श्रद्धा आहे. 
अर्थातच तर मग आपल्या स्वभावापासून श्रद्धेची उत्पात्त आहे. 


 हृद्ठी आपल्या देशांत श्रद्धा नाहींशो होत चालला, श्रद्धा नट झाली, ! अक्षी 
ओरड सुरूं आहे. याचा अथ काय बरें असावा? श्रद्धा म्हणजे पूवकमानुरूप घडून 
आलेल्या स्वभावापासून उत्पन्न होणारा वस्तुस्थितिविषयक बिश्वास होय, हे आतांच 
आपण पाहिलं. हा विश्वास आपल्या स्वतःच्या अनुभवाने व आप्त म्हणजे यथाथ 
सांगणाऱ्या गरह्स्थाच्या वाक्यावरून आप्तवाक्यावरून दढ होतो. सारांश, आपलें 
पूवेजन्मांचें वासनारूपानें अवतीणे झालेळें कम व ज्ञान, आपला ह्या जन्मींचा 
अनभब आणि इष्टमित्रांचा व सल्यान्वेषी ग्रहस्थांचा आपणि परमेश्ररप्रेरेत 
मुनींचा अनुभव, या सगळ्या घटकावयवांच्या मिश्रणानं आपली ही वस्तु तयार 
होते. आतां हलो असा प्रसंग प्राप्त झाला आहे को, अनुभव, प्रलक्ष अनुभव, 
आल्याखेरीज गुसत्या पूवक्रषींच्या हमणण्यावर चिश्नास बसत नाहीं. कारण, आमच्या 
नुकत्याच निवतंलेल्या दोनतीन शतकांच्या पूवजांनीं खरे रहस्य समजून घेतल्या- 
शिवाय परंपरागत आचरणाचा स्वीकार केल्यामुळे व हल्लींच्या धमशासक मंडळींचाही 
तोच क्रम सुरूं असल्यामुळें सामान्य अशा कित्येक धार्मिक आचरणांचे इंगेत लोकांस 
कळलें नाहीं, व सध्यां कळत नाहीं. पुनः, हल्लींच्या मनूत ज्या युरोपियन राष्राशीं 
आपले लभ लागलेले आहे, तेथं व इतर युरोपियन राष्ट्रांत क्रषि सृष्टीची तपश्चर्या 
करण्यांत तपेंच्या तपं खचच करित असल्यामुळें यूरोपखंडांत व युरोपियन राष्ट्रांत, ज्ञानाला 
अधिभोतिक ब अध्यात्मिक ज्ञानाला, बाह्य दृष्टीने ऊत आला आहे, असें दिसतें. 
अथातच सष्टिसबंधीं ह्या युरोपियन कुषींचो वाक्यें अनुभवास अल्लंत अनुकूल असतात. 
आमच्या येथें अनुभवश्न्य बोलणें आणि यूरोपियनराष्ट्रंतील अनुभवयुक्त 
बोलणें यामध्यें अर्थात विरोध पडतो. सश्िविषयक जे सिद्धांत आपल्या देशांत प्रच- 
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लित आहेत त्यांचा अनुभव येत नाही व युरोपियन सिद्धांत अनुभवाच्या कसोर्डाख 
उतरतात, याचा परिणाम उघडच असा हातो को, युरोपियन लोकांच्या अनुभविक 
सिद्धांतावर एतद्देशीय लोकांचा विश्वास बसतो ब आपल्याइकडील अनुभबशर्य, 
शाब्दिक अथबा पोपटपंची करणाऱ्या आजबवा पंडितांच्या जुनाट झालेल्या सिद्धांतांबर 
आपला विश्वास बसत नाही. आतां धडधघडित सामान्य गोष्टीबरील बिश्वास उडाल्या- 
बरोबर अर्थातच अत्यंत भ्रष्ट; अभंग, अभेद्य, कालस्थलातीत आणि म्हणूनच समज- 
ण्यास अतिगहन अश्या एतंहेशीय पारमार्थिक सिद्धांतांविषयी व परमेश्वराच्या अस्तित्वा- 
विषयींही मन इंकाकुल झाले, यांत काय आश्वये॑ आहे ' पुनः, सृष्टिचिषयक 
शासत्रांवर भरवसा ठेऊन तदनसार वतन केल्याकारणानें युरोपियन राष्रे अत्यंत जारांत 
येऊन संतति, संपत्ति, सत्ता, विद्या, कला, झाभा, अधिभोतिक सुख 
इत्यादि सामान्य जनांस इष्ट दिसणाऱ्या वस्तूंचे माहेरघर होऊन बसली 
अहित; आणि आम्ही मात्र * देवाच लाडके परमाथ ज्ञानी ' असे ह्मणवून घेणारे बसिष्ट, 
विश्व॑मित्राचे पुत्रपोत्न अठराविश्र दारिद्रांत लोळत असल्यामुळें दुःखाच्या तापत्रयानें 
होरपळून जात आहोंत !' जेव्हां सामान्य लोकांच्या नजरेस ही गोष्ट यते तेव्हां ल्यांचा 
हिंदुशासत्रावरील, हिदुपुराणांवराील, हिदुवदांतग्नंथांवरील विश्रास अजीबात उडतो, 
यांत त्यांचा तरी काय दोष आहे ' आणखी; आपल्या देशांत जे घर्मापदेशक 
ह्मणून मिरवितात त्यांचें म्हणण, सर्वसंगपरित्याग केलेले संन्यासी व थरागी, वेदपारं 
गत ब्राह्मण, परंपरागत पुराणिक, सांप्रदायिक हारिदास, इत्यादिकांचे आजमित्तीचे 
वततन अथवा दुवर्तन पाहिले ह्मकणजेहा आपल्या देशांत अभ्रद्धेचं बीज कसं रुजले असावें 
याची मौमांसा करण्यास फार लांब जावयास नको आहे. ' सवे नगराभोंबती घाबळ्यां 
पसरल्या असतां शत्रुला चढाइ करून शहरांत दिरतां येणार नाही ' असं गंभीरपणानें 
रावबाजीस फसविणार्‍्या त्राह्मणवशी हितशत्रेची गोष्ट सोहन दिली तरी, “ नारायण, 
नारायण ह्मणून पाचा व्यापार करणार भगवे संन्यासी, वाटेल तसला नसर्गिक 
अथवा निसर्ग-विरुद्ध अविचार करणारे गोसावी, धोडभट्री करून दाक्षिणेप्रीत्यथ बाटेल तें 
करण्यास सजञ होणारे वेदशाखत्रोन्मत्त ब्राह्मण, राधाकृ'्णाच्या शारीरिक लीलांचे वर्णन कारे- 
तांना हृंगाररसाची बहार उठवून देणारे नटवे व नाटकी पुराणिक, वैधव्यपंकांत रुतलेल्या 
आयाबायांस “ गुपित उपदेश ” करून या बिचाऱ्या अनाथांच्या संपर्ताची ब अतरूची 
राखरांगोळी करणारे हरिदास, ' सवच बह्म आहे! या सबबीवर अत्यंत गलिच्छ ब 
किळस आणणारे दुराचरण करणारे खाहू व बोलघेवडे वेदांती इत्यादिकांचें हान आणि 
आचरणांतर्गत अज्ञान ही जोडी पाहिल्यानंतर ज्याला हाणून यत्किंचित बद्धि आहे तो 
पुरुष या नराधमांचा द्वेष करूं लागला व या मानवी राक्षसांच्या तोंडातून आल्यामुळें 
विषमय झालेल्या सिद्धांतांविषयां श्रद्धाशून्य झाला, तर त्यांत त्याचा काय दोष आहे 
असो; या अज्ञा दोन तीन कारणांनी आमच्या येथ हीं अत्यंत अभ्रद्धा उत्पन्न झाठी भाहे. 
ज्यादिवशी धमसेप्रचारक त्राह्मणवगाने ज्ञानाची व आपळी फारकत करून घेतळी अ 
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उपभोगाशी आपलं लम लाविले, त्या दिवशीं अश्रद्धेचे बोज आमच्या देशांत रोविलें गेले. 
असो; झाल्या गोष्टीस उपाय नाही. आतां आपला माग सुधारला पाहिजे. हल्लीची 
अश्रद्ध हीही आपली साह्यकारिणा होणार आहे; कसें हणाल तर पहाः जें बोलणें अनु- 
भवाच्या कसाटीस उतरत नाहीं, त्याच्यावर श्रद्धा बसत नाहो. योग्य ज्ञानाविरहित 
जें बोलणें असतें, तें अनुभवाविरुद्ध असतें. तेव्हां आपण आपली ज्ञानाची, अनुभवाने 
खरें ठरलेल्या त्या ज्ञानक्षत्राची मयादा व शक्ति वाढवीत गेलें पाहिजे, व जे आपल्यास 
उत्तम समजलें व निश्चित अनुभवास आले तेंच बोलले पाहिजे व सिद्ध करून दाखविलें 
पाहिज, म्हणजे आपल्या वाक्यावर विश्वास वसेल. कारण अनुभवयुक्त बोलण्यावर 
विश्वास बसलाच पाहिजे. एवंच हांची अध्रद्धा म्हणजे ज्ञानाच्या प्राप्तीबद्दल हाकाटी 
आहे. ज्ञान अधिभातिक असो, अध्यात्मिक असा, किंवा अधिदेविक असो, ज्ञान ही 
एक सवेमान्य व सवेसंग्राह्म वस्लु आहे. ज्ञानाच्या अभावीं पतनज्ीलता येते. ज्ञानाच्या 
अभावीं नास्तिकपणा उत्पन्न होता. नारितकपणा जास्त वाढला ह्मणजे धमेवेडेपणा माजतो. 
पहा काँ, या जगांत कोणत्याही प्रकारची व्यवस्था नाहीं, कार्यकारणांचा येथें संबंध नाहीं, 
हें जग आकस्मिकतः उत्पन्न झाल व आकस्मिकतः लयास जाणार, असे वाटाबयास लागणें याचं 
नांव नास्तिकपणा होय. अव्यवस्था आहे, नियमन नाहीं, नियंता नाहो, कार्यकारण 
नाहीं, हीच नास्तिकांची वृत्ति, कोणत्याही कारणापासून वाटेल तें कार्ये उत्पन्न होईल 
असे ' जगांत व्यवस्था नाहीं ' असें ह्मणणाऱ्या नास्तिकासच वाटावयाचें. एवंच 
, नास्तिकपणा व धमेवेड यांचा याप्रमाणें पितापुत्राचा संबंध आहे. असो; हा नास्तिक- 
पणा घालविण्यास व या विश्वामध्ये सवत्र व्यवस्था आहे, असा निश्चय घडवून आणण्यास 
ज्ञानासारखे दुसरं साधन नाहो. ज्ञानी मनुष्याच्या दंका विश्वव्यवस्थेच्या नियमांवर्राल 
बिश्वास दढ करण्यास कारणभूत होतात. तात्पय, ज्ञान वाढलें ह्मणजे विश्वास दढ 
होतो. अथवा श्रद्धा उत्पन्न होते. श्रद्धा दढ असली म्हणजे ज्ञान वृद्धिगत 
होतें. ज्ञानवृद्धीनें सत्कमेबरद्धि श्रद्धापूवक होते, सत्कर्मानें श्रेष्टस्थिति प्राप्त होते आणि एकं- 
द्रींत याप्रमाणे व्यक्तीची व समाजाची उन्नति ज्ञानवद्धीनं होते; ही आत्मिक उन्नति होय. 
सारांश ज्ञान असेल तशी श्रद्धा, श्रद्धा असेल तसें कम, कम असेल तशी वासना आणि 
वासना असेल तसा स्वभाव आणि स्वभावानुसार ज्ञान व श्रद्धा अशी ही परंपरा आहे. 
असो; आतां सवे प्रकारचं ज्ञान॑ वाढविण्याची सद्यःकालीं खटपट करणें अत्यंत इष्ट आहे. 
सृटिज्ञान केवळ ज्ञानदष्टीनें वाढविले ह्मणजे अध्यात्मिक ज्ञानास--वेदांतज्ञानास-जोर येतो, 
आणि जन्ममरण चुकण्याचा संभव उत्पन्न होतो. 


श्रद्धाप्रकार, 


३. याप्रमाणे ज्ञानानुरूच कमे व कमानुरूप स्वेभाव आणि स्वभावानुरूप श्रद्धा 
अशी परंपरा लागतें. ह्या परंपरेला विघ्न करणारे प्रसंग आले, तरी ही सांखळी जशीच्या 
तशोच राहते. आतां, स्वभाव तीन प्रकारचे म्हणजे सात्विक, राजस आणि तामस 
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असे असतात; तेव्हां स्वभावाची मुलगी श्रद्धा इचेंही स्वरूप तीन प्रकारांनी योखुर 
होतें. श्रद्धा सात्विक, राजस किंवा तामसी असते, हें अजुनाच्या प्रश्नास 
उत्तर दिलें. शाखत्रावाधे समजून न घेतां आल्यामुळं अथवा शास्रीय 
ज्ञान समजण्याचे सामर्थ्य नसल्यामुळे जे ज्ञानशून्य राहिले, त्यांची भरडा 
तीन प्रकारची असते, असें हे उत्तर आहे. ज्ञानपूर्वक श्रद्धा असेल तर तिचें 
स्वरूप एक प्रकारचेंच असेल म्हणजे तें स्वरूप सात्त्विकच असलें पाहिजे, हें. आतां 
सांगावयास नको आहे. सद्वस्तूचे यथाथ ज्ञान होऊन त्या ठिकाणीं दढ विश्वास बसणें 
आणि सद्वस्तूकडे जाण्याचा अहर्निश प्रयत्न करणें हो सात्त्विक श्रद्धा होय. असो; 
अज्ञानी परंतु श्रद्धाल अथवा भांबिक पुरुषाची श्रद्धा तीन प्रकारबी असते. स्वतः 
अनुभव नाहो, परतु सट्टरूवर विश्वास आहे झणून, किंवा आईबापांवर विश्वास आहे 
ह्मणून, अथवा ग्रंथांवर भोळा विश्वास अथवा भाव आहे ह्मणून, गुरु सांगतील त्या 
वचनुंवर, आईबाप करतील त्या उपदेशावर, किंवा प्रंथ प्रतिपादितीऊ त्या सिद्धांतांवर, 
यांची श्रद्धा असते. ही श्रद्धा ज्ञानपूवक झालेल्या श्रद्धेपेक्षां कमी दजाची असते. सारांश, 
स्वाभाविक श्रद्धा शास्रीय श्रद्धेचा अगदीं धाकटी बहिण आहे. ज्ञान नसल्यामुळें ही 
अल्लड वृत्तीनं राहते. अर्थातच हिला जसा सोबती भरेल, त्याप्रमाणें. हिची ब्रति होते. 
या अल्लड बाईचा सोबती म्हणज जन्मतः प्राप्त झालला स्वभाव होय. हा स्वभाव जसा 
असेल, तशी वृत्ति नसर्गिक श्रद्धेची असते. 


स्वभाव तज्ञा श्रद्धा. 


४ आपल्या पृवकमानुरूप जे जे संस्कार आपल्या मनावर होतात, त्या त्या प्रमाणें 
आपली वासना होत असते, हृ अनेकश: सांगण्यांत आलें आहे. बासना हीन जीवासी 
प्रकृति, हाच स्वभाव होय. शारीरिक स्थितीचा येथें विशेष विचार कर्तेन्य नाहीं, 
म्हणून केवळ मानसिक विकारवासना, यांचा मात्र येथें उल्लेख केला आहे. वासना झणजे 
स्वभाव; आणि जसा स्वभाव असल तशी श्रद्धा असते, हें आतांच आपण पाहिळे 
आहे. , तेव्हां जीव ह्या जन्मापासूनच श्रद्धापूणे असला पाहिजे, जसा स्वभाव भसेल, 
जशी अंतःकरणवृत्ति असेल, तशी त्याची श्रद्धा असली पाहिजे हं उघड आहे. त्याच- 
प्रमाणें ज्याची जशी श्रद्धा असेल, त्याप्रमाणे त्याची अंतःकरणवृत्ति भसते; सारांश ज्याची 
श्रद्धा सात्विक असते, तो पुरुष सात्त्विक, ज्याचा राजस असते तो राजस, आणि तामसी 
श्रद्धा असेल त्याचा स्वभाब अथवा ता स्वतः तामसी असतो. ज्याच्या त्याच्या इष्टतम- 
पुरुषाथीप्रमाणें त्याचा स्वभाव असतो. एवंच, जो पुरुष सात्त्विक असतो, त्याची श्रद्धा 
हणजे स्याचा इष्ट पुरुषाभ सात्विक असून त्याचें वतेनही सात्विक असतें; किंबा 
ज्याचा इष्ट पुरुषार्थ व वतन आणि वतनक्रम सात्विक असतात, हणजे श्रद्धा सात्विक 
असते, तो स्वभावानंही सात्विक असतो. याप्रमाणें भगवंतार्बे अर्जुनास उत्तर 
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मिळालें, * ज्ञानसंस्कृत नसूनही जे श्रद्धापूवंक यजनयाजन करितात, त्यांच्या श्रद्धेची 
आत्मिक किंमत काय? ' हा अर्जुनाचा प्रश्न आहे. त्याढा प्रभुनी उत्तर दिलें तें 
असेः श्ञानसंस्कृत श्रद्धा नसते, ती स्वाभाविक श्रद्धा होय. स्वभाव हा पदार्थ पूर्वे- 
जन्मकृत श्रद्धा पापपण्याचरणाप्रमाणें घटतो. या स्वभावानुसार श्रद्धा असते. श्रद्धा 
म्हणजे “ कांही तरी इष्टतम वस्तूंचे अस्तित्वज्ञान आणि त्या इवस्तूकडे जाण्याच 
अखंड प्रयत्न ' होय. या श्रद्धेरून प्रुपाचा स्वभाव कळता, अथवा स्वभावावरून 
त्याची श्रद्धा समजते. 


येथे एक गोष्ट विशेषतः लक्ष्यांत ठेवण्याजोगी आहे; ती ही: प्रभु ह्मणतात को, येथं 
जो जो ह्मणून जीव उत्पन्न होतो, त्याला आहे ती स्थिति संमत नसून दुसरी कांही तरी 
सुखमय त्थिति असावी, असें वाटत असते; व तो ती स्थिति प्राप्त व्हावी एतदर्थ अखंड- 
श्रम करीत असतो. योग्य श्रम नसतील तर बराल इष्टतम वस्तुप्राप्यथ होणाऱ्या इच्छेला 
“श्रद्धा, असें नांव मिळणार नाहीं. असो, तेव्हां मनुष्याचे नेहमींचें आचरण वल्या 
आचरणाचे तत्त्व पाहिल असतां, ता सात्विक अगर राजस अथवा तामस आहे, हें कळून 
येते. आपली वृत्ति काय आहे हें पाहणं झाल्यास, आपल्या इच्छा कसल्या असतात व 
आपलें आचरण कोणत्या बसलाच असतें हे गुरुद्धारा अथवा आपण स्वतः पाहून तो 
आपला स्वभाव उत्पन्न करण्याची खटपट करावी, हें प्रभुवाक्य प्रत्येकाने. नित्य स्मरणांत 
ठेवावे. परिणामावरून कारण शाधण्याचा हा सुलभ माग आहे. 


यश तशी श्रद्धा. 


५ प्रभु म्हणतात: “ जे देवप्रणीत अथवा देवांप्रीत्यथ यज्ञयाग करितात, ते सात्त्विक 
होत; कारण, देव हे सात्विक आहेत. यक्षराक्षसांप्रीत्यथ॑ यजन करणारे राजस आहित; 
आणि भूत, प्रेत, पिशाचे इत्यादिकांस चाममागानें प्रसन्न करून घेणारे लोक तामसवृर्ताचे 
आहेत, असें जाण. यांच्या पलीकड्चाही एक वर्ग आहे. तो कोणता ह्मणश्ोछ तर, 
आसुरी लोकांचा. दांभिक, अभिमानी, व कामक्रोधादिकांनीं उन्मत्त असणारे हे आसुरी 
छोक शाख्निषिद्ध मार्गाने तपश्चया करण्यास आरंभ करून, हं ज्ञानशून्य अथवा नष्टात्मे 
ठोक आपल्या शरीराचे ठायीं वास्तव्य करणारी जीं पंचमहाभूते आणि अंतर्यामाचे ठायी 
वास करणारा जो परमात्मा या उभयतांसही त्रास देतात. सारांश, शासत्निषिद्ध मार्गानें 
अंतबाह्यतः अनेक कष्ट सोसून शरीरास कृश कारतात, व अंतरात्म्याला दुःख देतात, हे 
लोक आसुरी होत.” येथें प्रभुंचा कटाक्ष हटयोगावर आहे, हें सांगावयास नकोच 
आहि. दुसरी एक गोष अशी: शराराला दुःख न देतां व पंचमहाभूतास प्रक्षुण्ध न 
करितां अंतरात्म्यास सुख देणारे ते सात्मिक पुरुष होत; अंतरात्म्यास सुख देण्यासाठीं 
शरीराला कष्ट देणारे व शरीराला कट देण्यासाठीं अंतरात्म्यास दःख देणारे राजस लोक 
होत; झरीरास कायतें सुख व्हावें एतदर्थ अंतरात्म्यास अत्यंत दुःख देणारे ते तामस 
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आणि शरीरास व अंतराम्यास अत्यंत दुःख देणारे ते आसुरी; असा भगवंतांनी निष्कञ 
काढिला आहे. तिसरी एक गोष्ट; “ भूतम्राम ? या शब्दावरून असे ताऱपर्य निघू 
शकेल कॉ, “ हें आपलें अधिमोतिक ' झटल जाणारे शरीर हं पंचमहाभूतांनी घटित 
आहे, हें तर खरच; पण य! शरीराच्या घटक्रावयास हजारा सूक्ष्म जतु आहेत, असाही 
एक गूढाथ निघण्याचा संभव आहे. हा संभव जर खरा ठरेल, तर सद्यःकालीं * प्रत्येक 
टृश्‍्य पदाथ ह्या हजारों, लाखों, जीवांच्या संप्रहाने घटित होतो, अनंत जीवांचा तो 
संघात आहे असं प्रो. हक्‍्सले इत्यादिकांचं जे हणणे आहे, व ज खरें ठरु पाहत आहे, , 
व ज्यावरून ही जीवसृष्टी अचेतनसृष्टि पूण चतन्यमय आहे असं ठरत आहे, त्याला सर्वज्ञ 
भगवंतांच्या वाक्‍्यानं जबरदस्त पाठिंबा मिळणार आहे. याचा विचार आधुनिक 
शार्रयांनीं व भगवद्धक्तांनां करावा. 


कम तशी श्रद्धा, 


६. याचप्रमाण पुढील लोकांत प्रभूंनी आहार, यज्ञ, तप, दान इल्यादिक न्यवहा- 
रक व पारमार्थिक आचरणप्रकार' धऊन ट्यांचे सात्तविकादि त्रिविधभेद निर्णित 
केले आहेत. 


आयुबुद्धि करून तेज वाढाविणार आणि शरीरास अखंड आरोग्य आणि मनाला 
स्थिर आव्हाद देणारे जे जे मधुर आहार आहित ते सात्त्विक आहार होत. सात्विक 
पुषषाला हेच आहार आवडतात. सात्विकाचे आहारसवनही आतो?रक्त अथवा उपासमार 
होण्यासारखं नसते. यामुळें त्याचं शरीर सतेज, त्याची कांती उत्तम, व अंतःकरण 
प्रस्न आणि प्रेमळ असून तो निरोगी असतो व त्याच्या मनाला सामान्यतः कोणतीही 
चिंता नसते. आहाराने प्रकृति बिघडावयाची नाहा, किंवा मनाला काळजी लागा- 
वयाची नाहीं, ही खबरदारी तो नित्य ठोवता, अथवा हॉ आचरण त्याला अत्यंत प्रिय 
असते. * शरीर चांगलें तर मन चांगलं , अस म्हणतात, याला “अभन्नं त्रह्म ' या 
उपनिषद्वाक्याने पुटटि यैते. 


राजसी वृत्तीच्या पुरुषाला प्रिय आहार म्हणजे कोणते १? तर आति उन्हून, अति- 
शय तिखट, आति रुक्ष, व आति दाह करणारे आहार त्याला प्रिय असतात. रसरसित 
निखाऱ्यावर कढी आमटीच्या वाट्या ठेऊन वाफ निघत असतां त्याचे सप्रेम भुरके मार- 
णारे, भातांत, भाजींत, भज्यांत, मिरच्यांचे काकडे लावून त्यांचें आल्हादाने सेवन 
करणारे, कडबोळी, थालपिरं, यांच्यावर झोड उठविणारे, घसा भाजत जाणारी शुकरा. 
क... अ | र [थीत क क. ४9 1 श्‍ 
चार्योचा पेये आखंड सेबून गटारताथात अवभ्तस्नानं करणारे पुरुष कोणीं पाहिले नाहींत १ 
शिवाय या असल्या जळजळीत खाद्यपर्यांनीं जीभ भाजणे, अवरोध होणें, उद्रादिक 
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गोगांस बिऱ्हाड करून देणें इत्यादि आहारविहराच परिणाम कोणाच्या अवलोकनांत 
, झाले नाहींत £ सारांश, हे आहार प्रकृतीची खराबी करणारे आणि मनाला उद्गेग अगर 
झन्माद उत्पन्न करणारे हणून वज होत. "० (९९0 दाट लाट ०पा' टाऊ५6? 
( आपलें दांत आपली गतो प्रत्यही खणात असतात ) हें ह्मणणें अक्षरशः खरें आहे. 
ज्याची प्रकृति राजस आहे, त्याच्या जिभेला रुचि नसल्यामुळें त्याला तिखटामिठाचे 
झणझणीत पदार्थ आवडू लागतात. पण या पदार्थाचे अतिरिक्त सेवन केलें झणजे 
रोगाला निराळें आमंत्रण पाठविण्यास नको असतें. असो; राखे नसेल तर योग्य ओष- 
धोपचार करावा; पण या यमर्किकरांच्या सपाठ्यांत सहसा सांपडूं नये. 


तामसी प्रकृतीच्या पुरुषाला चव हा पदार्थच माहहात नसतो; अथवा बेचव ही 
त्याची चव होऊन बसते. चार चार दिवसांचे शिळे, वाळलेल्या लांकडासारखें शुप्क 
झालेले दुर्गंधी येत असलेलें, कुजलेले, दुसऱ्याने खाऊन उरलेले आणि यज्ञास न श्वाल- 
णारे असे अन्न तामसी पुरुषाला अत्यंत प्रिय असतें. शिळे, वाळलेले, वुरसा आलेले, 
यास येत असलेले अनन खाऊं नये, असं सांगण्यासाठी तामसी अन्नाचा उद्गेख केला आहे. 
शिवाय खाण्यापिण्यावरून तामसी पुरुष ओळखण्याची हो चिन्हें अहित. दुसऱ्याचे 
उष्ट अन्न कधीही खाऊं नये, हो गोष्ट ध्यानांत ठेवावी. आपल्या बायका नेहमी 
उष्टे खातात हं प्रेमदरानाचें अथवा पातित्रत्याचे चिन्ह असेल कदाचित ! पणहं असें 
करणें प्रभूंस तरी इष्ट नाहीं. मद्यमांसादिक पदार्थही वज करावें. 


सारांश, आपलं अन्न सरस, सात्विक आणि स्रिग्ध असावे. ह्या प्रमाणें आहार- 
मीमांसा झाली. प्रकृति चांगली ठेऊन ज्ञानप्राप्ते करून घेणं इष्ट असल तर सात्विक 
अभ्नाचे सेवन करूं लागावं. ही सात्विक अन्नाची प्रीति जर जडली, तर आपली प्रकृति 
ह्मणजे आपला स्वभावही सात्विक बनण्याचा संभव आहे. सात्विक मागचे साधन कर- 
ण्याला सात्विक आहार हे उत्तम ओषध आहे. सात्विक अन्नाचे सेवन आणि सात्विक देवतांचे 
“भजनपूजन हे आचार प्रकृति सात्विक करून पुढें सात्विक ज्ञानसंपादनाचे मार्ग होतात. 


आतां देवांप्रीलथ होणारे जे सात्विक यज्ञ त्यांचा उपक्रम कारितात. शास्त्रांत जो 
विधि सांगितला आहे, त्याची माहिती तज्ज्ञांकरवी करून घेऊन, मन प्रशांत ठेवून आणि 
कोणत्याही फलाची आकांक्षा न कारेतां ज्या इष्ट यह्वाची पारिसमाप्ति होते, तो यज्ञ 
सात्विक होय. ' आपलं हं कतव्य आहे, हं कतव्य आपण केलें नाहो तर आपली 
आत्मिक उभ्भति कमी होइल, ' अक्षया दृष्टीनें या यज्ञाची परिसांगता होते. माझा जो 
आत्मिक अधिकार आहे, तो संभाळणं असेल तर मला अमुक एक सात्विक कृत्य केलंच 
पाहिजे, अशा मनःसमजुतीनें हें कृत्य होऊन शेवटीं तें इंथ्ररापण होत असतें; म्हणून 
स्माला सात्विकत्व प्राप्त होतें. सारांश, सात्विक पुरुषाची वृत्ति सामान्यतः निष्काम 
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आणि त्याची इंशभक्ति प्रायः निराकांक्ष असते. सूयांचा धम प्रकाश देण्याचा आहे; पाण्याच 
धमे खालच्या प्रदेशाकडे वाहत जाण्याचा आहे; त्याचप्रमाणें सात्विक पुरुषाचा घस 
निष्कामतः मज्ञयागादि करण्याचा असतो. पण जे राजसवृत्ति लोक असतात, त्यांचे 
यज्ञयाग सकामतः केलेले असतात; शिवाय अमक्यानें ' यज्ञ ? केला, अशी सवेतोमुखीं 
प्रसिद्धि व्हावी, अशासाठी, म्हणजे आपण मोठे धार्मिक आहोंत, असा डोल होण्यासाठी 
यांची ही खटपट असते; या मंडळीचे इंथ्ररभजन, व इंगपूजन जीं असतात तीं स्वतःच्या 
अगर इतरांच्या आत्मिक उश्नतीप्रीत्यय॑ असतात. आपल्या धार्मिकतेची टिमकी सववत्र 
वाजावी एतदथ राजस पुरुषांस यज्ञ करण्याची प्रेरणा होते. एवंच सवंत्र कीर्ति न्हावी 
आणि आपल्यास पुष्कळसा चिषयोपएभोग मिळावा, यासाठीं जे यज्ञ केले जातात, ते सर्ब 
राजस यज्ञ होत. या प्रकारच्या यज्ञांनीं कांद्दीं उपभोग मिळतील व कांहीं वेळ लोकां- 
मध्यें डोलानें मिरविण्यासही सांपडेल; पण ' यज्ञ म्हणजे जो स्वाथंत्याग, तो कांहींएक 
न हेब्नां, चित्ताची घुद्धि संपादित न होतां, जन्ममरणाचे चक्र मात्र या दीक्षितांच्या मागें 
लागेल ! अथात ते दुःखांत पडतील. जो यज्ञ विविपूवक होत नाहीं जेथं अन्नसं- 
तपंण नाहीं, मंत्र नाहींत, दक्षिणा नाहो. आणि श्रद्धाही नाहीं, त्या यज्ञाला तामसी यज्ञ 
म्हणतात. असल्या यज्ञांपासून लाभ तर कोणताच नाहीं, पण यथासांग कम झालें 
नाहीं, म्हणून मोठी थोरली हानि मात्र होत. याप्रमाण इंधराप्रीलथ विधिपूर्वक यज्ञ 
कतेव्यद्टीनं होतात त अज्ञानी पुरुषाने श्रद्धापूवक कले म्हणजे त्या यज्ञाला सात्विक 
स्वरूप येते; शारीरिक अथवा मानसिक फलाकांक्षा मनांत ठेवून श्रद्धापूवक जरी यज्ञ केला 
तरी फलदष्टि आहे, म्हणून ह्या यज्ञाला राजसास्वरूप येतें; आणि विधि नाहा, मंत्र 
दाक्षिणा, अन्नसंतपण इत्यादि काहीं नाहीं आणि श्रद्धाही नाहीं, असल यज्ञ राक्षसी अथवा 
तामसा होत. 


आतां तप आणि दान यांचा विचार करू. तपामध्यें शारीरिक, वाचिक आणि 
मानासेक असे तीन भेद आहेत. ज सामथ्यान, ज्ञानाने अधिकाराने आपल्यापेक्षा 
सर्वतोपारे भरेष्ट आहेत, त्यांचे ठाया न्न आचरण, स्नानमुखमाजनादि सर्व शोचविधि 
क्रुजुता, कडकडित ब्रह्मवय आणि हिंसाशून्यता हॉ शारीरिक तपाची अर्ग आहेत. या 
तपामध्यें स्वतःच्या शरीराची शुद्धि, स्वतःच्या शरीराची बलत्रृद्धि, आणि सव्य पुरुषांची 
शरीरद्वारा सेवा करण्याची वाद्धे, ह्या गोष्टी संस्मरणांय आहेत. ब्रह्मचयंत्रत ही सात्त्विक 
तपाची पहिली व सवंश्रे्ट पायरी आहे. ब्रह्मचर्यांला ऱ्हासकाल प्राप्त झाला म्हणजे 
देशाची अवनति सुरू झाली असं समजावे. आपल्या हृष्टींच्या म्हणजे “ बडिलोपार्जेत 
व स्वसंपादित भिकार चाळ्य़ांनीं आपल्या राष्ट्रीय ब्रह्मवयावर असे दुर्धर घाल आपण 
घालितो आहों को, त्या त्रह्मचर्यांचा चुराडाच होऊन जावा. आपल्या मुलाने लवकर 
मुलांचा जनक व्हावें हणून आपण मुंज झाल्यानंतरचा अह्यचर्यकाल संपष्टांत आणून 
सोंवळे राहण्याचें व नेमस्त आहारविह्वाराचं तरत तर कमा केलें, मुलाचे विचार पोक्त 
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ह्हावे ह्मणून त्यास काव्य-नाटकांचा परिचय तर करून दिला, ख्रीविरहाचे अधोर 
संकट बिचाऱ्यास सोसू लागूं नये ह्मणून त्याच्या तफेनं सरकारदरबरांत भांडून समागसुख 
त्याला लवकर मिळल या करितां भगीरथ प्रयत्न तर केळ: पण इतके केल तरी अद्यापि 
ब्रह्मचर्यत्त आमच्या देशांत जिवंत आह. हे आश्वयंच नव्हे काय? ब्रह्मचयाचा, . 
आपल्या वीर्याचा अतिरिक्तपर्णे सारखा अपव्यय चालला असतांही देश्यांत जोम, बुद्धि 
व नीति वाढेल याची आपण आशा धारिताो, तेव्हां कवढी वर॑ आपली बहादुरी सम- 
, जाबी ? वाचकही ! सवज्ञ प्रभूंना आपल्यास इशारत दिली आहे कॉ, खाण्यापण्या- 
मध्ये आहिंसा आणि इतरत्र ब्रह्मचर्य त्रताचें अनुपालन, हा दोन जर शावूत ठेवाल, तर 
तुम्हाला सात्विक क्रमाने ज्ञानमागाला जायला बिलकुल पेचाइत पडणार नाहीं. पण 
ब्रह्मचयासंबधे, एकपत्नीत्रतासंबंधे, अत्यंत सावध असले पाहिजे, सारांश दुसऱ्यास 
सन्मान देण्यासाठी शरीर लवाविणे, स्वतःच शरीर आुद्ध ठेवणे, सरळ मार्गाने जाणं, 
अनाठायी वी्यपात न करणे आणि अभक्ष्यभक्षण वज करणें पश्चत्तापास कारण करून 
न घण हों शार्रिरक तपाची प्रधान अंगें आहेत. या सवामध्यें उपभोगाचा त्याग, निदान 
उपभोगामध्यं नेमस्तपणा आणि आल्याचा त्याग ह्यांचा अंतभाव आहे. आतां वाचिक 
तप घऊं; सल्य, प्रिय, हितकर आणि मनास न झोंबणार बोलणें हं वाणीचे तप होय. 
आपल्यापैकी पष्कळ लोक सत्य बोलत असतील, कदाचित्‌ तें प्रियकर हितही साध्य 
करून देणारे असल, पण तें काळजास घरें पाडणारे नाही, अंत:करणास झोंबणारें नाहीं, 
असं व्हावयाचेच नाहो. “बेळ निघून जाते, पण बाल राहते! अशी म्हण प्रत्येकास 
ठाऊक असतां, टोचून बोलण्याने मित्राचे शत्र हातात हें माहीत असतां, उपरोधाने एकणाराला 
अष्यंत विषाद होतो, असें विदित असतांही, आपलें उद्देगजनक बोलणे त्र लिहिणे यांची 
शुक्कचंद्रकलेप्रमाणें प्रद्धिच होत आहे, याला काय ह्मणावें? सारांश ही नवीन पडत 
चाललेली पद्धाते अत्यंत घातुक आहे. आपल्या तामसी वृत्तीने सल्ललोप झाला, 
बद्धांच्या मंदपणानें हिताहित संबंधी ज्ञान नष्ट झाले, तरी दुसऱ्याचा मनोभंग होइल असें 
बोलण्याची संवय आपली बाहीश्ी होत नाहींना? बरे! स्वाध्यायाचा, आपल्यास जं 
शिकावयाचें आहे त्याचा, अभ्यास तरी जोरानें चालला आहे ह्मणावं तर तोही कांह 
प्रकार नाहीं! मग वाणीच्या तपश्चर्येचे नांव तरी कशाला आपण घ्याव र असो मित्र हो! 
वार्णांचें तप सात्विक कमाचा मार्ग सोपा करिते, ह्या भगवद्दवनावर लक्ष्य ठेऊन तरी 
आपण त्या पुरथ्वरणास लागूं या. आतां मानसिक तप पहा कसें आहे तेंः मन प्रसन्न 
ठेवणें, सदा सोम्यवृत्ति धारण करणे, मितभाषण करणें, आत्मसंयमन करणें, आणि चित्तशुद्धि 
करणे ह्यांचा मानसिक तपश्चर्येत निवेश होतो. हां सवे आपापल्या परीन पथ्य व हितकर 
आहेत. चित्तसुद्धि झाली, म्हणजे अभिमान विगलित होतो व वासनांचा नाश होतो, हें 
या पुस्तकाच्या वाचकास सांगावे नलगे. चिंता संपली म्हणजे मनःप्रसाद होतो व बासना 
मेली हणजे चिंतेचे राज्यही संपते. '“ मानापमानाचे गोवं, गुंडाळूनि ठेवावें ' असे श्राम- 
द्रक्तावतस तुकोबा महाराज सांगतात; तसें केळे ह्मणजे सोम्यता प्राप्त होते. चंद्र हा 
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जसा सव लोकांस प्रियकर, तसा सोम्य पुरुष हा सवास व आपल्या स्वतःस प्रियकर 
होतो. ' फार बोलूं नये, मितभाषणी असावे हा उपदेश पथ्यकर आहे. आत्मसंयमन हें 
चित्तथुद्धि झाली म्हणजे साध्य व्हावयाचे. असा; तेव्हां मानसिक तपांत चित्तशुद्धि हे मुख्य 
अंग आहे. येथे हा पुनः उपभोगाचा सवंथा नाश, दान उपभोगांत नेमत्तपणा, अवशय आहे. 
वाणीचा उपभोग प्रिय, हित आणि सत्य बोलण्यांत करावा, किंवा स्वतःचा अभ्यास 
वाढविण्यांत करावा; याचप्रमाणे मनाचा व्यापार सदैव ज्ञानाकडे करून स्वपरहित 
साधावे, हा प्रभूच्या उपदेशाचा मथिताथ आहे.  . आतां ह्या काथिक, बाचिक व 
मानसिक श्रद्धायुक्त तपश्चर्येच तीन भद आहेतच. वरील तिन्ही प्रकारचें तपाचरण, 
फलाकांक्षाविरहित झालें तर त्याला सात्त्विक, डाल वाढविण्याप्रीलर्थ आणि आढ्यता 
मिरविण्याप्रीत्यथये झालें तर राजस, आणि अज्ञानाने अगर दुराम्रहान स्वतःची पीडा 
वाढविण्याकडे अथवा दुसऱ्याचा नाश करण्याकड याचा विनियोग झाला, तर त्याला 
तामसू, असं ह्ाणावयाचें. सारांश, वर ज्या तीन प्रकारच्या तपश्चया सांगितल्या, 
त्यांच्या विनियोगाप्रमाणे प्रत्येकीचे तीन भेद होतात. सनकादिकांच्या तपांसारखं, 
जे तप जगताच्या हितार्थ उपयोगी पडतें, तं सात्त्विक तप होय. सॅनकादि मानसपुत्र 
ज्ञानी होते, हं खरं आहे. लांचे उदादइरण केवळ समजुतीसाठी घेतले आहे. विश्वा- 
मित्राचं तप स्वतःची पुज्य़ता वाढावी, स्वतःस मोठा सत्कार मिळावा एतदथ होतें; आणि 
रावणादि राक्षसांची ही त्रिविध तपश्चया जगताला पीडा देण्याच्या हेतून झाली ब शेबटां 
ती स्वतःसच हानिदायक झाली. एवेच परोपक्रारक तपश्चर्या सात्त्वक, स्वोपकारक 
तपश्वधया राजस, आणि परापकारक व स्वापकारक तपश्चया तामस, असा यामध्यें 
विरोष आहि. 


दान तशी श्रद्धा. 


७ आतां दानप्रकरण आटपलें ह्मणजे श्रद्धायुक्त परंतु शाख्ञानशवन्य कर्माचे 
व्याख्य़ान बहुतेक संपलेंच म्हणावयाचे. (अ) देश, काल ब पात्र पाहून एखाद्या आक 
स्मिक प्राप्त झालल्या अकिंचन पुरुषाला केवळ कतंव्यबुद्धीने जे आपण दान करू, तें 
सात्विक ह्मणजे निरपेक्ष दान होय. पात्रापात्र विचार पाहून योग्य प्रसंगीं जो निर. 
पेक्ष परोपकार होतो तो सात्त्विक परोपकार होतो. पण हा मी या ग्ृहस्थावर उपकार 
करीत्त आहे तेव्हां हा गृह्दत्थ माझ्यावर प्रत्युपकार करील, किंवा या दानाचें पुण्य मला 
लागून त्याचें फल या जन्मीं अगर पुढीळ जन्मीं अमुक मिळेल, असा हिशेब करून जे 
दान करितों तं दान आणि पुनः दान देतेवेळी आपल्यास मोठे कष्ट होतात, पैसे जातात 
म्हणून चित्ताला हुरहूर लागते, तं दान हा दोन्हीं राजसी होत. दानाचे फल काय 
मिळावयारचें तें मिळेल, हॅ खरं; पण या असल्या व्यापारी दानार्ने जन्ममरण मात्र 
शिरावर बसेल. अर्थात चित्तद्यद्धि कांही एक व्हावयाची नादीं. सारांदा या दानाने 
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काळाचा व श्रमाचा अपव्यय मात्र होतो. यापुढं तामसी दान सांगावयाचें. भलत्या 
ठिकाणा, भलल्या वेळीं, भलत्या मनुष्यांस जे दान आपण तिरस्काराने व उन्मत्तपणानें 
देतों तें दान तामसी होय, चार शिव्या हांसहून चांगल्या धट्याकठ्या मिकाऱ्याच्या 
पदरांत चार दाणे टाकावयाखी जी आपली पद्धति, ही तामसी होय. आपल्या 
दातृत्वाचा परिणाम ज्यांस आपण कांहां देतों, त्यांच्यावर कसा होतो याचा सारा- 
सार विचार करून दान देणें ह्याचें नांव देश, काल व पात्र बघणें होय. एखा- 
द्यावर आकस्मिक प्रसंग येऊन तो दीन झाला व त्याला यथास्थित मदत केली असतां 
त्याची मानसिक व शारीरिक स्थिति सुधारण्याचा संभव आहे असे आढळल्यास मात्र 
त्याला दान करणें हें उचित आहे. पण दुदेंवानें आपल्या हल्लांच्या पडत्या काळांत 
हा सारासार विचार राहिला नाहीं, हाणून वतमान काळीं आपलीं बहुतेक सव दानें 
राजसी किंवा तामसी होतात. 


असो; एथपर्यंत यजन, आहार, यज्ञयाग, तप आणि दान यांचा विचार झाला. 
जान नसतांही पूवपरंपरागत जी पद्धति तिला अनुसरून, व पूवजन्मीच्या सुकृतदुष्कृता- 
नुरोधाने जो स्वभाव आपल्यास प्राप्त झाला त्याला अनुसरून, असणाऱ्या श्रद्धेने आपल्या 
हातून यजनादि जी पारमार्थिक ह्मणून कम होतात, त्यांची मीमांसा झाली. इष्टदेवतारा- 
धन, आहारविहार, यज्ञयाग, तप आणि दान, हां सामाम्यतः पारमार्थिक कृत्यें आहेत. 
आहारविहारांचा जा यांत समावेश केला तो केवळ परमार्थाला अनुरूप शारीरिक स्थिति 
ठेवण्यास कोणते आहार इष्ट आहेत तें सांगण्यासाठी केला आह.  आहारविहारांचा. 
सात्विक किंवा राजस-तामसी याचा उलगडा प्रभूंनी केला, त्याचे तात्पय हं कॉ, निरपेक्षबुद्धीने 
जींस्वेतर कल्याण करणारीं व त्या कल्याणाचं प्रोत्साहन करणारीं कमे हां सात्विक ह्मणजे चित्त- 
शुद्धि करणारी आहेत; स्वतःला या लोकां अगर स्वगांतरी उपभोग देणारीं व उपभागाठा 
उत्तेजन देणारी जीं कामुक कमे आहेत, तों राजसी अथवा जन्ममृत्यु देणारी आहेत; 
आणि स्वतःचा लाभ न कारितां दुसऱ्याचे नुकसान करणारां जीं अज्ञानजन्य कृत्यें आहेत 
तीं दुःख प्येवसायी म्हणजे तामस आहेत. यावरून असा निष्कर्ष काढावयाचा को, 
शञानमागाला नेणारी कम सात्विक, जन्ममृत्यूचें अगर संसाराचे चक कायम ठेबणारां 
राजस आणि दुःखकारक जन्म देणारीं तामस कृत्यें आहेत. कांहों एक प्रकारचीं श्रद्धा 
असून ज्ञान जर मुळींच नसेल, व ज्ञानमार्गाकडे वळावें अशी इच्छा असेल, तर सात्विक 
मागोचा आश्रय यथाशक्ति करावा, हें सांगण्याचा प्रभूंचा उद्देश आहे. या जगांत लाखों 
मनुष्यें अज्ञानी आहेत, त्यांचा उद्धार व्हावा, एतदर्थ ह्या प्रश्नाचा इतका विस्तृत उहांपोह 
भगवंतांनी केला आहे. सर्वास्च॑ शास्त्राप्रमाणे आपंआपलें प्रापंचिक अथवा परमार्थिक 
कतेव्य करण्याचें सामर्थ्य अज्ञानवंशात्‌ नसते. आपले कल्याण व्हावें अशी इच्छा प्रत्ये- 
काला असते, पण मागे विदित नसल्यामुळें तें. अंधरांत चाचपडत असतात. या 
लोकांना, या अह्ञानी व ह्मणून अभागी लोकांनाही त्वशक्यानुसार परमार्थाकडे जातां 
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भैण्याची सुकरता व सुलभता असावी, व असें सौकये ब सौलभ्य भगवंतांस इष्ट आहे हे. 
सवास कळावे, एतदर्थ ही मीमांसा आहे. 


(६ ) श्रद्धा नाहीं असा पुरुषच सांपडणें अशक्‍य आहे. कांही तरी इष षस्तु 
आहे व ती मिळण्याचा मार्गही आहे आणि हा मार्ग आपल्यास साध्य आहे, अशा प्रका- 
रची श्रद्धा प्रत्येक जीवाला असते. कोणी बेदशासत्रांस मानीत नसतील, कोणाची देवा- 
वर श्रद्धा नसेल, कोणास कोणताच धमे पसंत नसेल, व असणें संभवनीय आहे; नव्हे, 
असले पुरुष माझ्य़ा स्नेहीवगात आहेत. पण त्यांस इष्ट अशी कोणतीच वस्तु नाही, ती 
इष्ट वस्तु मिळविण्याचा मार्गे त्यांस ठाऊक नाहीं, ब ही अत्यंत इष्ट वस्तु संपादण्याचा 
मागे त्यांस साध्य नाहा, अशी मात्र त्यांची समजूत नाहो. ' सद्यःस्थिति बरी नाहीं, 
अमुक स्थिति येईल तर चांगलें; व हें चांगलें घडवून आणण्याचा मार्ग अमुक आहे 
व तो साध्य आहे ' असें प्रत्येक मनुष्य-मग तो ध्मनास्तिक असो वाझ नसो-म्हणत 
असक्मा; श्रद्धापूर्वक म्हणत असता. सारांश, प्रभु हणतात त्याप्रमाणें पुरुष द्दा श्रद्धा- 
मय आहे. श्रद्धाविराहित पुरष असण शक्‍यच नाहीं. अद्वेतासेद्धांतावर श्रद्धा नाहीं, 
हिंदुधमांवर श्रद्धा नाही, कोणत्याच धर्मावर श्रद्धा नाहीं, असे पुरुष असतात; पण 
ज्यांस मुळीं कोणताच पुरुषार्थ इष्ट नाहीं असा पुरुष अत्यंत विरळा; किंबहुना नाहींच. 
आपल्या धनसंचयाला परिमिति नसावी, किंवा आपली सत्ता अनियंत्रित असावी हा 
अथे नामक पुरुषार्थ, किंवा ( २ ) आपल्या सव उपभोगाच्या सकल इच्छा परिपूर्ण 
व्हाव्या हा काम नामक परुषार्थ, या पेकी निदान एक कोणता तरी पुरुषार्थ प्रापंचिक 
जीवांमध्यें अढळालाच पाहिजे. प्रापंचिक म्हणजे स्वतःच्या उपभोगात्मक अथाचे संपादन 
हरप्रयत्नाने करणारा पुरुष असतो, तो खरा स्वार्थसाधु होय. दुसर्‍याच्या लाभा- 
लाभाचा प्रसंगविशेषीं बिलकुल विचार न कारेतां आपलें कार्ये हरतऱ्हेनें सिद्धीस नेणारा 
ततो प्रापंचिक पुरुष होय. हा पुरुष उपभोगांची पूर्ति व्हावी अशी तरी इच्छा 
करील, किवा स्वतःची सत्ता, कार्त, साम्ये, अमूप असावे अशी तरी इच्छा करील, 
कोणतीही इच्छा त्यानं केली, तरी तो त्याचा पुरुषार्थ होतो; आणि हा पुरुषार्थ साध्य 
करण्याला जे मागे आहेत, ते साध्य करून घेण्याचा. तो प्रम्रत्न कारेतो. या प्रयत्ना« 
मध्ये त्याची जी मनोवात्ते असते, ज्या मनोवत्तीच्या जोरदार प्रेरणेने तो हा प्रयत्न 
करण्यास प्रवृत्त होतो, तीच त्याची श्रद्धा होय. (२ ) स्वार्थांचा त्याग यथाशक्ति 
करून चांगली सात्विक स्थिति मिळविणे ब पुढें अत्यंत सुखाचा अनुभव घेणं, या 
मार्गाला नेणारा तो घम नामक पुरुषार्थ आहे; आणि अत्यंत सुखाची, अत्यंत ज्ञानाची व अत्यंत 
सत्त्वाची स्थिति प्राप्त करून देणारें मोक्षशातत्र, मोक्षाचा मार्ग दाखवित; हा चवथा मोक्ष 
नामक पुरुषार्थ होय. हे पारमार्थिक पुरुषाचे पुरुषाथ होत. आतां जो मुक्तच झाला, ज्याळा 
ब्रह्मसाक्षात्कार होऊन हृदयभ्रंची सुटली व संदाय तुटले, त्या साथ पुरुषाला पूर्णसिद्धि ग्राप्त 
झाल्याकारणानें इच्छा रस्ते, पुरुषाथे नसतो व म्हणून श्रद्धाही नसते, हा भाग नीरच आहे. . 

म. 
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पण असल्या पुरुषांची जीबांत गणना करणेंच सुळीं प्रशस्त नाहो. जो शिव झाला त्याला 
जैवाचे नियम काय होत £ तेव्हां, जीवस्थितीला प्रारभ करून मुक्तांच्या अलीकडील 
जेवढी मंडळी, ती सर्द श्रद्धावंत असलीच पाहिजे. ह्या सगळ्यांची श्रद्धा पूवेकमोर्जित 
स्वभावानुसार असते. याच श्रद्धेला सात्त्विक स्वरूप येऊन ज्ञानाचा संस्कार मिळत 
चालला कॉ, त्या मनुष्याची आत्मिक उन्नाित होत चालली, असे समजावे, याचा विचार 
सोळाव्या प्रवचनांत केला आहे. येथें असंस्कृत श्रद्धेचा व तत्म्रारित * पारमार्थक 
कमोचा विचार केला आहे, आणि हा विचार अज्ञानी लोकांच्या विश्षेष उपयोगी 
आहे. देवताराधना, आहार, यज्ञ, तप आणि दान ह्या कृत्यांस सात्विकत्व देण्याचे 
प्रत्येकाच्या आहारांत आहे. पात्रापात्राचा विचार करून दानधमे करणें, त्या दानधमांत 
फलाचा अभिलाष न ठेवणे, आणि कतेव्यबुद्धीने दान देणें ह प्रत्येक पुरुषास साध्य आहे. 
तप, यज्ञ, आहार यांचीही अशीच स्थिति आहे. देवतापूजनानें, सात्त्विक देवतांच्या 
निष्कासमपूजनाने, आपली आत्मिक योग्यता वाढते आणि पुढ ज्ञानयोग्यता प्राप्त होते, हें 
नीटच आहे. सात्त्विक श्रद्धा व सात्त्विक श्रद्धेची कर्मे, हा सवे प्रापंचिक परमार्थाचा करगर 
पारमार्थिक प्रपंचाचा मार्ग आहे. प्रपंचांत राहून परमार्थ साधण्याचा हा ' ओनामा 
आहे. आपल्या अपल्यांवर जी निष्कामप्राते असते, तिचाच व्यास वाढवीत जाणें, हा 
दाममाभगाचा रस्ता आहे. पितृक्रणाच्या फेडीसाठीं जें श्राद्षपक्ष आपण करितों, लयाचाच 
यज्ञयागादिकांमध्यें विस्तार द्दोतो, हाच प्रकार सवत्र आहे. 


सारांश आहारविहार, यक्ष, तप आणि दान हां सुख्यतः कमोचीं मुख्य अंगें 
आहेत. आहारविहारानें स्वतःचे पोषण होते. यत्ञानें सवे विश्वाधिष्टित देवतांस प्रसन्न 
करून घेऊन विश्वनियमांस पोषक असे जगद्धितकारो आचरण होतें. तपश्चर्येने स्वतःचे 
व इतरांचे ज्ञान व बल वृद्धिगत होऊन आचरण सुधारते आणि दानानें अनाथ लोकांचें 
पालनपोषण होतें. सारांश, आचरणाची हीं प्रधान अंगें भाहेत; आणि परमेश्वरांनीं 
या अंगाचा सात्त्विकादि त्रिविध रीतीनें विचार करून त्यांस पर्येवसानीं शाकीय स्वरूप 
कसें येते, तें दाखविलं आहे. श्रश्चा असेल तर हान प्राप्त होते, असें चवथ्या अध्यायांत 
सांगितले त्याचं येथे समर्थन केलें आहे. - पूवेसंग्टिताप्रमाणे श्रद्धा आणि श्रद्धेनुसार दृष्ट- 
पुरुषाथे आणि तत्साधक कमे, आणि तजञन्य ज्ञान आणि मनःसस्कार अशी कार्यकारण- 
परंपराही दिली आहे. बाकीचा बिचार उपसंहारांत केलाच आहे. 


आणखी एक संबंध सांगून हा संबधविस्तार आटपू. यां अध्यायांत व पुढे अठट- 
राव्या अध्यायांत सात्त्विकादि गुणांच्या प्रभाषाने आपली नित्य, नेमितिक, व्यावहारिक 
ब पारमार्थिक कर्मे कशीं होतात, हें सांगून सात्विक गुणच ज्ञानोपयोगी आहे व नवव्या 
अध्यायांत सांगितलेल्या राजयोगास उपयोगी आहे असें दाखविले आहे. कारण, 
दाजयोग साध्य झ्लाला तरच अभेदाचा प्रथक्ष अनुभव येणार आहे. श्रद्धा ह्वा भंतः- 
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करणाचा धम आहे; आणि श्रड्धेनुसार कम होतें, हें आतांच सांगितलें आहे. चित्तशुंद्ध 
व्हावयाची, ती श्रद्धेनुसार व्हावयाची आणि राजयोग पुरःसर जो आत्मसाक्षात्कार 
व्हावयाचा तो तिन्ही देहांशीं असंगवृत्ति ठेवून ज्ञानाभ्यास वाढेल, तेव्हां होणार. हे 
तीन देह म्हणजे स्थूल, आणि कारणदेह होत; अथवा याचे पांच विभाग करितां 
येतात ते हेः--अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञामय आणि आनंदमय कोश, असे 
पांच कोश आहेत. अन्नमय कोशसस्थूलदेह; आनंदमय कोशस्कारणदेह; आणि 
बाकीचे तीन कोश म्हणजे सूक्ष्म देह, असेही प्रभाग होतात. अथवा पुढील कोष्टक 
पहावे म्हणजे बरोबर व्यवस्था कळेल, 
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याप्रमार्णे तीन देह, किंवा पांच काश किंवा सात तत्त्वे आहेत. यांत स्थूल, टिंग 
आणि प्राण हे प्रतिशरीरांत भिन्न मित्र असतात. मन, बुद्धि व आत्मा हे सवेव्यापी 
असतात; पण ज्या शरीरांत ते असतात., तद्रूप ते भासत असतात. काम हा 
खालच्या प्रतीचा भाग आहे, व तोच राग-द्वेष, हृष-शोक या वृत्तीचे स्थान आहे. कॉम 
मध्यबिंदूच्या स्थानीं आहे. तोच याला स्थूलादि पहिल्या त्रयीनें आपल्याकडे प्रबलत्वार्मे 
म्हणज मनबुद्धि आदींस निर्बल करून ओढिलें तर जीव आत्मद्दीन होऊन अधोगतीस 
जातो; आणि मनबुद्धथादि दुसऱ्या त्रयीनें प्रबलत्वाने म्हणजे पहिल्या त्रयीचा पाडाव करून 
कामास आपल्याकडे खेंचिले, तर जीव ऊध्वंगतीस जातो. अथातच जीवाला मोक्ष 
हवा असेल तर त्यानें या ' कार्मांत ! म्हणजे मध्यबिंदूच्या ठिकाणीं सात्विक गु्णांचा व 
सात्त्विक कमोचा, सारांश दैवीसंपत्तीचा भरणा केला पाहिजे. हा भरणा भरपूर झाला 
म्हणजे मनवुद्धथादि सर्वव्यापी त्रयीस जोर येऊन तां तत्त्व जीवाला ऊध्वेंगतीला नेतात. 
पण रजोगुणाचा अगर तमोगुण उत्क्षे या मनोमय कोशांत होईल, :!र तिसऱ्या अध्यायांत 
सांगितल्याप्रमाणें पापबुद्धि उत्पन्न होऊन जीवाची हानि होते. असो; तेव्हां सतराव्या 
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अध्यायांत सात्विक श्रद्धेचे जे महात्म्य सांगितले त्याचें तात्पय * कामाच्या ' ठिकाणीं 
म्हणजे सूक्ष्म देहांतगेत कोशांत सत्त्वगुणाचा अभ्युदय व्हावा हें आहे. 


पंधराव्या अध्यायांत जे क्षर आणि अक्षर असे दोन पुरुष सांगितले आहेत, त्यांत 
क्षर म्हणजे स्थूल देह, लिंगदेह आणि प्राण हीं तत्त्वें होत. हो क्षर म्हणजे स्वरूपांत 
पावणारी, कांहीं कालपर्यंत * पुरुषत्व ' पावणारी, आहेत. आणि अक्षर ह्मणजे काम 
मन, बुद्धि ( 1१९858011 ) आणि आत्मा हां तत्त्वे होत. हो तत्त्वे सवेन्यापी आणि 
म्हणून स्वत्वरूप अखंड धारण करणारीं असतात हें खरें. यांसच अक्षर म्हणावयाचें. हीं तत्त्वे 
( आत्मरामाशिवाय बाकीची सर्व ) उपाधिविशिष्टत्वाने स्वरूपांतर पावतात, पण ज्याला 
डपाधि नाहीं, तो पुरुषोत्तम होय. हाच आत्मा होय. 


या सतराव्या अध्यायांत अज्ञानी पण श्रद्धाल जनांनी कोणत्या मार्गानें जावें 
ह्मणजे त्यांची आत्मिक उन्नति होईल, हें सांगितठें आहे. 


3 तत्सत्‌ आणि कमेशुद्धि. 


९, आतां सवेथा इष्ट जी सात्विक वृत्ति, तिचा अवतार राजस व तामस पुरुषां- 
मध्यें व त्यांच्या कमोमध्यें व्हावा, एतदर्थ सुलभ व सुकर उपाय सांगितला आहे. या 
उपायाने इतर मोठमोठ्या गोष्टींचीही सांगता होत असते. भगवान ह्मणतात: उ*तत्सत्‌ 
हा मंत्र अति महत्वाचा आहे. 3*, तत्‌, सत्‌ ही ब्रह्माची तीन नामें होत, असें धुति, 
स्मृति, पुराणे म्हणतात, € 37 इति ब्रह्म ? ' तत्त्वमासे ' ' सदेव सोम्यदमप्र असात ' ह्या 
मंत्रावरून 3£ तत आणि सत्‌ हॉ. ब्रह्माची तीन नांवे आहेत असें स्पष्ट 
होतें. पुढें भगवान सांगतातः  'पूवकालापासून, अनादि कालापासून 
ब्राह्मण वेद आणि यज्ञ यांची उर्त्पात, स्थिति, आणि प्रव्रात्ते 3“तत्सत्‌ 
पासून आहे. त्राह्मण, वेद, यज्ञ यांस विहितत्व प्राप्त झालें आहे, ते उ*तत्सत्‌ या मंत्रा- 
नेंच होय. ह्मणून, वेदवेत्त्या कमेठ पुरुषांचे यज्ञकर्म, तपाचरण आणि दानक्रिया या सर्वास 
बिधित्व प्राप्त होतें; आपलीं सवे कर्मे विधिपूवक यथासांग पूर्ण होतात, याचें कारण 
३ या पवित्र अक्षराचा आदीं व अंतीं उच्चार होय. ' यथासांग तें कम काहो घडेना' 
या रामदासोक्तीप्रमाण आपल्या हातून यथाविाधे व यथासांग कमे होणें प्रायः अशक्यच 
आहे. 'कमे यथोक्तविधीनें यथासांग झाल्याविना क्मेफळ मिळत नाहीं: तेव्हां ऊ*चा 
उच्वार करावा, म्हणजे कमोची सांगता होते, असें श्रृतिस्मृति म्हणतात. ! ३* हे ब्रह्माचे नांव; 
तेव्हां त्रह्मम्मरण करून कोणत्याही कृत्याला आरंभ केला, हणजे जे कांही न्यून असेल 
त्या संपूणता येते. (२ )तसेंच, मुमुक्षू लोक यज्ञ, दान तप हों निरनिराळीं कर्मे कारेतांना 
फलाकांक्षा ठेवीत नाहोंत, आणि तत्‌ इं जं ब्रह्मवाच्य नाम, त्याचा उच्चार करून क्रियाकमोला 
आरंभ करितात. ' सवेच बह्म आहे ' असे मनांत आणून ते झाखत्रोक्त निष्काम कमोला 
आरंभ करेतात. अथोतच चित्तशुद्धि हें जे निष्कामकर्मफल, तें त्यांस सहज रीतोतें 
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मिळतें. (३ ) अस्तित्व दाखवावयाचें असले, चांगलेपणा व्यक्त करावयाचा असखा, 
त्याचप्रमाणें शिष्टसंमत कृत्याचा उल्लेख करावयाचा असला, म्हणजे * सत्‌? या शब्दाचा, 
या अह्मनिर्देशाचा, उपयोग कारेतात. सत्‌ म्हणजे (१) आहे; (२) चांगलं 
आहे; आणि शिष्टसंमत आहे, असे तीन भिन्न अर्थ होतात; ह्याचप्रमाणें ( ३ ) यज्ञ, 
दान आणि तप यांची स्थिति व यज्ञदानादिकांसंबंधी सव कर्म यांलाही " सत्‌! ह्मणतात. 
“ सत्‌? ह त्रह्मव्यंजक नांव आहे. हेंच नांव अस्तित्वाचे, योग्यकमाचें आणि शिष्टसंमत 
आचाराचेंही आहे. तसेंच व्यवहारांतील दर्य वस्तूंस आपण “ आहे ' असें भ्रांतीसें 
म्हणतों. ही भ्रांति ध्यानांत ठेऊन जर आपण कमे करूं लागलो, तर तें ब्रहमपरच 
कमे होईल. आणखी; यज्ञदानादिकांस ही ' सत्‌?) च म्हणतात. या विवेचनावरून 
द्दे स्पष्ट होतें को, कोणतेही कमे ४, किवा तत्‌ किंवा सत्‌ या म्रह्मवन्येजक नांवाचा 
उच्चार करून आरंभिले असतां व तल्या नांवास योग्य अशी श्रद्धा आपल्यास सहज 
मिळाली असतां त्या कमोस ' सात्विकता प्राप्त ह्वोते, त्याची सांगता होते व ल्याने 
वैत्तद्वाद्नळ होते. ह्मणून भगवान ह्मणतात काँ, तामसी किंवा राजसी पुरुषाने 
उ याचा साथे उच्चार श्रद्धापू३क करून कमाला प्रारंभ केला, तर त्या त्याच्या कर्माला 
सात्विकता प्राप्त होऊन तें ज्ञानमागातील प्रतिबंध दूर करण्यास समथ होतें. यांतील या 
त्रयींतील-एक एक नांव हें समथ आहे, मग सर्वे नामांचा एकदम उच्चार केला असतां 
फल अवरंग्रमेव प्रात होईलच होईल, हें काय सांगावें? ' हारिः २! या अक्षरांचा 
उच्चार करून आपल्य़ा सव वेदोक्त कमोस आरंभ होतो, व ' ततसदब्रह्मापणमस्तु ' या 
मंत्राने शेवट होतो, हें प्रत्येक ब्राह्मणास विदित असलेच पाहिजे.  भापआपल्या 
अधिक्रारानुसारा जे कांही. वणाश्रमोक्त कर्तव्य असेल, ते कर्तव्य 
करण्याच्यावेळीं 35% या अक्षराचा सार्थ उघ्बार श्रद्धापूवेके करावा, ब 
करम संपले म्हणजे “ तत्सदज्रह्मापणमस्तु ' असें म्हणावे, म्हणजे आपल्या त्या कतेब्याची 
शास्रोक्त सांगता होऊन ल्या प्रलेक कमाला - स्वसंरक्षणासाठी विहित असलेलं युद्ध हा 
एक रणयज्ञचच आहे--सात्विकता प्राप्त होते, आणि आपली चित्तश्याद्षि होते; म्हणजे 
आपला अभिमान विगलित होतो व आपली वासना नष्ट हाते. ही चित्तशाद्धि हणजे 
निमेळ स्लेटपाटी होय, या पाटीवर ज्ञानाचा शुद्ध प्रकाह पडला, हाणज आत्मस्दरूपमाचें 
ज्ञान होऊन विज्ञान होतें आणि तो पुरुष मुक्त होतो. सात्विकता मिळविण्याला उ*काराचा 
उच्चार हें सुलभ साधन आहे. हा उच्चार मात्र उशकाराचा अथ समजून घेऊन व 
श्रद्धापूवक झाला पाहिजे. सारांश शास्त्रज्ञानद्वन्य श्रद्धेला जर “ उ्तत्त्सस र या 
मंत्राची साथ जोड मिळून आपल्या हातून विहित कमे झाले म्हणजे तें कमे शास्त्रशुद्ध 
होतें, द्दे ध्यानांत ठेवावयाचे आहे. 


८ “* अजुंना ! ! भगवान्‌ ह्मणतातः * श्रद्धेचा गंधही नसून, बिलकुल श्रद्धा नसतांना 
भ्रापल्याकहन जें होमहवन होतें, जें दान आपण देतों, जें तपाचरण, कारितों किंवा जे 
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कांही दुसरें वेदोक्त कमे करितों, तें हवन, दान, तप किंवा कर्म * असत ' ह्मणजे खोटे, 
भ्षभावात्मक, व निंद्य होय. या कमापासून येथेही फलप्राप्ति कांहों होणार नाहीं व 
भेल्यावर ही कांहीं प्राप्ति व्हावयाची नाहीं. * अश्रद्धापूवेक केलेलें प्रत्येक कमे व्यथे होतें. 
त्याचा या जन्मी किंवा परजन्मीं कांहीं उपय्रोग नाहीं. हें प्रभूंचे वाक्य आपण 
सर्वोनीं नीट लक्ष्यांत ठेवावें. श्रद्धाविरह्वित पुरुष या जगांत नाहीं, असें मीं सांगितलें 
आहे, तें लक्ष्यांत असेलच. आपल्या स्वतःस किंवा आपला ज्यांच्यावर पूर्ण विश्वास 
भाहे अशा दुसऱ्या कोणांस ज्या गोष्टींचा प्र्यक्ष अनुभव आला असेल, त्या गोष्टींवर 
सुजाण अथवा भ्रमित नसलेल्या पुरुषाचा विश्वास बसलाच पाहिजे. हा विश्वास ह्मणजे 
श्रद्धा होय. न साध्य झालेल्या एखाद्या साध्य गाष्टींची अपेक्षा असून, ती वस्तु प्राप्त 
होण्याला मागे कळलेला असतो व त्या ज्ञानमार्गाने जाण्याची बलवत्तर इच्छा असते. 
त्याला श्रद्धा ह्मणावे. असली इष्ट वस्तु, असला मार्ग व असली बलवत्तर इच्छा प्रत्येक 
पुरुषाला त्याच्या त्याच्या अधिकाराप्रमाणं असते; ह्मणजे श्रद्धा नाहीं असा पुरुष नाहीं, 
हें खरे; पण आपल्याला ज्या वस्तूचा मुळींच अनुभव नाहीं, ज्याचा मार्ग ठाऊक “नाहीं, 
व मार्ग साध्य आहे असे माहित नाहीं, आश्या वस्तूवर आपला विश्रास सुद्धां बसणें 
कठिण आहे; मग श्रद्धेचे नांव कशाला १ वस्तु खरी आहे, मार्ग असून तो सुगम आहे, 
असें आपल्याला प्रत्यक्ष कळलें असतां त्या खऱ्या वस्तूवर आपला विश्वास व पुढें श्रद्धा 
बसते. अथोतच झापल्या समजुतीच्या बाहेरच्या ज्या गोष्टी आहेत, त्यांवर आपली 
श्रद्धा बसणें अलंत अशक्य आहे. वस्तु खऱ्या असतील; पण त्या आपल्यास जर 
समजतच नाद्दींत, तर त्या आपल्यास काय होत? यज्ञ, दान, तप इल्यादिकांनीं चित्त- 
शुद्धि होत असेल किंवा स्वर्गलोकीं मोठें सुख मिळत असेल, हें सवे खरं असेल; पण 
आपत्या समजुतीच्या आटोक्याबाहेरच्या जर ल्या गोष्टी असतील तर-त्यांची समजूत 
पडप्यासारखें आपले बुद्धिसामध्येच नसेल तर-,आपण यज्ञ केल, दान दिलें अगर तपा- 
चरण केलें असतां त्या त्या आचरणापासून आपल्यास कांहींएक लाभ होणार नाहीं. 
आपली जर श्रद्धा नाही, तर अर्थात फलही आपल्यास मिळणार नाहीं. श्रद्धेचे खरे फल 
मनःशुड्धि हें आहे. श्रद्धा नाही तर मनःझुद्धि होणार नाहीं. ज्या वैद्यावर आपला भर॑- 
वसा नाहीं, त्या चेद्याचे ओष्टधानें गुण येत नाहीं हें सवास माहीत आहे. आपल्या 
बडिलांनीं ' स्नानसंध्या कर ” म्हणून आज्ञा केली असतां जितक्या श्रद्धेने आपण 
स्नानसंध्या करूं. जितके त्या  स्नानसंध्येचे फळ आपल्यास येईल, तितकें 
फळ स्नानसंध्या न करणाऱ्या एखाद्या आपल्या शात्रूनें तोच उपदेश केला 
असतां येणार नाहीं. ' उपदेश कोणाचाही घ्यावा ? हा उपदेश उत्तम आहे. पण हा 
उपदेश खरा आहे असें समजण्याची अक्कल तरी आपल्यास पाहिजे, किंवा जो आप- 
ल्यास उपदेश करितो त्यावर आपला पूर्ण विश्वास अथवा पूर्ण श्रद्धा पाहिजे. मिळून 
आपल्यांस समजत नाहो, अशी गोष्ट कोणी जर आपल्यास करायला सांगितली, तर 
अनुंभवाशिवाय श्रद्धा बसणार नाहो, आणि श्रद्धा विरहित कमोचे फल आपल्यास येत 
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नाहीं. तेव्हां ज्याचा जितका आधेकार असेळ, जितकी समजूत असेल, जितकी 
त्याची श्रद्धा असेल, त्याच बेतानें त्याला कमे करण्याला सांगणें हाच इष्ट मामे आहे. 


१० सारांश, अश्रद्धायुक्त कमे व्यथं असतें. श्रद्धायुक्त परंतु अज्ञानकृत कमोत राजस, 
तामस असे तीन भेद त्या त्या कर्त्याच्या बुद्धीच्या मानानें होतात; आणि ज्ञानयुर कर्मे 
सात्त्विक होऊन निमळ कारेतात, असा हा कर्मकांडाचा व कमेकांडांतून ज्ञानकांडांत जाण्याचा 
मार्ग आहे. या मागाच्या तळाशी व पुढें सर्वत्र श्रद्धेचा पाया असेल, तर पुढचा प्रवास 
सुसाध्य आहे. श्रद्धा नसेल तर, श्रद्धा असेल ल्यापेक्षां भ्रष्ठ दरजाचीं कामें हातांत 
घेतली तर, तीं तीं कमें व्यथे होतील. श्रद्धेची कांस अनुभवपूर्वक धरणें हें प्रत्येक मुमु- 
क्षूचें कतेब्य आहे. प्रत्येक जीव केव्हांना केव्हां तरी मुक्त व्हावयाचाच; लवकर किंवा 
उद्यींरा हा प्रश्न आहे. लवकर परमार्थमार्गाची ओळख झाली तर दुःखार्पात्त कमी होईल, 
उद्योरा ओळख पटली, तर दुःखाचे डोंगर डोक्यावर घेऊन पुष्कळ युगे तळमळत राहाबें 
लागेलू, हा सिद्धांत आहे; आणि लवकर ओळख आपल्या माहितीच्याच मार्गानें व्हावी 
म्हणून प्रभूंनी अज्ञानी लोकांकरितां या आध्यायांची योजना केली आहे. श्रद्धा असेल 
तेंच कमे करावे; फल मिळेल, श्रद्धा दढतर होईल, सात्विकता मिळेल, पुढें झ्ञानविज्ञान 
होऊन मक्ति मिळेल, हें प्रत्येक समंजस पुरुषाने ध्यानांत धरून मार्ग कमण करण्यास 
सुरवात करावी. अशभ्रद्धेनें दंभ माजतो, द्वेष उत्पन्न होतो, तामसरृत्ति होते आणि 
फलागम होत नाहीं. आपला अधिकार सद्ुरूकडून नीट समजून घेऊन तदनुसार श्रद्धा 
धरावी, कल्याण होईल. 


अ्रतत्सत 





खंड १८ वा, 
अठराव्या अध्यायाचा उपसंहार. 


१ हा अध्याय सव गरीताशास्राचा उपसंहार आहे, असें मार्गे अनेक वेळां सांगि. 
तले आहे तें वाचकांच्या ध्यानांत असेलच. अथातच मागील सर्वे अध्यायांत जे विषय 
आले त्या सवाची एकवाक्यता करून शेवटचा निकाल सांगण्याचे काम या अध्यायाचे 
आहे. दुसऱ्या अध्यायामध्यें विषयप्रवेश आणि अटठराव्यामध्ये विषयसमारोप ही 
शीतांतगत व्यवस्था अलीकडील स्पेन्सरप्रश्‍ूति छेखकांनीं उद्धृत केढी आहे, आणि 
विषयाच्या समजुतीला ही व्यवस्था फार उत्तम आहे हें सांगावयास नकोच, आतांया 
भघ्यायांत जे विषय प्रधानभूत ह्मणून मळा वाढतात त्यांचा येथें अवतार करून झाठरान्या 
भघ्यायाची परिसमाति कारितो. 
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त्याग ब सन्यास. 


२ प्रपंच आणि परमार्थ यांमध्यें अनेक विशेष आहेत त्या सर्वाचे मूळ बरील दोन 
शब्दांत आहे. त्याग हणजे आपल्या स्वतःच्या कमाने प्राप्त झालेली उपयोगी वस्तु 
बद्धिपुरस्सर टाकून देणें होय. संन्यास शब्दाने नित्यनैमित्तिक व फलद्रूप होणार्‍या 
कमोचा परित्याग करणे असा अथंबोध होतो. दुसऱ्या, पांचव्या व चवदाव्या अध्याया- 
मध्ये संन्यासाचे स्वरूप सांगितले आहे. तो संन्यास जीवन्मुक्ताकरवी अगर सुसुक्ष 
लोकांकरवीं आर्चारला जातो. त्याचा प्रस्तुत विचार कर्तव्य नाहो. आतां केवळ गोण 
सैन्यासाचा म्हणजे प्रपंचांत राहत असून परमार्थाकडे दृष्टि वळविणाऱ्या लोकांनीं केलेल्या 
संन्यासाचा विचार कतेव्य आहे. हा संन्यास ह्मणजे काम्यकर्मापासून निवृत्ति होय. 
आणि त्याग ह्मणजे जीं जां कर्मे आपल्या हातून होतात, त्या त्या कमापासून उत्पन्न 
होणारी जीं फलें त्यांचा बुद्धिपुरस्सर परित्याग करणें होय. आतांच वर ह्यटल्याप्रमाणें प्रपंच 
आणि परमाथ यांचा भेद पाहूं. प्रपंचांत प्रत्येक सुखपोषक वस्तूचा संग्रह करब्यासा 
वाटतो; कारण त्या त्या वस्तूच्या संग्रहानें आपल्यास जास्त उपभोग मिळेल अशी कल्पना 
असते. प्रापंचिकाला भोगाची इच्छा अनावर असते व या इच्छाप्रेरणेनें कमे करून तो 
पुरुष उपभोग्य वस्तूंचा संग्रह करीत असतो. विषयोपभोगाची अनावर इच्छा व विषयभोग 
म्हणजे प्रपंच होय. येथे * मी शारीर ' याचें व * माझे अमुक, माझे तसुक 
या वृत्तीचे प्रावल्य असते. * मी उपभोग घेण्यासाठीं मात्र येथे आला आहेव 
माझ्या प्राचीन अगर अवोचीन कतेत्वानें मात्र उपभोग मिळावयाचे आहेत ' हा अस्सल 
( केवळ ) प्रापंचिकांचा सिद्धांत आहे. उपभोग- विषयोपभोग-हा पुरुषार्थ आणि वस्तु- 
शरीर-दृद्रिये, मन, बुद्धि हीं सवे उपभोग साधनें आहेत. ही प्रापंचिकाची गोष्ट झाली. 
पण उपभोग हा पुरुषार्थ नव्हे, उपभोग व तज्जन्य सुख हो क्षणभंगुर आहेत, पुरुषार्थ 
ह्या व्यतिरिक्त कांहीं तरी निराळा असला पाहिजे, अशी प्रापंचिक सुखाच्या नीरसत्वानें 
अनिश्चितत्त्वाने व क्षणभंगुरत्वांने ज्याची वृत्ति झाली तो परमाथास लागतो आणि त्याग 
करण्यास सुरवात कारेता. आपल्या स्वतःच्या कमाने प्राप्त झालेल्या अगर आपल्या स्वाधीन 
असलेल्या वस्तु निरपेक्षबुद्धीनं पुत्रकलन्रास-भाऊबंदास-जार्तास-देशास-विश्वास परमेश्वरास- 
अपेण करण्याची आणि जयापजयाने होणाऱ्या सुखदुःखास स्ववश करण्याची प्रगृत्ति, हिलाच 
पारमाथक भाषत निवृत्ति असें हणतात. सवेकमफलत्याग तो हाच होय. कमे करावयाचें 
व त्यापासून उत्पन्न होणाऱ्या फलाची, सुखदुःखाची अपेक्षा बिलकुल ठेवावयाची नाहीं, याचें 
मांव त्याग होय. मतें, वेकल्यें, यज्ञ, तप इत्यादि कर्मे करावयाचीं, पण त्यांपासून उत्पन्न होणारें 
फल निष्कामबुद्धीन दुसऱ्यास अपण करावयाचें, याला त्याग असें हमणत्तात. पण ह्लोंचा 
त्याग विलक्षणच आहे ! ' तत्सदनह्यार्पणमस्तु ' हा मंत्र प्रत्येक कमाचे शेवटीं आपण 
म्हणतों, पण “ दीघायुध्यमस्तु, समृद्धिरत्तु, पुत्रपोत्रादिवंशदद्धिरस्तु ' इत्यादि आशीवाद 
मोठ्या कळकळीने ऐकतो ब त्याप्रमाणे व्हावें अशी आपली इच्छा असते; ह्मणून आपण 
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केलेलें पुण्यकम देखील प्रापंचिक म्हणजे उपभोगात्मक होतें. भोगे घडे त्याग । त्यागें 
अंगा येती भोग । ऐसें उफराटें वर्म । धमो अंगींच अधम ॥ १॥ (तुकाराम.) हा त्याग 
नव्हे, हा धम नव्हे; हा दूरद्शित्वात्मक प्रपंच आहे. असो; तेव्हां आपल्या कमेफलाचा 
ब तजन्य मनोवृत्तींचा जाणूनबुजून व निष्कामबुद्धीनें होत असणारा त्याग परमार्थसाधक 
आहे. “ फलच नको, तेव्हां फलद्रूप होणारें कमे तरी सकाम वृत्तीनं कशास करावें: ! 
असा मनाचा प्रह होऊन काम्य म्हणजे फलेच्छाप्रारेत जेवढी कम आहेत, त्यांचा त्याग 
करणें याचें नांव संन्यास होय. एकंच वस्तुतः पाहतां कमफलत्याग आणि सकाम कमे" 
त्याग हो एकच अहित; उभयतांमध्यें फलत्याग आहेच. एकामध्यें हणजे संन्यासामध्यें 
कास्यकमंत्याग आहे, विहित निल्यनेमित्तिकांचा स्वाकार आहे, आणि दुसऱ्यामध्यें 
ह्मणजे ल्यागामध्ये काम्यकमत्याग नाही, पण फलत्याग आहे. हाच काय तो बिशेष 
आहे. पण उभयतांची फलश्रति एकच आहे. त्याग-सर्व कर्मफलत्याग ( कर्मे 
करावयाची सर्व, पण फल घ्यावयाचे नाद्दी, एकाचेंही.) संन्यास--काम्यकमेत्याग 
( काम्यु कमे सोडावयाचां ) त्यागांत फलत्याग आहे. संन्यासांतही आहे, कारण नित्य- 
नेमित्तिकांस फल नाहीं. 


वाचकांच्या लक्षांत आलेंच असेल को, हल्लींच्या धमभ्र्ट कालांतील आपले 
संन्यासी लोक आपण “* काम्यकमाचा ' त्याग केला असं दाखविण्यासाठी भिक्षारत्तीचा 
अवलंब कारितात खरे; पण त्यांची काम्यवृत्ति अथवा कामुकता सर्वथा नष्ट झालेली 
नसते. भिक्षा तरी हवीच असते ना १ यासाठीं हिंडणे हें काम्यकमे झालें. एवंच 
भगवे वस्र पारिधान करून व शोंडी-जानवे पारित्यक्त करून शेवटीं टीयभर खळगी 
भरण्यासाठी त्यांस हिंडावे ठागतेंच ना? हा खरा संन्यास नव्हे, दुस्यम प्रतीचा सुद्धां 
संन्यास नव्ह. पुष्कळ संन्यासी पाहिले तर ते प्रापंचिकच दिसतात, कांहीं थोडे 
सत्पुरुष मात्र संन्यास शब्दाला सार्थ करणारे असतात. मग ते शिखासूत्र काढोत वा 
ठेवोत ! असो; काम्यकमांचा म्हणज धन मिळावे, कौर्ति व्हावी, इत्यादि ब्यावहारिक 
कमोपासून तों पुत्रकामेष्टि इत्यादि श्रौतस्मातकमापर्यंतच्या सब फलवूपीकमॉचा त्याग 
केला काय किंवा कमोपासून होणाऱ्या फलाचा त्याग केला काय, फलश्रृति एकच आहे. 
आणि ह्मणून “ त्याग व संन्यास ? हे शब्द भगवंतांनी या अध्यायांत समानाथकत्बानें 
उपयोगिळे आहेत. खरा त्याग अथवा खरा संन्यास पुरुषाला परमार्थी करितो; यांचा 
अभाव असला म्हणजे पुरुष प्रपंचामध्यें पडता. 


त्याग म्हणजे काय ? 


३ वर त्यागाचे लक्षण असें दिलें कॉ, “ तुद्धिपूर्वक स्वकर्मफलावर व तजन्य सुख- 
दुःखावर निष्कामबुद्धीनें पाणी सोडणे ' हाणजे त्याग करणें होय. “ आतां दुसरा 
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एक सिद्धांत मागें आपण ठरवून ठेविला आहे को, “कम केलं असतां त्याचा योग्य 
परिणाम घडलाच पाहिजे. ' कमे हटले कीं फल आलंच. फलाची इच्छा करा किंवा करू 
नका. शक्‍य असेल तर ह्या फलाचा पुरुषार्थसाधक त्याग करा; पण फलोत्पत्ति होणारच. 
फलोत्पत्ति आत्मस्वरूपाला बद्धक आहे; तेव्हां कमे करून आत्मस्वरूपाला बंधांत घालणें हूँ 
अनुचित कृत्य करण्याचे सोडून देऊन मुळींच कमे न करणें हा उत्तम पक्ष आहे. यावत्‌ 
कमे दुष्ट आहे; अतएव कमाचा-सवंकमांचा त्याग-प्रत्येक पुरुषाने करावा,” असें हमणणारा 
एक पक्ष आहे. “ मुळींच कमे न कारितां स्वस्थ असावें! हा त्या मताचा इत्यथे आहे. 'वेदान्त 
म्हणजे कमाचा अभाव? हं मत पुप्कळ दिवसांपासून आमच्या येथं खैर संचार करीत आहे. 
याच्याच जोडीचे पण याच्या उल्ट असणारे दुसरें मत असें आहे कीं, ' वेदांत्यानें वाटेल 
तेव्हां वाटेल तें करावें, त्याला पापपुण्य इत्यादि कांहीं नाही.''. या दोन मतांनी अथवा 
अपमतांनीं वेदांताची, तत्त्वज्ञानाची इतकी सेतानी पायमल्ली केली आहे, सन्मतांचें इतकें 
मातेरे केले आहे-भथवा वेदांत, तत्वज्ञान, सत्सिद्धांत यांचीं पायमछ़ी कशाने होणार? तेव्हां, 
-वैदांत पढणाऱ्या व पढविणाऱ्या लोकांची अशी नभळी अवस्था होऊन गेली आहे कीं, कांहीं 
बोलावयाची सोय नाहीं. पूण अथ न समजल्यामुळे, कित्येक पढतमूखं वेदांती बोल- 
तात त्यावरून, किंवा कित्येक वेदांत्यांच्या राक्षसी आचारांवरून, हल्लींच्या चोकस सामान्य 
लोकांत व विद्वान्‌ लोकांत वेदांताविषयीं तिरस्कार उत्पन्न झाला यांत कांहीं नवल नाहो. 
असो, हा परिणाम पुढें होणार असं सवेज्ञरष्टीनं मनांत आणून भगवंतांनी ३ ते १२ 
श्होकांची योजना केली आह. 


ह्या छोकाचा मथिताथ सांगण्यापूर्वी वाचकांच्या सोईसाठो एक गोष्ट नमूद करून 
ठेवावी असें वाटते, ती हो: आपल्या सभोवार जी ही अनंत व अवाढव्य सृट्टि .दिसत 
आहे, हिचा उपयोग दोन दर्टानीं करून घेतां येतो. एक उपभोगदृष्टि व दुसरी ज्ञानदटि. 
आतां, असा एक सववसामान्य नियम आहे काँ, उपभोगदष्टि अतिरेकाने प्रबल झाली तर 
ज्ञानरष्टि निबेल होते, आणि ज्ञानरष्टि फाजील जोरावर झाली तर उपभोगदष्टि निःसत्त्व 
होते, उपभोगदष्टि जास्त झाली ह्मणजे ज्ञानाचा संकोच होतो व ज्ञानद्टि पुष्ट झाली 
म्हणजे उपभोग संपुष्टांत येतात. असो; आतां हल्ींच्या आपल्या धमंश्रष्ट कालांत कमाचा 
लघुत्तम काढल्यानतर मिळणाऱ्या उपभोगाची इच्छा अनावर झाली आहे, आणि म्हणू- 
नच ज्ञानाची सीमा अत्यंत आकुंचित झाली आहे. हद्लीं आपल्यास जें काय ह्ञान 
मिळते-मग तें पोरस्त्य असा वा पाश्चिमात्य असो-तें सवथा उपभोगात्मक इच्छेचे दासा- 
नुदास होऊन राहिलें आहे. पूवकालीं ह्मणजे ज्यांस, वशिष्ट, वामदेव, विश्वामित्र यांच्या 
काळी ज्ञानवृद्धीसाठीं उपभोग घेणारे पुरुष होते; आतां, उपभोगवृद्धासाठी 
शासनाचा स्वीकार होत असतो ! ' ज्या ज्ञानाने खायाला मिळत नाहीं! तें 
ज्ञान कुचकामाचे, अशी आमची समजूत टढ झालो आहे. सवे उपभोगाचे आदिस्थान 
खाणे हें आहे, ह्मणून ' खाणे! या लक्षणेने सवे उपभोग्य अथोचा मीं उल्लेख केला आहे. 
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आह्मां सध्यां सवथा पोटोबाचे दास झालो आहों; आणि हणूनच भामच्या जवळ 
असलेलें ब आह्मां उराशो घट्ट घरून ठेवलेले आमचे आदिकालीन ज्ञानभांडार हळू हळू 
आह्यांस सोडून जाऊं लागलें आहे आणि चाळू असलेला कम आणखी कांही 
शतकें चालेल तर आम्हांस योग्य रातीने सगव करणारे आमचे सनातन वैदिक 
तत्त्वज्ञान हें सुद्धां आम्हांस सोडून जाईल. ह्मणून सर्वांची-सवे गीताभक्तांची-सविनय 
प्राथना करिता कौ, प्रत्येक सतपुरुषाने परमेश्वरास अनन्य भावाने शरण 
जावे आणि आपल्यास 'क्ञानदष्टि देण्यासाठीं मात्र जीब ब॒जीवन 
दे' असं त्याला नम्रपणानें आळवावे. ही अशी एकनिष्ठ प्राथना होऊं लागली 
व या एकनिष्ठ प्राथनेप्रमाणें आपलं एकनिष्ठ आचरण झालें तर या जन्मा सुद्धां आपली- 
आपल्या समाजाची-ज्ञानदष्टि प्रखर होईल. जेवण्यासाठी ज्ञान मिळवावयाचें नाहां, तर 
ज्ञानप्रा्तीसाठी जेवावयाचे आहे. “आधीं पोटोबा आणि मग विठोबा? याचा 
अथ पोटोबाचे मात्र आराधन करावयाचें असा नाही. पोटोबाचे आराधन विठोबाच्या 
प्राप्तीसाअं करावयाचें आह. असो; तेव्हां आम्ही बहुधा उदरंभरी मात्र झालो, याचें 
पर्यवसान असं झालं को, आमचे ज्ञान कमी झाले आह, आमच्या मनोव्रात्त अनुदार झाल्या 
आहेत आणि ज्या पोटोबाचें आराधन करावयाचें हा आमचा संकल्प तो संकल्प सुद्धां 
ज्ञानाभावामुळें साथ होणे सवथा संकटमय झालं आहे; हें सत्य जितकं लवकर 
आम्हांस समजेल व समजून उमजेल तितकें आमचें व्यावहारिकरृष्टीनें सुद्धां 
कल्याण होणार आहे; मग परमाथंदष्टीने होईल यांत शेकाच नाहीं. हें विश्व जीवाच्या 
उपभोगासाठा निमाण केले आहे हे जितक्या अशांनीं खरं आहे त्याच्या अनंत पट अंशांनी 
हें खरं आहे काँ, जीवाने येथ ज्ञान मिळवून आपली आत्मिक योग्यता वाढवावी यासाठीं 
विश्वाची इंशयोजनञा आहे. टा जीवधमे आम्ही मानव व विशेषतः आयंभूमिस्थ मानव 
विसरलो ह्मणून आमची राष्ट्रीय स्थितिच काय पण सामाजिक, कोटुंबिक स्थिति व 
व्यक्तिविषयक स्थिति सुद्धां बिघडून जाऊन धमंभ्रष्ट स्थितींत आम्हॉ आपली कष्टमय 
जीवयात्रा यथाकथंचित्‌ कंठित असें राहिलो. आहो. असो, ज्या ज्ञानाशिवाय कैवल्य 
प्राप्त होत नाहीं, तें ज्ञान तर राहिलेच एका बाजूला, पण ह्या विश्वाचे व विश्वगत 
पदार्थाचं पवित्रकारी ज्ञान आम्हांस नसल्यामुळें आमच्या गरीबी संसारास लागणारे साधे . 
पदार्थ सुद्धां आम्ही बाहेरून मागवीत असतो. केवळ मजूरी करणे हा मात्र 
बिनअकलेचा ब बिनभांडवली धंदा आमचा असा बनवून राहिलो आहों! ! वाचकहो, 
आपली उपभोगतृष्णा वाढली त्याचे हे सवे परिणाम बरं £ कृपा करून ध्यानांत ठेवा 
कॉ, उपभुक्त पदार्थ एका उपभोगाबरोबर नष्ट होतो आणि तो नष्ट होतांक्षणांच तजन्य- 
सुखद्दी संपते. पण ज्ञानाची साधनें जीं कणनेत्रादि ज्ञानेंद्रिये, मन आणि बुद्धे, यांचे जे 
विषय आहित, ते ज्ञानदष्टीनं पाहिले असतां उत्पन्न होणारें ज्ञान अधिक कालपर्यंत, 
अनंतकालपर्यंत टिकणारे आहेः तेव्हां आपल्या पूरवर्जांस सुख होईल, निदान आपलें 
कल्याण होईल झणून तरी या सिद्धांताकडे लक्ष देऊन करणेनेत्रांचे ज्ञानप्रहणसामध्ये 
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वाढवावयाचें, त्यांची योग्यता वाढवून मनाची व बद्धीची योग्यता वाढवावयाची हें व्रत 
धरून जर तपश्चर्येला आरंभ केला नाहो, तर आपल्या सुदैवाने आपल्यास पूवंजद्वारा 
प्राप्त झालेलें ज्ञान-भांडार व्यथं होइल. पुनः; उपभोगतृष्णा ही कामक्रोधादिकांस उत्पन्न 
करिते व कुटुंबांत, समाजांत, राष्ट्रांत आणि जगांत भिन्नता, विस्काठितपणा उदयास 
आणिते. पहाः एकाच भाकरीच्या तुकड्याभोंवती दहापांच कुत्री जमलीं असतां 
ययांच्यांमर्ध्यें व परस्परांत कशी कडाक्याची दुही माजते बरे? पण हीच ज्ञानदष्टि 
असली 'म्हणजे एकच ज्ञानदायक पदार्थ अनेक निरभिमानी ज्ञानभक्तांस एकत्र कारितो! 
ज्ञानयोगानें सर्वामध्ये मित्रत्व वाहून कुटुंब, समाज, राष्ट्र व जगें संघटित होतात. ह्मणून 
आपल्यास वारंवार सांगावयाचें की, ज्ञान वृद्धिंगत करण्याचा सुसंगत प्रयत्न करा; उपभोगाचे 
पदार्थ, क्ञानवाद्वि करणाऱ्या उपभोगाचे पदार्थ, तुमच्या स्वाधीन आपोआप होतील. 
आणखी एकदां, उपभोगाकडेच आपली तंद्री लावून आपण उपभोगग्रस्त झालो, नित्य उप- 
भोंगाचीच लालसा धरिली तर बुद्धि, मन, इन्द्रियें आदि आपल्या सवे क्षानवात्ति शारारक 
होतात. शिवाय, आपल्या या भोगतृष्णनें आपल्यास उपभोगाचे अथचा उपभागसाधनांचे मात्र 
अंतकाळी ध्यान राहील आणि नंतर आपल्यास अथवा आपल्या जीवास कमी प्रतीच्या 
योनांत जन्म घ्यावा लागेल; अर्थात. पश्नुपक्ष्यादिकांची अवनत व सर्वथा परतंत्रत्वाची 
स्थिति प्राप्त होऊन पुनः जन्ममरणाचे भवचक्रांत आपल्यास पडावे लागेल. आपल्या- 
सारख्या जाणत्या पुरुषांस आपल्या पूर्वजांची अपकीर्ति व्हावी, आपल्या समाजाचें व 
राष्ट्राचे अकल्याण व्हावें आपलीं मुलें उपाशी मरावी, आपलीं ज्ञानेंद्रिये शारीरिक व्हावी 
व आपल्याला पश्ुयानी मिळावी हें तर इष्ट नाही. ह्मणून आपण आपली भोगवृत्ति कमी 
करून ती ज्ञानाच्या ताब्यांत राहील, असे केलं तर मात्र उत्तरोत्तर आपली व आपल्या 
समाजाची स्थिति उन्नत होत जाईल. 


४ असो; हें अंमळ विषयांतर झालं. आतां मूळ *लोकांकडे आपण आपलें लक्ष 
वळवू या.. भगवंतांनी तिसऱ्या “छोकांत कापिलसांख्य व वेदांतीसांख्य या मतानचा उद्घार 
केला आहे. कापिलमतानुयायी लोक हणतात को ' कमे तेवढें दुट आहे! व ' हणून 
मुमुक्षने कमे करूं नये. प्रत्येकाने सर्वेकमंपरित्याग करावा असें यांचें मत केवळ 
दोष दाखविण्यास्तवच येथे अवतीण केळे आहे. ' यज्ञ, दान आणि तप हो कम केव्हांही 
टाकितां उपयोगी नाहीं, ' पूणेज्ञानविज्ञानस्थितींत सुद्धां कमे टाकितां नये. 
हें कमेठ. मत होय. येथेही अतिरिक्तत्वाचा दोष आहेच. असो; या दोन्ही मतांचा 
पूर्ण विचार तिसऱ्या अध्यायांत केला आहे आणि येथें या दोन्ही आग्रही दुमतांचा 
विध्वेस करून असें ठरविलें आहे, कॉ, चित्तश्ोधण्यासाठीं कांहीं कालपर्यंत प्रत्येक सुसु- 
झूला अधिकारानुसार क्म करावंच लागेल; पण चित्त निमेळ अथवा विमल झालें हणजे 
कमोची अपेक्षा राहत नाहीं. पण त्यानें पुढें सुद्धां कमे टाकून देऊं नये. लोकसंम्रहा- 
साठीं त्यानें युक्त राहून कमे केळे तरी तें बद्धक होत नाहीं. सहान्या अध्यायांतही 
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योगप्रकरणीं योगारुरुक्ष, योगारूढ आणि युक्त इत्यादिकांचें तारतम्य पाहतांना असेंच * 
सिद्धांतात्मक विधान भगवंतांनी केलें आहे. दुसऱ्या अध्यायांतील  कमेण्येबा$धिका- ' 
सस्ते... ' या श्लोकामध्ये हाच विषय आहे. सारांश, ' कमे, त्याचें लक्षण, त्याची 
आवश्यकता ' इत्यादि विषयांचे आवाहन दुसर्‍या आध्यायांत सूत्ररूपाने करून, तिसऱ्या 
चवथ्या, पांचन्या व सहाव्या अध्यायांत त्यांचा विस्तार केला आणि अठराव्या अध्यायांत 
पुनः उपसंहाररूपानें त्यांचा अवतार केला आहे. भगवान्‌ म्हणतातः 'यज्ञ, दान 
आणि तप हां कर्मे-अभिमान सोडून आशाशून्यत्वानें केलीं असतां, हां कर्मे-बुद्धिवंत 
लोकांचीं अंतःकरणे संस्कृत करितात व ते पुरुष मोक्षसापान चढण्याला अधिकारी होतात. 
अतएव यज्ञ, दान आणि तप हों कम जरी नित्य नव्हेत, तथापि तीं नित्य व लोकसं- 
प्राहक कतव्ये ( ४111565 ) आहेत असें मानून प्रत्येकाने तीं कर्मे अवश्य केली 
पाहिजेत. ह्याचप्रमाणें नित्य म्हणून जी श्रतिस्मृतिविहित कर्म ( 111078 ) आहेत, 
त्यांचा त्याग तर सवथा विघातक होय. 


यावरून, या भगवन्मतावरून, तात्पये असं निघतें कॉ, ज्याला इंग्रजींत 1)(४ 
( कतंब्यकर्म ) हणतात, तों नित्यकर्म प्रत्येकाने चित्तशोधन होईपर्यंत केलींच पाहिजेत; 
हो नित्यकमं तो जर न करील तर धमशास््रानुसार तो दंडास प्राप्त होईल अथवा भग- 
वंतांच्या भागवतीधर्मानुसार बोलावयाचे ह्मणजे तो आपली आत्मिक योग्यता कमी 
करून घेईल. पुनः दुसरें असे को, ज्याला इंग्रजीत ४170108 (सहुण ) असें 
ह्मणतात तीं ' पावन ? कम निष्कामत्वाने व निःसंग बुद्धीने केलीं असतां तो तो कता 
घमेदष्टाने मोठें बक्षीस मिळवीलळ अथवा तो आपली आत्मिक योग्यता जास्त वाढवाल. 
नित्यकमांचरणानें आपला आत्मिक योग्यता कायम राहते पण पावनकर्माचरणानें आपली 
योग्यता श्रष्ट व श्रेष्ठतर होते. खरंच आहे. (१) तपाचरणानं आपलें मन व बुद्धि 
एकाग्र राहून क्षानसंचय होतो. आतां, ही तपश्चया वर्शिष्ठादिकांची असो किंबा टिंडल- 
स्पेन्सरप्रश्तोंची असो; ज्ञानविषय मात्र निराळा. बाकी तपाचरणाची पद्धति एकच असें 
आपल्यास ह्मणावे लागते. तपाशिवाय ह्मणजे एकाप्र झालेल्या कुशाम्र बुद्धीनें इष्टविष- 
याचें ज्ञानदटिपूवक पयालोचन दार्घकालपयंत साधारतः केल्याशिवाय इष्टविषयज्ञान 
सिद्धच होत नाही. असो; पण असल्या प्रकारची एकनिष्ठ विश्वामित्री तपश्चया आप- 
ल्यास आमच्या येथें सहजगत्या कोटे तरी दिसते काय £ आरंभशूरत्वामध्यें बरीक 
भामची बहादुरी बघून घ्यावी, पण फलोदयापयंत अवघड कामाचा पिच्छा पुरविणारे 
भगीरथ आपल्या या देशांत प्रायः आज गित्तीला नाहीतच, असे हटले पाहिजे. 


ही तपश्चया तपोनिष्ठाची उपभोगतृष्णा कामी करून त्याचें मन सुसंस्कृत करिते व 
तें लोकसंप्रह्माकडे व आत्मस्वरूपाकडे वळविते, यांत शेकाच नाही. (२ ) ह्याचप्रमाणें 
दान हं कमे घ्या. दान हणजे आपल्या साक्षात्‌ अगर परोक्ष स्वकर्मानें आपल्या 
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स्वाधीन असलेली वस्तु निर्लोभ मनानें व निरमिमानपणानें दुसऱ्यास सवथा अर्पण 
करणें होय. या दानपद्धतीने उत्तरोत्तर आपली उपभोगतूप्णा कमी होत जाऊन 
आपलें चित्त निमेळ विषयविर'क्त होत जातें हें सांगावयास नकोच. 


आतां आपल्या येथे सुद्धां दानपद्धति आहे; पण प्रथमतः ती निष्काम नाहीं. 
उदाहरणाथ गंगातीरी एक दोन पैसे देऊन आपण अनंत जन्मीची पातके जाळण्याची 
हांब धरीत असतों. किंवा सध्यांच्या जन्मी अलोट कोर्ति आणि पुढील जन्मी पुष्कळ 
संपत्ति मिळेल अशी आश्या करीत असतों! पुनः, या पद्धतींत अभिमानझून्यता नाहीं. 
“ मी असे दान केलं तसें केळे ' असें सांगत फिरण्याची आह्यांला भारी होस! एवंच 
निमेळ चित्ताने, उपभोगवितष्णेनं हें ज्ञान होत नाहीं, शिवाय दुसऱ्याच्या तात्कालिक विपत्तीचा 
नाश करण्यापलीकड आपण फारसं कांहीं करांत नाहीं. ह्मणजे आम्ही हिंदु लोक जात्या 
कोमल मनाचे असल्या कारणानें एकादा भिकारी विवळून ओरडला कों, त्यास मूठपसा 
दाणे देऊन टाकितो, हें कांहों खोटें नव्हे; पण ज्याच्या योगानें विपत्ताच नष्ट होईल असे 
दान करण्याची, ह्मणजे इंद्रिये, मन व श्रद्धसहित वृद्धि हां प्रफल्ठित होऊन जास्त कार्य- 
क्षम व ज्ञानपर होतील, जास्त शुद्ध होतील, जास्त इंथ्ररपर होतील, अनाथसंख्या कमी 
होईल असें दान आह्या करीत नाहीं, नव्हे काय £ अधिभोतिक तापापासून अनाथांस 
मुक्त करण्याची खटपट करणें हें तर चांगलेंच ! पण आधिद्‌विक व अध्यात्मिक दखांचा 
अविग कमी करण्याचे प्रयत्त करणें ह जास्त श्रेयस्कर नव्हे काय १? एवंच दानपद्धति 
मनःशुद्धि करणारी खरी; पण हलळोच्या आपल्या धभभ्रष्ट कालांतील आमची पद्धति 
कामना व अभिमान वाढविणारा होऊन पन: तापत्रय वाढविणारा मात्र झाठी आहे. 


असो; भगवान म्हणतात तशी दानपद्धात सुरू झाल्यास आपल्या स्वतःच व स्वेतरांचें 
चित्त सुनिसेळ होऊन मोक्षाची नाट सुलभ होईल यांत कांहां शका नाहो. आतां 
तिसरें कम राहिलें ते यज्ञात्मक कम होय. यज्ञ म्हणजे आपल्या स्वतःच्या साक्षात्‌ 
परोक्ष कमाने प्राप्त झालेल्या संपत्तीचा विनियोग करणें म्हणजे ती संपत्ति विश्वव्यस्थापक 
ह्मणून ज्या देवता मानिल्या आहेत त्यांस अमिद्रारा अपण करून क्रणमुक्त होणें होय. 
हं याजचिककमे तर प्रस्तुतकाली प्रायः छप्तच झालें आहे. तेव्हां त्याविषयी येथें विचार 
करण्याचें कारण नाहीं. केवळ इतकेंच ह्मणावयाचें को समकालीन कांहीं आपन्न प्राण्यांस 
सहाय केळं असतां जर मनःशुद्धि होते, तर सबकालीन व सवेस्थलीन प्राण्यांचा योगक्षेम 
अधिकारानुसार चालविणाऱ्या देवतांस तुट करण्याचा प्रयत्त निमळ मनानें केला असतां 
आपली चित्तशुद्धि जास्तच निर्मळ होईल. मग ही तुट्टि पूवेप्रणीत दवनादिरूपानें करा 
किंवा मोठमोठाली धमोलयें विद्यालये, रुग्णालये अगर प्रदर्शनाल्यें काहून करा, फलश्रुति 
एकच आहे. 
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असो; तेव्हां ही चित्तश्ोधक कर्मे प्रत्येकाने केली असतां त्याची 
मोक्षयात्रा सुलभ होईल हणून या कमोचा त्याग करूं नये आणि निश्य 
कर्माचा त्याग तर मुळींच उपयोगी नाहीं, हे भगवन्मत होय. वेदाविहित 
नित्मकर्मांचा त्याग केला असतां म्हणजे तीं कमें करण्याचें टाकून दिलें असतां 
होणारा त्याग तामस होतो. हा त्याग मोह्रेरित ' होतो, अज्ञानप्रोरत 
असतो, ह्मणून याला तामस त्याग हटले. गप्पा मारायला बसलें 
असतां संध्योपासना अजीबात विसरून जाणें याचें नांब तामसी त्याग होय. सद्यःस्थितीस 
लागूं असणारी अद्यी असलीं आणखी अनेक उदाहरणें देतां येतील. असो; हा अज्ञान- 
जन्य लाग आहे. राजस त्याग म्हणजे नित्य अगर नेमित्तिक कम करितांना शरीरास 
अगर मनास आयास होतात, ह्मणून त तं कम करावयाचे नाहीं हा होय. क्षणभंगुर शरी- 
राला दुःख होऊ नये, ह्मणून परमेश्वराकडे नेणाऱ्या कमाचा त्याग करावयाचा, हा 
राजस त्याग होय ! गणित शिकण्याला भारी आयास पडतात ह्मणून गणिताचा नाव 
सोचून देऊन परीक्षा वुडवावयाची याला त्याग कोण ह्मणेल १ ह्ाटछेंच तर तो राजस 
त्याग आहे असे म्हणावें. पण प्राप्त झालेल किंवा धमेविहित असलेलें कर्म सुख- 
कर असा वा दुःखकर असो, सुकर असा वा दुष्कर, कोणताही संशय मनांत न ठेविता 
धीर व सुज्ञ पुरष वासना व अभिमान ह्या हयीचा त्याग करून तें प्राप्त कम कारितो 
तो खरा त्यागी होय. कम करावयाचें पण वासनेचा व अभिमानाचा स्पशेही होऊं थ्याव- 
याचा नाहीं, याचें नांव सात्विक त्याग ! हाच खरा त्याग होय. कारण पहा कां, देहधारी ब 
देद्वाभिमानी पुरुषाला कर्म-त्याग समूळ व सर्वथा करणें अशक्यच आहे. तेव्हां कर्म 
करून कमफलाचा त्याग करणें म्हृणजे नित्य व यज्ञदानादि कर्मे निष्कामत्वानं करून 
आपले चित्त शुद्ध करून घेणं हें जीवाचें मुख्य व त्याच्या आटोकक्‍्यांतील काम आहे 
आणि तें काम ह्या सात्त्विक त्यागाने साध्य होतें. कापिलसांख्य ब आधुनिक कांहीं 
वेदांती यांस असें वाटतें कीं, सर्वार्चे जीव सारख्याच योग्यतेचे आहेत. एक कमे 
सोडून दिले काँ प्रलेकास ज्ञानाचा अधिगम होइल. पण हें मत खोटें आहे. प्रत्येक 
पुरुषाच्या जीवाची आत्मिकास्थिति मित्न असते व ही भिन्नता नित्य व यक्ञदानादिक कर्मे 
केल्याशिवाय व आपलीं इा्ईये विषयलोभशून्य केल्याशिवाय मोडावयाची नाहीं. क्षणून 
हीं कमें स्वतःकरितां अगर लोकसंम्रह्मासाठी कांही. कालपर्यंत केलींच पाहिजेत. चिस- 
शुद्धि झाली व त्या चिसशुद्धींचे खरं स्वरूप आपल्या सहचाऱ्यांस कळलें 
व वळले हणजे कमे करण्याचे कारण नाहीं. या सिद्धांतान्वयें सदैव कमपूजा 
करणाऱ्या कर्मठांचेंही मत निराकृत झालें. “मी. पूणे आहे, ' असा त्रह्मप्त्यय अभंग 
झाला व हा प्रत्ययही सर्वथा मावळून क्ञानरूप झालं म्हणजे कर्म संपू. तोंपयंत कमे 
केळे पाहिजे आणि फल टाकिले पाहिजे, हा खरा त्याग होय. असल्या त्यागी 
पुरुषाला म्हणजे आशाशून्य व अभिमानध्यल्य जीवाला तें सात्विकल्यागपूर्वक केलेळे कर्म 
मुळींच क्‍द्धक होत नाहीं. मात्र जे आशा व अभिमान न टाकणारे जीव' आहेत 


छठ 
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त्यांस त्यांच्या कळकट चित्ताने प्रेरिलेळें कम बद्धक होऊन तें त्यांस कमे- 
फुलयोग्य स्थिती भोगावयास लाविते. सारांश, उपाधिम्रस्त चित्तानें केलेलीं कर्मे बद्धक 
होतात आणि निर्मळ चित्ताने केलेलीं कर्मे विमोचक होतात. हो संसारावेमोचन कर- 
णारा कर्मे सात्विकत्यागात्मक असतात. हां कर्मे अशा व्यवस्थने करणे हाच संन्यास 
होय. कमैफलत्याग.व कमसंगत्याग, हे दोन त्याग खंबीर असले ह्मणजे संन्यास सिद्ध 
होतो. एवंच केवलाद्वैत वेदांत कमेत्याग सांगत नाहीं तर कर्मफलत्याग व 
कर्मसंगत्याग विहित करून कमोचरणान कमेसंन्यासाचे फल मिळतें असं 
सांगतो. पांचव्या अध्यायाच्या प्रारभीं हाच विषय आहे. असो; गांताभक्तांनीं विशे- 
षतः लक्ष्यांत ठेवावयाचें काय तें सांगतो. प्रत्येक जीवाला मी देह, मी इंद्रिये, मी मन, 
मी बुद्धि, किंवा हो सर्व मीच आहे, अशी अज्ञानजन्य श्रांति असतें व त्याचप्रमाणे 
मला कतत्वसामर्थ्य आहे अशी भ्रांति असते. तसेंच मळा अमुक विषय मिळाला 
तर मळा छुख होईल, अमुक विषय मला दुःख देईल अशी आशा किंवा 
भय असतें. हूं भ्रांतिपटल दूर करण्यासाठी व ही अक्ा अगर भय दूर 
करण्यासाठी निष्काम व निःसंग कम सांगितलं आहे. बिहितकमांनें ह॑ भ्रांतिपटल 
दूर्‌ होईल व आश्याभयांची दुकल नष्ट होईल. पण केव्हां १? जेव्हां दुसऱ्या व इतर 
अध्यायांत सांगितल्याप्रमाणे मी देहादिमिनन आहे अशी ठाम खातरी होइल व “ आश्या 
विस्नृुत करून ती पूर्ण करावी व सुखोपभोग घ्यावा ” हें, अज्ञान दूर होऊन फलाशा 
व सुखाश्या नष्ट केली तरच खरं समाधान होणार असा निश्चय होईल, तेव्हां सव अज्ञान 
नष्ट होइल. मो देहादि भिन्न आहे हा प्रत्यय क्षणोक्षणी येतो तरी अज्ञान कायम राहतें. 
याला कारण पूवकमोनं सिद्ध झालेली आपली जीवदशा होय. हिला सुसंस्कृत करावयाचें 
असल्यास शास्त्रांचा, ( जीवांचा व जीवातीतांचा अनुभव संप्रहित केलेल्या प्रथांचा ) 
एकनिष्ठ पाठ केला असतां आपल्या स्बप्रत्ययाला बळकटी येऊन कर्तृत्वाचा अभिमान 
विगलित होतो. फार लांब कशाला १ नुसत्या आधुनिक अनुभवसिद्ध शास्रांचें वरवर 
अवलोकन केळें तरी जीवाची दुबेळता अथवा दुबळेपणा स्पष्ट होऊन “ ज्याला आपण 
“मी असं नांब देता, तो कता नाही ” हे स्पष्ट होईल, 


हाच विषय १३ व्या व १४ व्या झोकांत उपसंहारजन्य जो वेदांत त्याच्या प्रति- 
प्रश्यापनेमध्ये सहज आला आहे. भगवान्‌ ह्मणतातः कमेसंपादक अशीं पांच कारणें 
अथवा कारणपंचक कोणतें आहे तें पहा. सुखदुःख, रागद्वेष, इत्यादि द्रयींचें आश्रय- 
स्थान जे शारीर तें एक कारण; तसेंच “ मी अमुक ' असा अभिमान धरणारा हें दुसरे 
कारण; तसंच (२ ) अंतबोह्य ज्ञानेंद्रिये ( ४ ) कर्मेद्रियें आणि (५) विश्वकर्म. हो तीन 
मिळून पांच कारणें होत. यांच्या संहृतीशिवाय एकद्दी कम सिद्ध होऊं शकत नाहीं 
डपैभोगजन्य सुखदुःख अगर रागद्वेषांचें अधिष्ठान जे शरीर तें असल्याशिवाय, सारांश 
प्रेरकांच्या स्थानाच्या अभावीं, कोणतेच कमे होऊं शकत नाहीं. याचमाणें कतुत्वाभि 
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मान ब ज्ञानेंद्रिर्ये व कमेंद्रिये असल्यावांचून कमेसिद्धि होणें नाहो. ह्या गोष्टी आबालदृद्यंस 
विदित असतांही त्यांच्या हातून प्रमाद होतो व नास्तिक लोक ' हरीरच सवे कसे 
करिते, । नेंय्यायेक “कता जीव कम कारेतो, ' बोद्ध * इशैये कमे कारेतात, ' आणि 
सामान्य लोक देवावर निर ठेवतात, हा काय लहान चमत्कार आहे ६ हें सबवादी अप- 
सिद्धांती किंवा एकदेशी--सिद्धांती आहेत, हं स्पष्टच आहे. असो; आतां देव म्हणजे 
काय ६ याचा बिचार करून पुढें जाऊं. 


देव म्हणजे काय? 


७, देवावर इतकें लिहिले गेलें आहे, ह्या देवाच्या वादासंबंधानें इतकी भवति व 
न भर्वाते झाली आहे, कीं वरील विषयमूलक वादगप्रथांचा नुसता नामनिर्देश करीत 
बसु तरी सुद्धां प्रस्तुत ग्रंथासारख अनेक ग्रंथही पुरणार नाहीत! श्रीमद्धग- 
वद्रोतानुषंगानें मळा इतकंच म्हणावयाचे आहे को, एकंदर बिश्नांत म्हणजे इतर सवे 
जगांत व एथ्वींत ( सवे खंडांत ) जीवांचें व सटिशक्तीचें अव्याहत कमे चाललें आहे; 
त्या सवाचा संग्रह हणजे देव होय. आपले करम तत्तत्कालीन फलोन्मुख विश्व- 
कमोला अनुकूल असलें म्हणजे आपल्यास सुखप्रद अशा कर्मसिद्धि होते व प्रतिकूल 
असलें म्हणजे विएरीत प्रकार हातो. ह्या फलोन्मुख असणाऱ्या ( प्रायः आपल्या सम- 
कालीन व समस्थलीन असणाऱ्या, कालविशिष्ट व स्थलविशिष्ट विश्रकमोला दैव असें 
ह्मणावे. आतां ज्या चाणाक्ष लोकांस विशिष्ट विश्वकर्माचा ओघ कसा वाहत आहे 
हें चांगळ॑ समजतं त्यांस सदोदित विजयप्रारप्ि होते व ज्यांस हा आढावा काढितां 
येत नाहीं ते लोक सामान्यतः फसतात. केव्हां केव्हां आकस्मिक रातीनें दुःखाघात अथवा 
सुखावाप्ति होते हें खरे; पण सवव पूर्वकारणांचा पूण विचार केला असतां अकास्मिकत्वाची 
अक्रास्मकता विलुप्त होते हंही खर॑ आहे. आतां 'अ” स विनाकारण सुखावापतिव 'आ' ला 
विनाकारण दुःखप्राप्रि कां होते हा फलमीमांसंतील प्रश्न आहे, कमेकारणमीमांसेचा प्रश्न नव्हे. 
सारांश, आधुनिक शास्त्रांमध्ये (210ल (111178 ७टाा8४्ट ९तृपा] ( दुसऱ्या सव गोष्टी 
यथास्थित आहेत असं ग्रहीत धरल्यास, हृणज विश्वकमे अनुकूल असल्यास ) असें ज्ञान- 
पूवक हाणण्याचा जसा अवइग्र परिपाठ पडला आहे, त्याचप्रमाणे प्रेरकांचें (॥/1)15) अधि 
ष्टान शरीर, अभिमानी जीव, हैदियसामुम्री इत्यादिकांचा संग्रह असला तरी त्यांत विश्वकर्मांचा 
अंतभाव करणें अत्यंत इष्ट आहे; असे भगवंतांना द्शावेले आहे. ( सटशं चेष्टते स्वास्याः 
प्रकृतेः ज्ञानवानपि । अ० २ “टो. ३३) हें विधवकम देवसाक्षीने सजीव व निर्जीव भू्तां- 
कडून होतें, ह्मणून याला दैव म्हणावयाचे. असो; कोणतें सुक्त किंवा असुक्त असें 
कायिक, वार्चिक वा मानसिकही कर्म घेतळें तरी ह्या पांचांचा संप्रह येथे अवःय असतो. 
ह्यांतील एकाचा जरी अभाव असला तरी कर्म होणें शक्‍य नाहीं. तिसऱ्या, चवथ्या 
व इतर अध्यायांचून प्रसंगानुसार असें सांगितलें आहे कॉ, कम म्हणजे दिलेल्या एका 

अन ९ 
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क्षणाच्या पूर्व क्षणांत इर्य विश्ववस्तूंमध्ये जी व्यवस्था अगर मांडणी असते, त्या मांडणी- 
मध्यें अगर व्यवस्थेमध्ये झालेले स्व फेरफार होत. हे फेरफार अगर ह्या मभिन्नभाव, 
ज्या पूवव्यवस्थेने हातो ती या भित्नभावाचें कारण आणि जो फेरफार अगर मभिन्नभाव 
होतो तो परिणाम होय. तेव्हां कोणतेहा कम होण्यास या कारणपंचकाचा संग्रह 
अवश्य पाहिजे हे भगवंतांस सांगावयाचें आहे. शिवाय हं सांगण्याचा असा मतलब 
आहे कीं, केवळ, निगुण, निरंजन, निर्विकल्प जो आत्मा त्याचा अंतभाव या कारण- 
पंचकांत होत नाहो. आत्मा कताच नाहीं तव्हां तो भोक्ताहा नसतो ब नसला पाहिजे; 
हें उघड झाले. अथातच इष्टानिट्ट किंवा मिश्रित फलारवार्प्त ज्यांस होत त जीव 
अज्ञानाने आद्या ध अभिमान ह्या हृयीला वदय झालेले असतात; हाणूनच हाते. व 
हाणूनच कतुललभाकतलाचे अधिकारी आपण झालों असें त्यांस अज्ञानाने वाटन ते कर्म: 
बद्ध होतात. पण ज्ञानानं कर्तृत्वभाकतृत्व नष्ट झालेले महात्मे कमबद्ध होत नाहींत. 
सारांश, संन्यासी अगर त्यागी लोकांस कम बद्धक होत नाहीं व इतरांस तें बझ्धळू होतें, 
याचे कारण त्यागी लोकांनीं-या साधु पुरुषांनी-अज्ञानजन्य आशा व अज्ञानजन्य अभि- 
मान यांचा उच्छेद कलला असता आणि सामान्य लोक आशाबद्ध व अभिमानवदा 
असतात हेंच होय. म्हणून ज्या ज्या आत्मक अवस्थमध्ये जीव असल त्यानें आपली 
स्थिति कायम ठेवण्यास आणि ती वारष्ट प्रतीची करण्यास जो प्रयत्न केला पाहिजे तो 
त्या अवस्थेचा अभिमान सोडून देऊन आणि विषयफलाचा अभिलाष सोडून देऊन 
सुमुक्षनें शात्रविहित नित्यकम व पावककम केळे पाहिजे. असें कम पुष्कळ कालपयेत 
ह्मणजे आशझशासवंस्व व अभिमानसवस्व नष्ट होइपयेत केलें पाहिजे. हा अभिमान व 
ही आशा नष्ट होत असतां, अगर अज्ञानदुगाचा विध्वंस चालला असतां, ऐक्यज्ञानाचा 
उदय होत येता; आणि अज्ञान संपलं, संशय फिटला, हृदयप्रंथा तुटली काँ, ब्रह्मी 
ब्रह्म सामावून जातें. हा ब्रह्मात्मकयभाव झाला म्हणजे मात्र कर्म संपते. हाणून 
सांख्यांचें कमविरुद्ध मत व कमेठांचे कमावश्‍यकताप्रातपादक मत, हो दोन्ही आप्रही 
मतें आहेत, असं दाखवून भगवंतांना त्यांतील पभ्राह्यांश मात्र धतला, तो हा कॉ, अज्ञा- 
नावस्था फिटेपयंत अगर अंतःकरण व बाह्यकरण शुद्ध होइईतोंपर्येत भागवतधर्मविहित कमे 
करावें हा कमेठ मताचा म्राह्यांश घेतला, आणि अज्ञान संपले म्हणजे कमेच संपतं. 
तेव्हां “ कमे करा, अगर करू नका ? असें सांगण्याची आवश्‍यकताच राहत नाहीं, हा सांख्य 
मताचा प्राह्मांश घेतला. हाच. भागवतधमाची मुख्य रहस्यभूमिका आहे. ' आत्मा 
कता आहे ' हे नैयायिकांचें मत त्याज्य म्हणून अनादारेलें; पण अज्ञानस्थितींत जीव 
कता आहे म्हणून नित्य व पावककमीचा स्वीकार केला. तो कतो आहे ह्मणून 
भोक्ता आहे ही सांख्यमताची दुरुस्ती केली. त्याचप्रमाणें कारणपेचक सांगतांना 
. 'वावोक, नेस्यायिक, बौद्ध व सामान्य लोक यांच्या मतांत जो स्त्यांश आहे तेवढा 
नेऊन असे ठरविलें को, शरीर, कतृत्व-भोक्तृत्वाभिमान, करणद्वय ( ज्ञानेंद्रिये व कर्मे- 
द्रियें) आणि विश्वकमे ह्या पंचकडीच्या सहाय्याने कमे होतें. पण कारणपचकांत 
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आत्मा सत्तारूपाशिवाय जास्त नाहीं म्हणून तो येथें कारणात्मरूपाने नाहीं; अ्थोतच हो 
कता, भोक्ताहा नाही, आणि शेवरी अद्वेत मत हाच खरा सिद्धांत आहे, हें सांगण्या- 
साठी तो अधिष्टान नाही, तो कता नाही, ता इादरयें नाहो, तो चेष्टा नाहीं, व तो देवही 
नाहीं असं १६ व १७ “*ळोकांत ठरविले. शिवाय, १४ व्या श्लोकांत कमेकारणांची 
मालिका सांगतांना अधिष्टानादिकांचा, देवासह स्पष्ट उल्ले केला, यावरून जीव आपली 
स्वतःची आत्मिकयोग्यता वाढविण्यास समथ आहे, स्वतंत्र आहे, असे सांगून जीव- 
स्वातेत्याचा कायमचा निकाल केला. अश्या प्रकारे ही लोकाबलीा माठ्या उपभोगाची, कमे- 
प्रोत्साह्क, निराशा नजक आणि शांतिसंपादक झाली आहे, आणि निप्काम कमाचरणांचें 
महत्त्व सांगून ज्ञानास अवश्य जे नाकम्य ते व लोकसंग्रह आणि आत्माद्वाराचे ज्ञान कसें 
प्राप्त करून देते याची हा प्रणालिका सांगितली. त्याचप्रमाण ज्ञानवादी लोकांच्या शास्त्रीय 
परंतु एकदेशी कल्पनांचा विचार करून लांताल प्राह्माश घेतला आहे म्हणून ही *लोका- 
वली _फ रच महत्त्वाची झाली आहे. असो; या लळाकावर्लातील अंतिम “ढोक अद्वेत- 
मतप्रस्थापक आहि. ज्याची अहंकारवुद्धि म्हणजे कतृत्व--भोकतत्ववुद्धि--तसेच जीवत्ब 
सचवथा स्वतंत्र आहे हे विरारूंनये, अश्या प्रकारची बुद्धि नष्ट झाली आहेव ज्याची 
बद्धि विषयसंगाने अथवा कमाचरणान मुळीच लिप्त होत नाही-सारांश, आश्या व अभि- 
मान मिळून उत्पन्न हाणारी अज्ञानजन्य दुकल जथ सवथा अस्तंगत झाली, ह्मणजे जो 
सवंथा निरंजन आणि निर्विकल्प ब्रह्मस्वरूपाप्रत पावळा, ऱ्याच ब्रह्मतादात्म्य झाल, 
त्याच्य़ा हातून जरी सब विश्वाचा नाश झाला-अरे होण माझ्या स्वतःच्या समजुतारने 
शहोकयच नाही ह्मणा-पण प्ररोचनासाठी मात्र ग्रहांत घऊं या--ऱत्याच्या करवी सव विश्वगत 
वस्तूचा वि"्वंस झाला तरा त्याला ह्या अनंत हृत्यांबहल जबाबदार धरतां येत नाही. किंवा 
त्यांबद्दल त्याला बंधनही प्राप्त होत नाहा. त्रह्मज्ञ पुरूषाला केवळ ब्रह्मदष्टि प्रधान असल्या- 
मुळे व वत्तगत त्रह्मस्वरूपार्शा तो तादात्म्य पावला असल्यामळे लोकिकरटींची कार्य- 
कास्ण परंपरा तो मुळांच लखीत नाही. व वास्तलविकरालया तो वद्धही होत नाही. सवत्ञ 
सवेगत आणि सदासुखी झालेल्या हणजे सब्चिदानदस्वरूपी रममाण होणाऱ्या पुरुषांच्या 
हातून जीावदष्टीचे कमे होणेच अराक्य आहे, तर ता कमेकतती असता कानाहीं व तो 
कमेबद्ध होतो कॉ नाही, हा वादच अप्रस्तुत आहे. लोकिकरडाने ' तो कमकता व 
कमफलभोक्ता असला पाहिज,” अस म्हणतां यइळ वब ळाकिकसुखसंचय अगर दुःख- 
संतति-यांच्या प्रमाणाने व प्रामाण्याने त्याला म्हणजे त्याच्या देहाला बक्षास अगर शिक्षा 
मिळेल; पण देहाच्या सत्तारूपाणिवाय बाकांच्या सव देहस्वरूपाप्रासून जा निराळा झाला 
त्याला त्या देहाची परा मानण्याइतक अवभान तरी काठे असणार आहे : असा; तेव्हां 
तात्पयीथ हा का, सुक्त झाळेला पुरुष कमातीत होतो. (२) तर्सेच ज्ञानात्मक कम 
भबतारक आहे. आणख्षि उपभागात्मक कभ बद्धक आहे, हें वाचकांना कृपा करून 
नोट समजून घ्यावे. 
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६ असो, सारांश हा को, पाठीमागील *होकावली मोठ्या महत्वाची आहे असें 
सांगितलें, त्याचप्रमाणें १८-४८ ही “छोकसंततीही अत्यंत महत्वाची आहे. येथें अनेक 
विषय व अनेक उपविषय यांचा संप्रह क्षाला आहे. हा सगळ्या विषयांचा यथास्थत 
विचार करून त्यांवर ठाम असा अभिप्राय देणें हें माझ्या अल्पशक्तींच्या बाहेरचे काम 
आहे. केवळ विचारप्रगतीस्तव मला उपयोगी वाटणाऱ्या कांहीं कांहीं विषयांचा उल्लेख 
करून ह्या लोकावलीचा मी निरोप घेणार आहे. 


७ येथील १८ वा लोक तर विशेष महत्वाचा आहे. या श्ठोकांत कमेप्रेरक 
आणि कमेसंपादक साधने यांचा उल्लेख केला आहे. ज्ञान, ज्ञेय ( जाणण्याची वस्तु 
()11]20_) आणि परिज्ञाता ( जाणणारा, देहादिकांचा अभिमानी पुरुष 811)))9७01) 
ही त्रिपुटी भारी महत्वाची आहे. ही त्रिपुर्टाच ज्ञानपोषक अथवा कमेपोषक होते, हें कसें 
तें आतांच सांगता. 


पण अगोदर एका वादाचा निकाल करून मग पुढें जाऊं. यूरोपखंडांमध्ये उत्पन्न 
झालेल्या तत्वज्ञांचे ज्ञानदृष्टीनें तीन वर्ग होतात. कांही तत्वज्ञ असें म्हणतात को आप- 
ल्यास ज्ञेया ( 051९0 ) चे मात्र साक्षात ज्ञान होते. पारक्ञाता म्हणजे जाणणारा 
( 57519० ) आपल्यास विदित होतो, तो ' केवळ ज्ञेयावरून परोक्षतः होतो. सारांश 
शेयच काय ते एक आहे. ज्ञान व पारिज्ञाता ह्या मनोवस्था ज्ञेयापाखू" उत्पन्न झाल्या 
आहित. या तत्वज्ञमन्यांस आपण प्रोफेसर सिज्विक प्रमाणें ज्ञेयेकवादी ॥10(611॥1- 
11518 म्हणूं, यांच्या मतें बाहेरील पदार्थ ( (20). ) च मन आदि उपकरणे उत्पन्न 
करून नंतर परिज्ञाता अगर 5॥1)]००६ उत्पन्न करितो. मन आदि ज्ञेय़ांचेच प्रकार 
आहेत व ज्ञान होतें तें क्षेयांचेंच होतें. ज्ञान व परिज्ञाता हां ज्ञेयाची, ॥1॥॥(121 ची, 
विश्वाचो अपत्ये, कार्ये आहेत म्हणून कारणाचा ()0]९०६ चा, 3191181 चा बिचार 
केला म्हणजे तत्त्वशोधनाचें काम आटपलें. ज्ञेयाचा मात्र हे विचार करणार म्हणून यांस 
१४ ७॥०11॥118(5 चारवांकपंथी, लोकायत म्हणावयाचे. मात्र चार्वाक आणि प्रस्तुतचे 
नास्तिक यांत विशेष इतकाच कीं, चार्वाकाचीं जीं कांहीं वाक्यें उपलब्ध आहेत; त्यांवरून 
तो पराकाष्ठेचा उपयोगी-भोगभाक्ता-अतएव ज्ञानद्वेशा असावा, असे मला वाटतें. पण 
अलीकडच्या पाश्चात्य नास्तिकांची स्थिति भिन्न आहे. ते ज्ञानभक्त आहेत. (२ ) नंतर 
दुसरा असा एक पंथ आहे कीं जा * केवळ परिक्षाता ( जाणणारा 8॥॥]6०. ) सर्वे 
कारण आहे व हें अवाढव्य विश्व त्याच्या कत्पनासष्टीच तरंग आहित * असें म्हणतो. 
बौद्धांमध्येही असा एक पंथ होता. यांस ज्ञातूवादी अथवा 3॥0]९010० [वदता 
म्हणावयाचे. “ मी आतां हो अक्षरं लिहीत आह, त्यांतील अक्षरे, ठेखणी माझ्यासमोर 
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पुस्तकें आहेत ती, त्यांतील मजकूर, मो ज्या पेटीवर लिहीत आहें ती पेटी, व बसलो झाडें 
ती खोली इत्यादि सर्व पदार्थ माझ्या कल्पनेने मी उत्पन्न केळे आहेत, मुळांत ते पदार्थ 
नाहीत, असें म्हणणारा हा पंथ आहे. याला बर सांगितल्याप्रमाणें 1१81115818 
म्हणतात. बौद्धांप्रमाणे हे ज्ञातुवादी सर्बच नेश्वरवादी नाहींत. असो; (३) आतां 
तिसरा पंथ ज्ञानवादययांचा. आपल्यास बाह्य पदार्थाचे स्वरूप गोचर होतें त आपल्या' 
भनोविकृतीनुसार होते. आपल्यास बाह्य पदार्थ काय आहे हे वस्तुतः समजत नाही ब 
छ्या नेत्रादिक हादियद्वारास मनाला पदार्थ गोचर होतात व दद्धीला कारणावेचार समजतो, 
तो हदय, मन व बुद्धि ही वस्तुतः काय आहेत हेंही समजत नाही. सारांश, बघतो 
कोण हे माहीत नाहीं, वघतो काग्र हे माहीत नाही, मात्र बघण अथवा ज्ञान ह मात्र 
, गोचर होते. हें बघणें अगर ज्ञान हें करणसंघटनेवर अवलंबून आहे; स्वयंभू नाही; 
म्हणून आपलें हान सापेक्ष आहे. ंनिरपेक्षज्ञान आपल्यास नाहा. एवंच जगांत सापक्ष- 
ज्ञानू काय ते आहे असे म्हणणारा एक पंथ आहे यांस 1१101६(1018(5 सापेक्षवाही 
म्हणतात. तसेंच, विषयज्ञान आणि विषयतक्ञाता हा ज्ञानाची दोन टोके आहेत; ज्ञाना- 
शिवाय या द्य विश्रातही दुसरें कांही नाही असं म्हणणारा एक पंथ आहे, त्यास 
7108 1115(8 कबलज्ञानवादी म्हणतात. असे निरानराळे पंथ जे अलीकडील ममत 
ज्ञानविस्तार झालेल्या यृूरोपखंडांत निमाण झाले आहेत व पुढेही होतील, त्या सवाचा 
एका शलोकार्थांत उल्लेख करून, हे सव पंथ एकदेशी आहेत असें भगवंतांनी सुचविले आहे. 
श्रीकृष्णाची म्हणजे उपनिषदाची कर्मोपस्थात वरील सव बादांचा अंतंभोव करून 
त्यांस एकरसत्व देते. अद्वेताचे, केवलाद्रेताचे, ज्ञेय (ज्ञानाविपय ) हें ज्ञानरूप आहे. 
यालाच हे ग्रंथ बह्म असे म्हणतात. ब्रह्म हें ज्ञानर्प, ज्ञानच आहे, हे ज्ञान कवल 

( 8.5871ए॥0) आहे म्हणून त्याची ओळख दुसऱ्या कोणत्याही बाह्य साधनाने होत” 
नाही. त्याला जाणणारे तेंही ज्ञान आहे, एवंच ज्ञान हा पारज्ञाता, ज्ञान हेंच हैय 
आणि ज्ञान हाच फलविपाक आहे. ही अद्यी स्थित असणें याचें नांव अठ्वेत अथवा 
केवलाद्रीत आहे. येथें ज्ञान, ज्ञेय व क्षाता हे सवे एकरूप असतात. सर्व प्रकारच वाद 
येथे मिटतात. शझून्यवाद हा सव्याघातक आहे असे समजून त्याचा बिचार न कारितां 
चावांकवाद, सोगतवाद, सांख्यवाद इत्यादे घेतले तरी ते सब एकदेशी आहेत. 
काणी ज्ञेयवस्तूंच ज्ञान व ज्ञाता यांचे स्वरूप निश्चित कॉरत, कोणीं ज्ञातृस्वरूपानुरूप ज्ञय- 

स्वरूप व ज्ञानत्वरूप निमाण होतात, असें म्हणतात व कोणी “ज्ञानच काय तें आहे, » 
ज्ञेय व ज्ञाता आहेत कॉ नाही, असतील तर तें काणत्या स्वरूपाचे आहेत, हे. समजत 
नाहीं, असे म्हणतात, पण गौताकारांस या सर्वांचा अंतभाव करून आस्तित्व हें झ्ञान- 
रूप आहे, ज्ञान हें अस्तित्वरूप आहे आणि उभयताही, आनंदरूप आहेत, असें सांगा- 
वयाचे आहे हे केबवठाद्वेत होय. व्यवहारांत मात्र ज्ञान, ज्रेय आणि परिद्वाता यांचा 
संप्रह झाला म्हणजे कमेचोदना होते हें म्हणणें ठीकच आहे. क्षेयाचा ज्ञालावर, झाोंयाच. 
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श्ञैयावर व उभयतांच्या ज्ञानावर संस्कार होतो व नंतर म्हणजे या तिन्ही वस्तूंच्या प्रचो- 
दनॉने कम होतें. हें कसं तं मागे सांगितलंच आहे. तात्पर्य व्यवहारांत काय किंवा 
परमार्थात काय या तीन निरनिराळ्या दिसणाऱ्या वस्तूंचा संगम होतो तेव्हां व्यवह्य- 
रांत कार्ये उत्पन्न होते. आणि परमार्थात तिन्ही वस्तूला एकात्मता प्राप्त झाली 
म्हणजे केवलह्ञान होते. एवेच एकदेशीपणा कोठेही शक्य नाहीं. 


भगवंतांनी, विषयज्ञान, विषय आणि विषयज्ञाता ही जयी कमेप्रचोदक आहे, 
यांशिवाय कमैसंचार होत नाहीं, असे स्पष्ट सांगितल्या कारणानें गौतीवाच्क सहजी- 
सहज अनुमान काढतील को, आसत्म्यराकडे कमप्रचारकार्चे काम मुळींच नाहीं. हें 
अनुमान खरें जाहे, हं आत्म्पाविषयीं या भगवद्वोतेंत जथे तेथें जे अनेक उल्लेख आळे 
आहेत, लखांवरून स्पष्ट होतें. भदक्ञानास आरंभ झाल्यानंतर कमास आरंभ होतो. 
कारणभेदज्ञान पारिच्छिनने (1"111'6) अवस्थेमत्ये उत्पन्न होते, आपण अल्पसत्त]क्र, 
अल्पज्ञ आणि अत्पसुखी , आहो असे. सद्वान 'अवस्थेमध्यें वाटं लागतं; पण त्याच 
वेळीं “मी आहे' असं वात्तविक असणाऱ्या ' स्वास्थिताबद्दलचे भानही अंतर्भूत असतें, 
असो; ही स्थिति विचारकाली असते तशीच सबवे काळ असावी ह्मणजे निरुपाधिक 
स्थापि आपल्यास असावी अशी या "लोकान आद्या उत्पन्न होते; व या आशेच्या समा- 
धानाथे कर्म करण्याची जी प्रत्रति हाते ती. जीवाच्या आत्मिकस्थितीच्या अनुसार होत 
असते. सारांश, पूवकमानुसार जीवाला जी बुद्धि व जी वासना, जीं अंतःकरणेंव 
.बाह्यकरणें प्राप्त झालीं असतील तदनुसार तो उपभागाकडे, विषयाज्ञानाकड किंवा 
आत्मज्ञानाकडे वळतो. असो; तेव्हां विषय, विषयज्ञान व बरिषयरपारेक्षाता' हे कर्मभ्रचोदक 
( प्रा0इिश्‍०8 ) आहित. 

हें कसें तें पहा. आत्मा हा स्व आहे, सर्वव्यापी आहे, सर्व सुखी आहे व्‌ 
सर्वकाळ आहे. व्यावहारिक समजुतीसाठी मात्र हो कांहा विशेषणं घतली आहेत. 
वस्तुतः तो निगुंगच आहे. असो; सांसारिक जीवाचें पारमार्थिक स्वरूप आत्मात्मक आहे इं" 
अनेक वेळ सांगित्तळ आहे. तेव्हां सांसारिक म्हणज अज्ञानी जीवाला भोतीनं आमण 
एकदेशी, परिच्छित्न आहों असें वाटतें. आणि हणून तो सबंब्यापी, सवसुखी ब 
सर्वेकाळी होण्याचा प्रयत्न अहर्निश स्वज्ञानानुसार व स्वादानुसार करित असतो. तेव्हा 
कर्म प्रचोदक कोण£ (१) विषय हा एक कमंप्रेक आहे. विषय पुढें आला म्हणजे 
त्याचें सुखकारी (२) ज्ञान (३) विषय ज्ञात्याला होतें. हे ज्ञान झालें म्हणजे 
आपल्यास तें सख हवें हणून ज्ञाता ला. विषयाचा उपभोग घेण्यासाठी कमे 
करितो. उघडच आहे. कमा उत्पादक ज्ञेय, ज्ञान, आणि ज्ञाता हे होत. 
शात्याचें ज्ञान पूर्वसस्कृतीवर अवलंबून असतें. उत्तम संस्कृति असल्यास निष्काम 
कसोचा व शास्रीय ज्ञानाचा उद्भव होतो. कमी दर्जाची संस्कृति असल्यास सकाम 
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कमीचा व विषयोपभोगाचा उद्भव होतो आणि संस्कृति नसेलच तर घातकारी कोर्‍या 
बृ उपभागाचा जन्म होतो. व्यवहार संपला ब पारभार्थक संत्कृतीला आरंभ हेऊिन 
तिला परिपक्तता आलेली असली म्हणजे सकाम व्यापार बंद होतो, निष्काम कमोा 
अतिशय होतो व केव्हां केव्हा कमही संपते. 


तसेच करणे ( 111511111101)5), कर्म आणि कता हे कर्मसंपादक आहेत. 
करणें म्हणज कर्मुसाधने चांगठी वाईट असतील, त्याप्रमाणे कर्म बरें बाईट होते हें सर्वे 
संमतच आहे. पण कर्मसाधनांवरच सव अवलंबून आहे, कता व कमाच युण हे अत्यंत 
गोण, किंबहुना शून्यवत्ति असतात, अस आप्रहान प्रतिपादन करणारा एक दुबळा पक्ष 
ग्रस्तुतकाली उत्पन्न झाला आहे. * परिस्थातिच चांगला नाही तर आमच्या येथं साधु, 
विद्वान , शाधक्ते, राजकारस्थानी, लढवस्र्य कोठून उत्पन्न होणार असे दौनरवाने कंठ 
फोषटून ओरडणारा एक कर्मंदरबळ पक्ष 'सुमाजाच्या अवनतीत अस्तित्वांत येत असतो. 
असो; तो पक्ष खरा नव्हे, व कमगुण ब कृता हे फ्रथान नसले तरी सहकारी आहेत हें 
सांगण्यासाठी १८ व्या शठोकाचे उत्तराध॒ आह. ' ' आमच्या स्वाधीन कांही नाही, काय 
होणार तें पूर्वीच ठरून गेळ आहे, आम्ही जीव ह्मणजे क नामक दंपत्यांना खेळ- 
ण्यासाठी घेतलेल्या पटावरील सोगटी होत ' असे हल्लीचा म आमच्या येथील 
“ दैववादी पक्ष? ब यूरोपातील 1"॥(8112'8* नामक पक्ष ह्मणत असतो; हे मिथ्या 
आहे. कमे व कता. ही करणांइतकीच प्रबल आहेत घ कमे 
संपादनास तिघांचा आवरंग्रकता आहे असे सांगण्यासाठी हे शहोका्थं अवतारिले आहेत 
म्हणजे असेः कोणतेही कमफल मिळविण्याला कम कलें पाहिजे ब यथामांम. .कूम 
होण्यासाठी (मग ते कमे वेदोक्त असा, शास्रीय असो बा व्यावहारिक असो) कांहो 
तरी क्रिया, क्रिया करणारा जीव (यॉलाच कता ह्मणतात ) व इष्टकल मिळविण्यास 
अनदय असणारी उपकरणे ह्यांचा संग्रह अवश्य झालाच पाहिज. उपकरण उत्तम 
असतील तर कार्ये सिद्धि चांगली होईल, हें सांगावयास नकोच आहे. पण उपकरणे 
'उत्तम असूनही त्यांचा उपयोग करणारा कता नसेल किवा कता कुशल नसेल ब त्याश्व- 
प्रमाणें तो क्रिय्ना करण्याला, उद्योग करण्याला, अनुकूल नसेल, “तर उत्तम करणें 
असून उपयोग काय £ कर्त्यांच्या कौशल्याषर व उपकरणांच्या उत्कृष्टतेवर कमोचा 
उत्कृष्पणा निश्चित होत असतो; तथापि करत्याने उद्योग केलाच पाहिजे. तसाच 
तो कुशल ही हवा. हिदुस्थानांत ज्ञान मिळविण्याची साधनें उत्तम असतां व आमच्या 
पूवे पूर्बेजांनां या साधनांचा उत्तम उपयोग करून आमच्याजवळ अपूर्व 
ज्ञानसम्रह तयार करून ठेविला असतां केवळ केव्हां कर्त पुरुषांच्या आभावासमुळें 
व केव्हां कर्ते पुरुषांना उद्योग केला नाहीं ल्ञआामच्या येथील आधि, 
भौतिक श्ञानविषय ( दक्ष, प्राणी, खनिजसंपत्ति इत्यादि ) शाक्लीयविषय व आत्मिकर्िं ह. 
झआझांस परकीय पुरुषांनी केलेल्या परकीय भारषेतीळ पुस्तैकपिरसन' समजून घ्यावें लाणी 
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आहेत; कारण काय ९ कू. पुरुषांचा अभाव वे आतेवित्तारांचा भग्नीति! तसेंच, (२ ) 
कती असेल पण उपक्करॅगेच नाहींत, तरी” का्योपरसि होणार नाही. सात्विक कती 
असेल तर तो उपकरणे उत्पन्न केल; प्रण कसल्यातरी उपकरणांशिवात्र कार्यसिद्धि 
होणार्‌ नाही. आणि ( > ) कता व करणे आहेत, यण ती राजपुत्रोप्रमारणे * स्वस्थ 

बसणारी आह्िंत, क्रिमॉ करणारी नव्हेत; असे असेल तरोडी/क्लर्योत्पाते व्हावयाची 
नाहीं. हानाच्याप्रगततीधर कता, कमे आणि - करण यांची उत्कृछत्ता वाढत असते हे 
सांगाबयास नकोच आहे. तात्पय, 'कोणत्याही कायाचे संपादनारा कता, कमे व करण 
हें तीन 'कॅकार अवश्य हवेत. 





_या दोन चयीधकीकरीक्षान, कर्म आणि कती ' या त्रयीच गुणधम पाहून भात्मस्थि- 
तीची योग्यता ठरविण्याचा भ्गवत्सकल्पे आहे. कारण जेय ( विषय.) आणि करणे 
यांस,सात्त्विकादि गुण लागणें शवंयच नाही, आणि ज्ञाता ही ' ज्ञाल व कता? या जोडीत 
येतोच म्हणून या तिहीस वजे केल आहे. हो योग्यता नित्रिल्त करण्यासाठी प्रकृतीचे 
घटक ( सत्त्व, रज आणि तम ह तीन गण ) घेऊन सात्विकज्ञांम, सात्विक कम आणि 
सात्विक कता, हे शब्द ळें लावावे, टे सांगितळें. सात्विकज्ञान ह्मणजे आतोक्यज्ञान, 
पूर्ण्ञान (1111: -0] शा 11101710तघ8 ) तत्त्वज्ञान हास. निरनिराळ्या दश्य 
पदाथाच्या अंतयाना एक तै“तु कोणती अहि. व सवे पदाथास अथत्व देणारी सवेसामान्य 
वस्त कोणती आहे, हे ज्या ज्ञानाच्या द्रारान प्रकट होतें. ते सास्विवज्ञान होय. एकाच 
जातीच्या नेक गोष्टी पाहून त्यावल्न जा राद्धांत अगर जे नियम त्केशास््रद्वारा व अनु- 
भवद्वारा सिद्ध होतात, त्या नियमांस शास्त्र हणतात आणि अनेक शासत्रांच सिद्धांत ज्या 
ज्ञानाने अभंग व॑ अव्यय असं स्वरूप घेऊन एकवट होतात, त तत्त्वज्ञान, सात्त्विकज्ञान, 
ऐकात्म्यज्ञान, दोय. 


आसक्तिशून्य, मनोबृत्तियून्य आणि कामशन्य मनोवत्तीनें केलेळे शास्त्रावेहित, 

कर्म सास्विक कर्म असतें. हें असलें कर्म ज्ञानपोषक व उंद्वारक असतें ह्मणून त्यार 
सात्त्विक कम असें हाटले. खरे सास्विकज्ञान तेथील कमही सात्विकच असावयाचे 
आणि या झनजन्य कमाचा कताही आसक्तिविरहित, निरभिमानी, व सुखदुःखालीतच 
असावयाचा; कारण प्रेरणाच सात्विक आहे. सारत, सात्विकज्ञान, सात्विककमे आणि 
सात्विककती ही त्रयी इहलोका जीवन्मुक्त स्थितीतच दृश्य न्हावयाची, (शिवाय ह्वा सात्विक 
कतो घृति आगि उत्साह यांनीं सदेव युक्त असतो. हे गुण निरादोमध्ये नंसतात, तर 
आहादशून्य स्थितीत असतात. कारण सुखदुःखात घोडे, मानापमामाचें योगें 
अहंकाराचे फासे एकदा सुटे, तुठळे, किंद्रा फुटले म्हणजे. प्रुतीका ख्चंविणारें, उत्पाहाळा 
मेद करणारें दुसरें काय आहे! असो; तेन्हा सुसुक्षनें दकू इक ग आल्यासिद्ध नियमांनी 
त्विकज्ञान संपादनू, वहन. सात्विक कर्मे सात्विक कर्तृत्वाने करोींचा 


ई... १ आँ 
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राजसखक्ञान, राजसकमे, राजसकताो. 


सवेत्र भित्रभाव आहे, वस्तुमात्र भिन्न आहेत, कोठेंच कांही सामान्यतत्व मोही, 
असं सांगणारं ज्ञान राजस होय. हें व्यक्तिविषयक ज्ञान होय. ज्ञानाची ही अत्यंत 
बाल्यावस्था आहे. सवे पदार्थ परस्परभिन्न आणि “मी जीव? सववोहून मित्र, अशी या 
ज्ञानाची निर्राक्षणपद्धति आहे. . सववत्र वैषम्य आहे, सववत्र वेरभाव आहे, असें जान 
असलें ह्मणजे तेथील कमही सकाम आणि साहंकारच असतें. भेदभाव हणजे ' मी-वृ, 
पणा. ' * मी सवेत्रेष्ठ आहे” ही वृत्ति हणजे अहंकार होय. पुनः; ज्ञेय माझ्याहून 
भिन्न, सुख माझ्याहून भिन्न, तेव्हां विषय हवे, मुख हवे, अशी इच्छा होणें याचेच नांव 
सकामता होय. शिवाय सकाम कमाला आयासही बहुत असतात. कारण, विषया 
पासून सुख होणार ही आशा कर्म करण्यास लाविते, त्या कमोचे आयास, “ कम सिद्ध 
नाही झाले तर १? ही भोति दुःखद होय. पुनः; फल मिळालं व सुख झालं को ते सुख 
ब्षेपतें व दुसऱ्या विषयाची हांव असते, आला दुःखाचा फेरा ! कमे सिद्ध झालें नाही की 
दुःखच. एवंच सर्व दुःखमय आहे. तव्हा मनाला केव्हांही शांतता नसते. सुख- 
दुःखादि दपल्यांचा अस्त झालेला नसल्यामुळं व त्यांपासून होणारा मनोविश्रम नाहींसा 
करण्याचें सामॅथ्ये बुद्धीला आलिलें नसल्यामुळें प्रत्येक कर्मात सुखाची 
आशा व दुःखाची भीति पूणंत्वान कायम असतात. विषयांची क्षणभंगुरता अनु- 
भवपूवेक विचाराशिवाय समजत नाही. राजस करम व राजस कती आणि राजस 
ज्ञान, या सर्वांत सुखदःखांचा विचार करणारी तसेंच, आद्या व भीति बाळगणारी 
मात्र बुद्धि असत, तत्त्वविचार करणारा नसते, म्हणून राजस कता. कामुक, ळब्ध, 
फलेप्सु, हिसात्मक, मलीन मनाचा आणि हर्षेशोकांस वद असणारा भसतो, उध- 
डच आहे. भोगप्रिय पुरुष कामुक, लोभी ब फलाची इच्छा धरणारा असणारच, 
पुनः, भोग नियमित असतात; तेव्हां एका तुकड्यावर दोन तीन कुतऱ्यांचें लक्ष 
असलें म्हणजे जसा भांडणास आरंभ होऊन हिंसात्मक कर्मे होतात, तशींच भोग-. 
प्रिय पुरुषांच्या हमरीतुमरांत व्हावयाची! पुनः एकदां; भोग मिळाला ह्मणजे हष 
आणि मिळाला नाही ह्मणजे शोक हे पारेणाम भोगलुब्धाच्या मस्तकावर बसावयाचे ! 
असो; तेव्हां भेदश्ञान असलें ह्मणजे परिछिन्रता येऊन अथवा परिछिन्न स्थितींत 
भेदज्ञान होऊन भोगेर्छा निमाण होते आणि सर्व कम आर्णिसव कतत्व दुःखात्मक 
होतें. वाचकांस हृ सांगावयास नकोच आहे काँ, राजस ज्ञानाला बिचारी स्वरूप मिळं 
ःहागलें हणजे कमशः सात्विक स्वरूप प्राप्त होऊन संसारी दुःखांचें नियमन होऊं लागतें 


तामसता. 


असो; तामसंज्ञान, कम आणि कतृत्व ही त्रया सदा जडकारी ( जडत्व देणारी ) 
ब संद दुखःकारी आहे. येथें विचार नाहीं, अनुभव नाही व पुनः परोपदेशद्दी न्य 


काळ ४ के शाचण्याक 
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आहे. पण इतक्या तामसी अवस्थेंत अत्यंत रानटी लोंक सुद्धां नसतात; मग आमचें 
कांहीुंसे सुधारलेले म्हणजे माणसाळलेले हिंदुबांधव कोठून असणार? म्हणून तामसी 
गुणाचा येथें बिस्तार कर्रात नाहो. 


आतां केव्हांही समाजामध्ये अत्यंत सात्त्विक अथवा जीवनसुक्तावस्थेंतील साधु 
पुरुषही थोडेच असावयाचे. भरणा, मोठा भरणा काय त्तो राजसज्ञानाचा, राजकसमोचा 
ध राजसकत्यांचा असतो; मात्र कांहीं राजसांस सत्त्वाचा व कांहोंस तमाचा कमीअधिक 
स्पर्श झालेला असतो. आमच्या देशाच्या हल्लींच्या स्थितींत य्रेथे तमोविशिष्ट राजसकर्ते 
व तमोविशिष्ट राजसक्म अतिशय व यामुळें आह्यांस प्रस्तुतसमयीं त्रिविधताप निघण- . 
पणानें पोळीत आहेत, ही जाळपोळ नाहींशी होऊन सत्वाचा अंश अधिक करावयाचा 
असेल, तर विश्वज्ञानाचा, श्ाखज्ञानाचा व तत्वज्ञानाचा संचार आहे, ल्यापेक्षां पुष्कळ 
पटीनें अधिक केला पाहिजे. ज्ञान, खरं ज्ञान, शरीराचा, मनाचा व बुद्धीचा उद्धार 
करणारें ज्ञान, अधिकारानुसार विस्तीण होईल तर आमच्या येथें पुनः अष्टसिद्धि राबू 
लागतील. इतकेंच नव्हे, तर परमेश्वर व परमेश्वराच्या विभूति या आयेदेशांत माहेरघर 
हाणून सुखानें व मोकळेपणाने एंककालीं राहत व राबत असत, त्याही आपला अज्ञातवास 
सोडून देऊन पुनः आनंदानें राहूं लागतील. एकच गोष्ट अवश्य आहे, आणि ती ही कॉ, 
येथें तत्वज्ञानाचा खरा फैलाव झाला पाहिजे; अथवा विषयाश्ेचा क्रमशः त्याग करून 
आपण ज्ञानदष्टीनें स्वस्वरूपाकडे वळले पाहिजे. तात्पयं, * मी ब्रह्म आहे ' हं ज्ञानविज्ञान 
निदान या ज्ञानाचा श्रीगणेशा तंरी अवतीणे झाला पाहिजे. एकमताने व्यवहार ब एक- 
मतानें परमार्थ वाहूं लागला की, ही आमची अवनतस्थिति ओहोर्टांला लागली ह्मणून 
समजावें. हे होण्याला अहंकार सुटावयास हवा व वासना नष्ट व्हावयास हवी आणि 
अहंकारवासनाद्र्‍याचा नाश होण्यास अद्वेतीय तत्वज्ञान कळळें ब वळले, पाहिजे. एवंच 
अद्वैतह्ञानावर आसच्या स्वतःची, कुटुंबाची, जातीची, देशाची, जगाची व विश्वाची 
सुधारणा अवलंबून आहे. कमेदष्टीनं, ज्ञानदष्टीने, निष्काम कम करून ज्ञान वाढविणाऱ्या 
भांगवत धमेदृष्टीनें जो पुढें जाइल तो टिकेल, जो मागे पडेल तो फसेल आणि जडावस्थेंत 
शिरेल, असो; आतां भगवंतांनी 


बुद्धि, थ्‌ति आणि खख. 


यांचे सत्वादि गुणानुसार थथाकरम परीक्षण करून सात्विक गुणार्चांच प्रशंसा केली 
आहे. सात्विक बुद्धि यथाथ ज्ञान देऊन यथार्थ कमे करविणारी, राजसी बुद्धि अनिश्चित. 
ज्ञान देऊन व्यमप्रमनस्क व व्यथे परिभ्रमण करावयास लावणारी, आणि तामसी बुद्धि 
निश्वयानें विपरीत ज्ञान देऊन अविहित कर्मे करविणारी असते." ज्ञानाचा समजुतीशीं 
संबंध आहे आणि बुद्धांचा कार्य करण्याचे कार्मा संबध आहे. हानास (11012०1०00) 
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आणि बुद्धोस (0'७!001) असं ह्मणावं. तसेच, आत्मस्वरूपाकडे लक्ष्य ठेबून 
प्राणादिकाच्या क्रिया यथासांग करविणारी ती सात्विक, विषयफलाकडे लक्ष्य ठेवून भमे, 
काम, अर्थ इत्यादिक पुरुषार्थाकारितां क्रिया करविणारी ती राजस, आणि क्षणभंगुर फर 
कडे लक्ष्य देऊन सदेव दुःखात्मक कर्मे करविणारीं ती तामसी धृति जाणावी. ' येथेही 
मुख्य धोरग आत्मस्वरूपाकडे आहे. आणि आत्म्याला प्रसन्न करून प्रकट करविणारें त 
सात्विक, विषयफल देऊन क्षणेक रमविणारें राजस व आत्मस्वरूपासंबेधे मोह उत्पन्न 
करणारें तें तामस सुख आहे, असा भगवदाशय आहे. येथेही आत्मसुखासारखें सुख 
नाहीं असं सांगितले आहे. 


येणेप्रमाणे ज्ञान, कम, कता, बुद्धि, ति आणि सुख या कमेभ्ररक व कमेसंपा- 
दक पदाथांचा विचार करून सत्व, रज आणि तम हे गुण भिक्तत्वानें अथवा मिश्र होऊन 
जीवाच्या शारीरिक पण विशेषतः मानसिकास्थतांचे घटक होतात, हें सांगण्यासाठी ह्या 
ज्ञौनादि कमेप्रेरकांचा व कमसपादकांचा येथ अवतार केला आहे. जीवबाच्याचस काय, 
पण विश्वगत सर्व पदार्थाच्या मागे कमेचक्र लागलेलं आहे. पण जीवाला *मी आहें 
असा स्पष्ट-निदान अस्पष्ट-तरी बोध असतो; ह्मणून जीवाच्या व विश्लषतः मनुष्याच्या 
कमाचा बिचार करू लागतांक्षणाच, मनुष्याचे ज्ञान, त्याचे कतृत्व, त्याची बुद्धि, त्याची 
धृति व त्याची सुखकल्पना, यांचा-या विपयांचा-विचार अवश्यतःच प्राप्त होतो. एक कमे 
शब्द उच्चारिला की त्याचा कतो, त्या कर्त्यांचे ज्ञान, त्या कर्त्यांचे तत्कमंसामर्थ्ये ( इच्छा- 
१७७78 ), त्या कत्यांची धृति ( १४111 ), त्या कत्योला प्राप्त होणारें फल, इत्यादिकांचा 
विचार अवदय केलाच पाहिजे. सारांश, ज तशय आहे, तेथ प्रक्षाते आपल्या युणांसहू 
वास्तव्य करून कमास उत्पन्न करीत असते. ज्ञानात्मक कमे सात्विक असून उद्धारक 
असतें, सुखदुःखात्मक कम राजसी असून सैसारांत घालिते, आणि अज्ञानात्मक कसे 
तामस आणि अधोग्त[स नेणार असतें. असा; हा कमविस्तार येवड्याचकरितां सांगि- 
तला की, त्याच्या ज्ञानाने विहित कर्म कोणतें तं शात्रज्ञानपूवक कळावे आण. अथम षड- 
ध्यायीत सांगितलेल्या भागवती कमयोगसाधनानें चित्तशुद्षि होऊन मोक्षपदाला जाण्याचा 
मुमुव्वूला अत्यंत इष्ट असणाऱ्या पुरुषार्थाचा माग स्पष्ट व्हावा. 


विश्वांतील मनुष्यविभाजन. 


याप्रमाणे कर्ममीमांसा झाल्यानंतर अर्थातच कमवैषम्य अस्तित्वांत आणर्ल्यांसारखी 
दाखविणारी जी माया ( स्टिव्यवस्था व वणंब्यवस्था, ) तिच्या संबंधाने विचार करणें 
इष्ट झालें. भगवान्‌ सांगतात काँ, येथें जो जो ह्मणून प्राणी---विशेषतः मनुष्यांचा 
विचार कतंव्य आहे झणून मनुष्यप्राणी--जन्मास आला, तो आपल्या पूरवेसंबित कर्मा? 
नुसार सवस्वभाव धारण करून जन्म घेतो. संसार अनादि आहे, तेव्हां कमोला प्रारंभ 
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केव्हां झाला हं आपणासारेख्या परिच्छित्न ज्ञानी प्राण्यांनी विचारणे योग्य नाही. जन्म 
कर्माने येतो व जन्मांत कम घडते, पुनः जन्म येता, असं हेंच रहाटगाडगे अखंड चालू 
आहे व जोपर्येत बुद्धिजन्य विषयज्ञानाचें भान आत्मभिन्नत्वानें आहे, तोंपर्यंत जन्म 
कमाचे चक्र सुरूच राहणार. याचा विचार पंधरावे अध्यायांत झालाही आहे, ह्मणून त्या 
वरच हवाला देतो. असो; तेव्हां प्रत्येक मनुष्य जन्मतःच सत्त्व, रज आणि तम या गृणांचे 
अंश पूवकर्मानें मिळवून घेऊन येतो. जन्मास येतांक्षणीं मनुष्याचे मन परीटघडी- 
प्रमाणें स्वच्छ असतें, असें कांहीं लोक (मिळ्ल इत्यादि पाश्चाल तत्ववादी ) म्हण- 
तात, तें खोटें आहे. प्रत्येक जीव आपल्या स्वभावासह जन्मास येतो.. आईंबाप व 
आपली जाति या स्वभावाला राहण्यास घरें म्हणजे दारीरें देतात व त्याचप्रमाणें इंद्र- 
यार्चे, मनाचें व बुद्धीचे सूक्ष्म घरही तयार करून देत. पण यांत राहण्यास येणारा 
प्राणी स्वभाव घेऊन म्हणजे आपली पूवकमा्जत मालमत्ता ( स्वभावघटना ) घेऊन 
आपल्या स्वभावास योग्य अशा कुलांत, जातींत व देशांत जन्माला येतो. एवेच प्रत्येक 
मनुष्य हा कमीअधिक प्रमाणाने नेगुण्याचे कवच घेऊन येतो. या गुणांच्या कवचा- 
प्रमाणें बणेभेद होतात. 


वणेभेद. 


मनुष्यजातींत चार वण आहेत, हें विधान मार्ग एकदोन वेळ प्रसंगानुसार आलेले 
आहे. ह्या वर्णाची घटना त्यांचे त्यांचे स्वभावमूलक जे गुण, त्यांअन्वयें परमेश्वराने केली 
आहे. गुणाप्रमाणं कम असतें, हें आतांच सांगितलें आहे. पुनः एकदां ही सरणी सांगतो. 
पूवेजन्मांतील ब ह्या जन्मांतील कमाने मनावर अथवा जास्त शुद्ध रीतीनें बोलावयाचे 
म्हणजे कारणदेहावर काहीं विशिष्ट संस्कार झाले म्हणजे कारणदेह म्ृत्युसमयी आपल्या 
निरुपयोगी झालेल्या स्थूलदेहास सोडून देतो, व पुढें तो कारणदेह आपल्यास अनुकूल- 
म्हणजे आपल्या आत्मिक स्थिल्यनुरूप कमे करण्यास अनुकूल-असा देह शोधून काढून तेथं 
जन्म घेतो.ह्या नवीन देहप्रवेश स्वभावास अनुरूप असा असतो. तेव्हां पूवसंस्काराप्रमाणं जन्म 
येथील जन्मामध्यें जीं सूक्तासूक्त कमें आपण आपल्या स्वभानुसार ब आपल्या स्वातं- 
त्यानुसार करितों त्याप्रमाणं कारणदेहावर संस्कार होतात, आणि त्या संस्कारास म्हणजे 
स्वमावास अनुरूप असा जीण झालेला वर्तमान देह नसल्यामुळे तो जुन्या वस्नाप्रमाणं 
फेकून देऊन जीव हा नवा घेतो म्हणजे त्याला पुनः जन्म येता. पू्वंजन्मसंस्कारांस 
' संचित कर्म ' असें म्हणतात व पुढें जन्म देण्यास सिद्ध होणारें त्याला ' क्रियमाण 
असें म्हणतात. असो; तेव्हां कमं-जन्म-कर्म-जन्म, अश्शी ही आवतांची यात्रा आहे. 
कमोप्रमाणे फल व फलाप्रमाणे कम हाच कमाचा सवसाधारण नियम आहे. अमुक मनुष्य 
अमुक प्रसंगीं काय करील हे आपणांस त्याच्या खभावाची पूणे माहिती असेल तर 
सांगतां येत, हें या नियमाचे परिपोषक उदाहरणच होय. असो; या जन्माबरोबर 
आलेल्या स्वभावाच्या निकषानें ( (९७ ) मनुष्यांचे चार विभाग करितां येतात. 
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१, जेथें सात्विकगुणाची पूर्ण 'अथवा पूर्णकल्प वसाते आहि, जो स्वभाष 
सात्विक आहे तो ब्राह्मणस्वभाव होय. मागें सांगितल्याप्रमाणें या सात्विक स्वभा- 
वाची कमे शम, दम, तप, सहिष्णुता, सरळपणा, ज्ञान, विज्ञान आणि आरस्ति- 
कता-हों होत. होच ब्राह्मणाची कमे आहेत व तीं स्वभावसिद्ध आहेत. 
सारांश, विषयसुखाचे अत्यंत वैराग्य, (२) निष्काम कमे, आणि (३) 
आस्तिकभावासह क्षानविज्ञान संपादन करण्याची अमयोद इच्छा, हो त्राह्म- 
ण्याची मुख्य अंगें आहेत. भोगविराग, कतवब्योत्साह आणि जिलज्ञासा हो ब्राह्मणांची- 
सत्वस्वभावाचीं-लक्षणें आहेत. “तपो$थमायु:” असें श्री भवभूति कविवर्यानें हट- 
त्याप्रमाणें तपाचरण हे ब्राह्मण्याचे ' बिरूद ' आहे. समाजामध्ये हे सात्विक लोक 
आपल्या जोरकस अस्तित्वाने सत्वगुणाचा उत्कष करून “ सल्ययुगाचा ' अवतार सुलभ 
करितात. समाजाची उन्नति सत्वगणानुरूप ठरत असते. समाज अगर राष्ट्र हे एक- 
वट, एक जीव, होण्याला स वगुणच कारण आहे. एवंच समाजांत जितके कतेन्य- 
तत्पर औणि ज्ञानसंवधक ब्राह्मण जास्त असतात, तितका तो. समाज जास्त नीतिमान, 
जास्त परहितकारा, जास्त ज्ञानी, जास्त ज्ञानोत्संक आणि जास्त संघटित असतो. 'त्राह्म- 
ण्याचे संरक्षण केलें म्हणज विश्वाचे संरक्षण होते, असं आचायानीं पहिल्या गीतेच्या 
उपोद्धातांत ह्मटळ आहे, तें वरीळ विवेचनान्वये अक्षरशः व अथश:ः खरें आहे, 
असं दिसेल. असा; तेव्हां पूण सत्वगणांचा जो संघ त्याला ब्राह्मणवण हूं नांब प्राप्त 
होते. हा पहिला वर्ण होय. युणानें ब कमाने हाच वण सवध्रेष्ठ आहे. 


(२) या सत्वयुणांत रजोगणाची बरीचशी भेसळ झाली, अहंकार व वासना यांचा 
गोणरूपानें कां होइना, पण उदय झाला ह्मणजे क्षत्रियवणे निमाण होतो. या सत्वप्रधान 
रजोगुणांत शोय, तेज, घय, दक्षता, धम्य-युद्धश्रियता, दानशरता, आणि शासनसामर्थ्य 
हे प्रकार आविभूत होतात. “मी महत्कार्य करून कीर्ति मिळवीन, लोककल्याण करीन, 
शत्रूपासून माझ्या बांधवांचे संरक्षण, दक्षतेने व शोयाने, करीन, आणि धनानें व दंडनें 
मी आपली सत्ता सवत्र प्रस्थापित करून लोकांस सुख देईन ' अद्या प्रकारचा अहंकार ब 
असली वासना येथें प्रकट होतात. वणांचा क्षत्रिय हा स्थूल विषयसुखाचा ह्मणजे कीर्ति- 
सुखाचा, शासनसुखाचा, परोपकारजन्यसुखाचा भोक्ता आह. याची वासना स्थृल विष- 
योपभोगाच्या लालसेने मलीन झालेली नसते. याचा अहंकार ही “मी सुंदर आहे, 
श्रीमंत आहे? असा नसून “ मी कार्तिवंत आहें, मी जगकल्याणार्थ जन्म घेतला आहें! ' 
अशा प्रकारचा असतो. वरील सत्वगुणी ताह्मणांत हा अभिमानही नसतो ब ही वास- 
नाही नसते. ब्राह्मण लोककल्याण करितात व क्षत्रियहा करितात; पण एकीकडे तें कृत्य 
“ सहज, निरभिमानानें व कामझशन्यतेनें होत असतें व क्षत्रियांचे कम सहेतुक व 
साभिमान होत असते. “देहू त्यांगेतां कीर्ति मार्गे उरावी? - इं श्रीरामदास 
समर्थांनी शिवाजी मद्दाराजास उपदेशिलेलें क्षत्रियांचे कर्म ( कर्तव्य-) प्रेरक आहे, 
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आणि “नाहीं स्वरूपी मी त्रह्म हा ताठा । वृत्तीच्या 'ठाटा ।, .,स्फार्ति, स्फुरण, स्फोरकता 
गाळुनि । निर्विकल्प स्वखरूप गाठा । ? हे श्रीमन्महाराज क्षानरूप मार्तड माणिक 
प्रभूचे मुसुध्तूंस अनुशासन आहे. तात्पय काय को, आह्मण हे सर्वोपरी ज्ञान- 
भांडार आणि शुद्धकर्मापदेशक आणि क्षत्रिय हे ब्राह्मणोपदेश्याचें ग्रहण करून कोर्ति- 
लाभासाठी यशोदयप्राप्तीची ' कामें करणारे त्यांचे हस्तक होत. ब्राह्मण हे समाजाचें 
मुख व क्षत्रिय ह समाजबाहु होत असं पुरुषसूक्तांत म्हटलं आहे, तें सवेपरानें सत्य- 
सिद्धांतमय आहे. ब्राह्मण हे बुद्धि ( 111101126108) आणि क्षत्रिय हे सत्कर्मेच्छा 
(11४17 111) होय. 


(२) याच्या खालचा तिसरा वर म्हणजे तमामिश्रित रजोगुण हा होय. हा वेश्‍्‌य बणीचा . 
घटक आहे. येथं त्थूलाविषयासंबंधें अहंकार व वासना आहेत. येथील ज्ञान स्थूलोपभो- 
गाच्या वासनेने व देहात्मक अभिमानानें कलुषित झालेलं आहे. तथापि येथें रजोगुण 
प्रधान असल्यामुळे सुखोत्पादक व दुःखविनादाक कम करण्याची अत्यंत हाव आहे. सारांश 
वैश्यवण हा स्थूलसंपत्तीचा उत्पादक वर्ग अथवा वर्ण आहे. कृषिकर्म (यांतच सवे कृषिकलांचा 
अंतभोव होतो ), गोसंरक्षण आणि व्यापार हो यांची कामें होत. समाजांतील ब्राह्मण्य 
खंबीर असले, क्षत्रिय जोरकस असून, आंतून बाहेरून समाज शांततासुख अनुभवीत 
असला ह्मणजे कृषिकमे, गोरक्षण व व्यापार हो शारीरिक यात्रा सुकर करणारीं कार्ये 
उत्तम रीतीनें चालतात, निल्यशः कांहीं ज्ञानसंपादक ब्राह्मण निसगेदेवीच्या आराधनाने 
तिला प्रस्न करून तात्विकज्ञानांखरीज शरीरसुखाची, शरीरवृद्धीचों व शरीरसंपसीचीं 
अनेक साधने प्रकट करीत आहेत, राजानुशासनानं सव समाज सुयंत्र चालत असून 
ज्याच्या कमाचे फल त्याला मिळत आहे, अशी स्थिति असली ह्मणजे पदार्थात्पत्तीला व 
व्यापाराच्या भरभराटीला काय विचारावे ८ ब्राह्मण्याच्या निश्वायक सात्विक वर्तनाने, 
क्षत्रियांच्या कौर्त्येक-लब्धतेनें, या तमोमिश्रित रजोयुणाच्या वेश्‍य वणांतही सात्विक रजाचा व 
शुद्ध सात्विकाचा अवतार होऊन ह्या तृतीय वर्णाचे ज्ञान, नौति व स्वावलंबन वाढतात 
आणि समाजाच्या प्रगतीसही हा वण एक कारण होतो. वेश्यांनीं उत्पादन करावें, 
क्षात्रियांनीं सोईकर कर घेऊन त्या त्या वणाचे व त्यांच्या मालमत्तचें संरक्षण करावें आणि 
शरीरयात्रेपुरती मात्र दाक्षिणा-- गुरुदाक्षिणा--घेऊन ब्राह्मणांनी सवे वर्णास उपयोगी पड- 
ताल अशीं निसग देवाची शास्त्रे व आत्मस्वरूपाचे सिद्धांत प्रकट करून स्वाचरणानें समा- 
जाची उन्नति करावी, हा या त्र्येवर्ण्यांचा मुख्य उद्देश आहे. संपत्तीचे उत्पादन एका 
वणांकडे, संरक्षण दुसऱ्याकडे, आणि शारीरिक, मानासेक व आत्मिक उन्नति करणे हें 
तिसऱ्याकडे, असें भगवान्निर्मित श्रमविभाजन आहे. न 


* (४ ) आतां, राहतांपेकी शेवटचा वणे राहिला. हा वणे सूत्रांचा होय. अधि- 
भोतिक संपत्तीचे उत्पादन कसं करावें, किंवा संरक्षण कसे करावें अगर शास्त्राभ्यास कसा 
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करावा हें ज्याला मुळींच समजत नाहीं किंवा हें ज्ञान होण्याचा*संभव नाहीं तो शुद्र होय. 
दुसर्‍याच्या देखरेखोखाला, तो सांगेल तसें मात्र काम करणें, याचें नांव सेवा हें होय. येथें 
पूर्णे तामसीपणा यावा; पण मनुष्यांत पूणे तामसत्व क्रचितच सांपडतें, ह्मणून या तामसी 
पणांत कांहीं थोडा रजोगुणांचा अंशू असतो. स्वतःच्या अकलेनें कांही. कराव- 
यास येत नाहीं, तो पक्का शुद्र होय. अर्थातच याचे कम म्हणजे सेवाकाराचें कमे असतें. 
अत्यंत मतिमंद लोक झूदबणात येतात. हे शूद्र म्हणजे चालकीं ब हंसकी यंत्रेच होत! ! 
कुदळीने, तरवारीनें किंवा लेखणीनें वेश्‍्य, क्षत्रिय किवा आह्यण अनुक्रमें आपआपला कर्मे 
करून घेतात, तशींच झूदांकडहूनही करवून घ्यावयाची ! . हे श्व एक प्रकारची करणें 
म्हणजे उपकरणेंच होत. ज्याला ज्ञान नाहीं, मदुमकी नाहीं, कलाकोशल्याचा अधिगम 
नाहीं, तो शूद्र होय, वरिष्ट प्रकारच्या पुरुषार्थाची कल्पना नाहीं, अंगामध्ये कोणाही 
प्रकारचें सामध्य नाहीं, स्वतंत्रपणाने एक लहानसाही धंदा ज्यांस चालवितां येत नाही, 
त्यांनी उद्रपारेत्राणाथ सेवाधमे करूं नये, तर काय करावें: सुदर ते हेच होत. 


याप्रमाणे त्राह्मणादि वणाचे लक्षण, त्यांचे खभाव व ल्यांचो कर्म यांचं विवेचन झालें. 
यावरून हे स्पष्ट होईल की, भगवंतांस वणभेद हे इट होते; पण हे वणभेद गुणभेदावरून 
मात्र ठरवावे, असा त्रिकालज्ञ भगवंताचा निश्चय दिसतो. परमार्थाकरितां काय किंवा 
व्यवहारांत काय स्वभावाप्रमाणे कम कोणते करावयाचें हें ठरत असेल, तरच सब 
समाजरथ सुयत्र चाठतो व चालल. वेराग्य बाणलेल्या व ज्ञानलालप परोपकारी व्यक्ति 
जर त्राह्मणत्व घटवू लागल्या, तर अर्थातच समाजामध्य त्यांची योग्यता आत्मिक 
दृष्टीनें भ्रेष्ठ होऊन त्यांच्यावर सवे समाज व त्याची उन्नति, यांची, जबादारी येईल. 
वैराग्य हे त्राह्मणाचें लक्षण आणि ज्ञानर्सपादन व विस्तार हें त्याचें स्वभाविक करम 
असलें पाहिजे. आतां वेराग्य ह्मणजे धरादरावर तुलसीपत्र ठेवून व अंग्रास राख लावून 
रानावनांत गेलें पाहिजे असा भाग नव्हे. अध्ययन व अध्यापन यांकारेतां शरीर जिवंत 
ठेविलेंच पाहिजे म्हणून शरीरयात्रेसाठी मात्र परिप्रह बाळगावयाा, किंवा दया, औदार्य, 
परोपकार इत्यादि जे सद्रिकार लांनी प्रेरित केलेलीं कमें आपल्या हातून होऊन आपली 
चित्तझुद्धि व्हावा एतदर्थच ख्रीप्रहण व मुलांचे संगोपन करावयार्चे, हे सद्धेतु धारण 
करून त्यांनीं संसार केला तरी प्रत्यवाय नाहॉ. हा लांचा संसार म्हणजे काम्यकरमांचा 
त्याग आणि नित्यकमांचें सेवन होय. असो; तेव्हां असलें हें वेराग्य आणि श्ञानसंपा- 
दनप्रसाराथे आमरण अखंड प्रयत्न, जेथं स्पष्ट दिसतात, तेथेंच खरं ब्राह्मण्य वास्तव्य करीत 
असतें. कीतांसाठीं, परोपकारासाठीं घे्य व शोये वाढविणारे दानशूर सत्ताधीदा 
क्षत्रियच होत. यांचेही ठिकाणीं एक प्रकारचे वैराग्य असते. हे केवळ खाण्यापिण्या- 
सारख्या स्थूल विषयोपभोगासाठी मात्र जमत नसून कोर्ति, परोपकार, शौर्य, सत्ता 
इत्यादि अस्थूल, सूक्ष्म, विषयोपभोगासाठी जीव धारण करीत असतात. * आपल्या 
समाजास स्वतंत्र करावें व त्याबर भापठी सत्ता, असाबी” असें या. निसर्गत:च शर वं 
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श 


महानुभव पुरुषांस वाटत असतं. “न भोतो मरणीदस्मि केवलं दूषित यशः (भी ना 
मरणाला मी भीति मला मात्र अपयज्ञाची हो! ) किंवा (12081 ७९16 ठोह- 
110107 ) हें त्या क्षत्रियांचे परंपरागत कुलत्त असतें. सारांश रजोमिश्रित सात्विक- 
गुण जेथें वास करितात, तें कुल किवा तो समाज क्षेत्रिय होय. यांचीं मुलें क्षत्रिय 
होण्याचा पुष्कळ संभव आहे, पण ते तसे होतीलच असा मात्र नियम नाहीं. कारण 
गुणानुसार वर्ण ठरतो. वेश्यवर्णांनं उपभोगसंपात्ते वाढवावी आणि तिचा ब्राह्मणांनी 
ज्ञानदृष्टीनें उपयोग करून ध्यावा, आणि क्षत्रियांनी त्या संपत्तीचं संरक्षण करून ब्राह्मण- 
सहाय्यानें तिची ज्ञानमागद्वारा पुनः त्रद्धि करून जीवितयात्रा सुलभ करावी; व आपणांस, 
वैश्यांस व यथासंभव शद्रांस ज्ञानमार्गाला लावावें: आणि संपत्तिवेपुल्याने हीन, दीन, 
विकलांग मनुष्यांची उपजीविका करवून निल्यशः आंतील व बाहेरील शत्रूंचा निःपात 
करावा अशी ही भगवंतांस इष्ट असणारी बणव्परवस्था आहे. या संस्थेचा पाया स्वार्थ- 
त्यागावर बांधलेला आहे व कळसही स्वार्थतल्यागाचाच आहे. एवंच सव समाजसंस्था स्वार्थ- 
त्यागाने बद्ध झालेली आहे; आणि हा त्याग जारावर असना तोंप्येत समाजही जोरानें 
"चालतो. असो; तेव्हां गुणाप्रमाणें वणव्यवस्था होत, ही नेसगिक सरणी भगवंतांनीं सांगि- 
तली. तेव्हां अश्शी शका येईल कॉ, या व्णभदान कांदीस ज्ञान होतें ब कांहींस होत नाही 
म्हणून शद्वादिकांस भवसागरांतून तरून जाण्याला मार्ग नाही. को, काय ६ याकारेतां 
ब॒ कोठेंही पक्षपात नाहीं, हे दाखविण्याकारतां 


स्वघमच श्रष्ठ आदे. 


हे॑अभिनव तत्त्व सव जनांच्या उद्घाराकारितां श्रीभगवान सांगतात. आपल्यास 
पूवेकमेसस्कारानुसार जो स्वभाव प्राप्त झाला, त्याला अनुरूप जीं कर्म आहेत तो एक- 
निष्ठेने केली आणि त्या कमाचे कतेत्व व फल हां दोन्हीही सवजनक आणि सवंव्यापी जो 
श्रीभगवान्‌ याला समर्पण केलीं ह्मणजे आत्मिक योग्यता वाहून सिद्धि अथवा चित्तशुद्धि 
प्राप्त होते. व पुढें ज्ञान होऊन मोक्षप्रापते होते. आ्राह्मणाने ज्ञानसंवर्धनारचे, क्षत्रियानें 
प्रजापालनाचे, वेऱ्यानें संपत्तिसंपादनाचें, व शद्राने पारबारकाचे त्रत धारण करून आपलें 
कतेत्व व फलबासना परमेश्वरास अर्पण करून टाकावी. हें भक्तिपूवक अपण ह्मणजे 
श्रीपरमेश्वरपूजा आहे. आपणांस स्वभावप्रात्त झालेलं विहित क्म करणे 
हाख स्वघमे आहे. स्वभावन्यतिरिक्त आपण दुसरें कमे केळे तर तो परधमे होतो, 
आणि हा नेहमीं भयावह आहे; कारण तो चालावेणें आपला स्वभाव नव्हे; आणि तो 
आपल्यास केव्हां गोत्यांत घालील याचाही नेम नाही. आतां आपल्या स्वभावानुरूप असणारे 
कमे दुसऱ्याच्या दृष्टीने कदाचित दोषमय असेल, पण तें स्वस्वभावास अनुकूल असेंच असतें; 
हाणून तें टाकून देऊं नये. कारण कमे तेथून दुट॒ हणजे अइंकारवासनाजन्यच असतें. तेव्हां हें 
स्वभावानुकूळ कर्म त्यागून दुसरें घेतलें तरी तेंही दुष्ट्च असणार. सारांद, अभीची 
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उत्पत्ति धूमाशिवाय सामान्यतः होत नाहीं, ल्याप्रमार्णेच ज्ञानमागाकडे जाण्यास आपल्या- 
सारख्या अज्ञ मनुष्यांनी आरंभ करणे तोही वासनाविशेष्ट कमे केल्याशिवाय होत नाही, 
आत्मदृष्टीने प्रत्येक कमाची योग्यता सारखीच आहे, म्हणून आपल्या स्वभावास अनुकूल 
असें कम करण्यास आरंभ करावा; आणि करमजन्यदोष आपल्यास लागूं नयेत हाणून सथ 
कमे, त्याचें कतेत्व व त्याचें फल श्रीह्रीस अपण कराव. तात्पर्य, कतृत्वाचा अभिमान 
व फलाची वासना त्यागण्याचा प्रयत्न परमेश्वरप्राथनापूवंक करावा. कोणतेही कमे 
वाईट नाहो; पण आपली बासना व आपले हेतु बाइट असतात. आतां, 
एका कमाने संपत्ति मिळते, दुसऱ्याने सत्ता मिळत, व तिसऱ्यानें पूज्यता प्राप्त होते हें 
खरें; पण या संपत्तीचा, सत्तेचा किंवा पृज्यतेचा उपभोग घ्यावा किवा अभिमान 
बाळगावा, अशी व्रात्त झाली की तं कर्म बिघडलं, तो कता बुडाला आणि त्याचे हेतू- 
सही दुष्टत्व आलें असं होतें. एवंच उपभोगतृप्णा दृष्ट आहे व ती नश्यवणांत जास्त 
असते, क्षत्रियवणात बरीच कमी असावी आणि ब्राह्मणवणांत तिन्ा गंध सुद्धां 
नसावळ! ! पण असें कोटें होते? सवत्रच उपभोगद्ष्टीनें आपला सत्ता बसविलेली 
असते; यामुळें सवच कम दुष्ट होतात. तेव्हां निदान आपल्यास कारितां येईल, तें कम 
करून त्यावरील तरी अहंकारवासना सोडण्यास शिकावे. हाच खरा स्वधम आहे. 
यानेंच परमेश्वरी मार्ग सोपा होणार आह. यानेच समाजास संघटित स्वरूप येणार 
आहे. आपला स्वभाव कसला आहे हृ आपल्यास, आपल्या निप्पाप मातापितरांस-नि- 
दान आपल्या हितेषी गुरूंस-आपल्या चालण्याबोलण्यावरून व आपल्या विचारांवरून 
कळते. तेव्हां आपण काण व आपला वण काणता, हे प्रलकाने निःपक्षपातपणानें ठर- 
वृन घ्यावें आणि मग ज्या वर्णांचे आपण टरूं, त्या वर्णास विहित असणारा कर्मे करण्यास 
आपण लागावे. सामान्यतः आपल्या जन्मावरून आपला वण ठरतो असं ह्मणण्यास फारशी 
हरकत नाहीं. पण प्रस्तुतकाला जन्मावरून वण ठरविण्याला अनेक अपबाद येऊं लागले 
आहेत. हरभद्र पटवधनाचीं मुलें क्षात्रकमकुशलळ निघाली आणि पेशवेकुलांतील, क्षत्रिय- 
कुल्बंतील, रघुनाथराव भटाचा मुलगा-दिवटा बार्जाराव हा-पराकाष्टेचा भागुबाई झाला 
व त्यानें आपलं भट्रीप्रभुत्व गाजावलें ' ' अस आणखी हजारा. दाखले देतां येतील, 
तेव्हां आपला जन्म कोठेंहा झाला असला तरी आपण आपला स्वभाव पारखून 
घ्यावा. हें काम सोळा वपाव्या आंत खास कारता. येईल. सारांद, आपली स्वभाव 
परीक्षा झाल्यानतर आपल्या स्वभावास योग्य अशा विशिष्ट विद्येचा किवा शाखाचा 
अभ्यास करून स्ववर्णविहित कमं कराव. हा सष्टिसंचाराचा (1700101107 ० 780५30) 
भगवन्निमिंत नियम आहे. हाच स्वघमे आहे. आपल्या वासनांप्रमाणे आपला वणे ठरतो हें 
विसरतां कामा नये. त्या वणातही अनंत पायऱ्या असतात, अनेक प्रती लागतात; पण 
सामान्यप्रमाणांवखन आपला वण ठरविण्यास कांही प्रत्यवाय नाही. आतां, वर्णावणातच 
रोटीबेटीव्यवह्वार व्हावे किंवा कसे हा प्रश्न विचारणीय आहे. तर्थाप, लोकमत अनि- 
श्वितच आहे तोंपर्येत ठाम असा सिद्धांत माझ्या सारख्यास सांगतां ग्रेणार नाही, रोटी- 
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बेटीव्यवद्दार हे प्रेमाचे दशक व जातीचे संवधक लक्षण आहे. यांत परमेश्वरी अथवा 
भोक्षाचा साक्षात्‌ फारसा संबंध नाही. पुनः, देशाचारान्वयें हे संबंध घडत असतात व 
हा देशाचार एकदम मोडणं हॅ शास्रास व भगवंतांस इष्ट नाही. तथापि आचार नेहमीं 
फिरतात व प्रस्तुतचा समय तर असा आहे कीं, त्या रोटींबेटीच्या आचारास स्थिरता 
राहणें कठीण झालें आहे. तेव्हां एक विचाराची, एक अथवा अनुकूळ स्वभावाची व सम. 
कमातच कुशल असणारी जोडपी अधिकाधिक होऊं लागतील तर वर्णसंकर झाला आहे, 
त्याची पिछेहाट होऊन वणंव्यबस्था जोरावेल, दंपत्यकलह नष्ट होईल, आणि समाजाचा रथ 
स्थिर होईल. सभाज हा रथ आहे; परमेश्वर त्या रथांत बसला आहे, ब्राह्मण हे त्या- 
रथाचे सारथि आहित, क्षत्रिय ह्या दोऱ्या आहेत, वेश्य हे अथव आहेत आणि झर हे 
चक्कें आहेत. हा समाजरथस्थ परमेश्वर स्वस्वरूपाठा जावयाचा असेल तर-( हं व्याव- 
हारिक लिहिणे आहे. परमेश्वर सदैव स्वरूपांतच असता. ) रथ चांगला हवा, सारथि- 
वर्ग कुशल हवा, दोऱ्या बळकट हव्या, घोडे उत्तम हवे आणि रथाचा चाकेंही घड- 
धाकट हवींत. आपल्या समाजरथाची प्रस्तुत काय व्यवस्था आहे, हं ज्याचेंळ त्यानें 
अजमावून पहावें आणि हा रथ भलत्या मार्गानें अधोगतीस लागला आहे, असें वाटेल 
लर समाजाच्या प्रत्येक अबयवान आपले कम कोणतं आहे, तें ओळखून घेऊन-आपला 
स्वभाव आपल्यापाशी असतोाच-लत्याप्रमाणे शासत्रविहित कम करण्यास लागावे. आपल्या 
शरीरयात्रस लागणाऱ्या कमाच्या चापट ज्या वेळी प्रत्येक व्याक्त शास्त्रविहित करम करूं 
लागेल व सामान्यतः सर्वांच्या कमोबरावर स्वाथत्यागांचही अमृत वघू लागेल, त्या वेळी 
हा आपला समाज स्वघधमाच्या पायावर येईल; आणि एकदां समाज स्वधरमानिमंत्रित 
झाला म्हणजे त्या रथाच्या पुढे अगर प्रत्येक व्यक्तीच्या घरीं अष्ट क्रद्धिर्सिद्धि राबूं 
लागतील हें सांगण्यास माझ्यासारखा अल्पमतीच हवा आहे काय १ 


हा भागवत धर्मे हाय. स्वार्थल्याग हा या धमोचा पाया आहे व या धर्माचा 
मुकुटमणिही तोच आहे. स्वार्थल्यागाची महति समजण्यास शास्त्राचे अवलोकन व तत्त्व- 
ज्ञानाची निदान शाव्दिक ओळख तरी हवी. नुसत्या नौतितत्त्वांनीं, राजकारत्थानाच्या 
गुह्य गोष्टींनी, धमाच्या पुण्याइनें किवा विद्या, कला, शास्र यांच्या अभ्यासाने स्वार्थ- 
त्यागाचे पूणे रहस्य कळावयाचें नाहीं. याला तत्त्वज्ञानाची, अद्वेततत्वज्ञानाची, केवलाद्वैत- 
तत्त्वज्ञानाची निदान शान्दिक तरी ओळख हवी असते. याकारेतांच म्हणजे ब्राह्मणासून 
लो थेट छूद्रातिश्यद्रापर्येत सर्वास तत्त्वज्ञानाची थोडीशी तरी ओळख व्हावी हणून पुरा- 
णादि व भारतादि प्रंथ प्रवतेले आहेत. यांच्या योगें संसाराची अस्थिरता व दुःखमयता 
सवांच्या नजरेस व अनुभवास येऊन विमुक्त होण्यासाठीं स्वघर्मानुसार व” आत्मिक- 
योग्यता वाढवून प्राप्त झालेल्या वरिष्ठ धमोनुसार व त्यांच्या त्यांच्या योग्यतेनुसार ते ते 
लाक स्वाथत्याग करूं लागतात. असो; तेव्हां प्रत्येकाची चित्तशुद्धि करणारा जो भागबत- 


धसे त्याची आज्ञा आपणांपेको स्वास अशी आहे. कॉ, प्रत्येकाने आपला पू्येकमे 
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संस्कृतस्वभाव पारखून घेऊन जो आपला वणे ठरेल त्या बणीस विहित 
असे कमे करावयास लागावे आणि अहंकार व वासना यांचा खराखख 
त्याग परमेश्वरचरणीं करावा; या स्वच्छ आचरणान चित्त्षुद्धि होईल 
आणि आपली आत्मिक योग्यता ज्ञानपूर्वक व ध्रेष्टकमेपूर्वक श्रेष्ठतर होऊन 
मोक्षाचा मागे सुलभ होईल. हा प्रत्येकाचा स्वघमे आहे. इतर वणाचे कमे 
करणे हा-आपला स्वभाव अनुकूल नसेल तर-परधमे आहे. 


याप्रमाणें तिसऱ्या, चवथ्या व पांचव्या अध्यायांत कमेयोग, त्रह्मापणयोग आणि 
कमसंन्यासयोग, इत्यादि विषय आले. त्यांत कमे शब्दाची सवास समजेल अशी 
मीमांसा होणें राहिली होती, तीं होऊन विहित कम करणें आणि ते परमेश्वरास अपण 
करणें हाच स्वघम आहे, असें ठरलं. शिवाय समाजर्पारपोष व विश्वसंघटना-हीं याच 
स्वघमानें होणार असेंही ठरलें. पुनः जन्माबरोबरच आपण एक विशिष्ट स्वभाव आणीत 
असतेह, या विधानाने नास्तिक व पुनर्जन्म न मानणाऱ्या सव पंथांच निराकरण झाले. 
आणि रोवटीं आपली स्वतःची योग्यता स्वाथत्यागानें य सात्त्विक गुणसंपादनानें वाढ- 


वून, मोक्षमाग दाखविणाऱ्या पंथाचे स्पष्ट दशन झालें. 


चित्तथुद्धीनेतर त्रह्मप्रात्ति बव तिचे उपाय. 


वर सांगितल्याप्रमाणें स्वघर्माचरण झाले म्हणजे चित्तशुद्धि होते. ही थद्धि पूर्ण- 
त्वानें झाली, स्वकर्मांचें संबंधाचे अहंकारविळोप आणि वासनानिःपात झाले ह्मणजे सर्वे- 
त्रच आसक्तवुद्धे हात. कोटंही आसाक्ति राहत नाहीं; मन, बुद्धि, प्राण, शंद्रेयें आपल्या 
स्वाधीन राहतात; व सवत्र निस्पृहता प्राप्त होते. शास्त्रपठन, तत्वज्ञानश्रवण, स्वकर्मार्पणान 
अलेली शांतता उत्यादिकांच्या योगाने विषयसंगावर व विपयवासनेवर शन्य पहून 
आपलीं अंतःकरणे व वाह्यकरणें आपल्या स्वाधीन होतात व मग तां आपल्यास स्वस्व- 
रूपाचे ठिकाणा लावितां येतात. होच नेप्कम्येसिद्धि होय. अथवा कमंगंधापासून मोक्ष 
तो हाच होय. हा पांचव्या व अठरा अध्यायांतील प्राथांमक सप्तदद् ळोकांचा उपसंहार 
अठराव्या अध्यायाच्या ४९ व्या श्लोकांत आणिला आहे. पुनः सांख्य व कमेयोगांच 
एकदेशी अभिमानी व्यथ वाद करितात, त्यांचेंहा समाधान यांत आहे. कमे केल्या- 
वांचून चित्तशुद्धि नाहीं ब ही चित्तघुद्धि मोक्षशानाचा उपाय आहे, हें 
विधान दोन्ही मतांतील सत्यांश भाग ग्रहण करून असत्यफल्गु टाकून देतें. अहेकार- 
वासनात्याग हाच संन्यास होय. हा संन्यास सिद्ध झाला म्हणजे नीतीला, अंतःकर- 
णांतीळ व बाह्य आचरणांतील तत्वांस खरं स्थेय येऊन नेष्कर्म्यसिद्धि अथवा कर्मबंध- 
विमोचन सहजच इंतं. 
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विषयोपसहार. 


या श्ठोकावलींत सवे गौताक्ास्राथ सूत्ररूपाने, संक्षेपाने आला आहे. ज्ञानाची 
पराकाष्टा जे ब्रह्म (अ० २, २३, ७, ८)तें (१) ब्रह्म (२) आसक्तवुद्धि 
(२, ६, ४, ८, ६, १४, १५० इ.) (३) जितात्मत्व (५८, ६) (४) स्पृहा- 
दुन्यत्व (३, “८, ६ इ. ) यांच्या साहाय्यानें (५) संन्यासत्व (१८ प्राप्त होऊन 
नैष्कम्योलेद्धि होते व नंतर ब्रह्मश्ञान (२, १३, १८४, १५ व द्वितीय षडध्यायी 
इ० ) प्राप्त होते. ५१ वे स्छोकांत पाहिल्या व तिसऱ्या षडध्यायीचा अंत- 
भोव; ५२ मध्ये (२, ६, ४, ८, ९, १९, १४, १६; ) ५३ मध्यें (८, १६, इ. ) 
५४ मध्यें (उऊ, १४ व ७-१२ इ०) आणि ८८मध्ये (७ ते १रव२, १३, १४, १५ 
इ० ) असा हा.सूत्रर्पी उपसंहार आहे. ५६ मध्ये तोच विषय एका प्रसादात्मक 
्होकांत आणि आहे. 


ब्रह्मपाभतीस ध्यानयोग हं पहिलं साधन. 


ब्रह्मप्राति म्हणजे ज्ञानाची परानिष्टा अथवा पराकाष्टा होय. ही मिळविण्याचा 
पहिला उपाय ध्यानयोग आहे. याचा विस्तार ६ व्या अध्यायांत, ८ न्याव १२व्या 
अध्यायांत झालाच आहे. आतां उपसंहाररूपान सांगावयाचे म्हणजे इतकंच आहे की, 
निमेळ ( अहेकार व वासना यांनीं वियुक्त ) बाद्धि ( ही आतां ज्ञानमयच असणार ) 
(२ ) ज्ञानदृष्टीनं मनोनिग्रह, (३ ) विषयोपभोगद्टींचा सवंथा त्याग (४) 
उपभोगदृष्टि गेल्यावर अस्तंगत होणारें रागद्वेष यांचा नादा ( ५. ) वरील गोष्टी 
सिद्ध झाल्या म्हणजें सहजच समाजांत राहून सुद्धां येणारा व प्राप्त होणारा एकांतवास, 
(६ ) मिताहारविहार (५७) तनु, मन, वाणी यांची ध्येय वस्तूकडे तंद्री: 
इतकीं साधनें सिद्ध झाला म्हणजे पराकाष्ठेचे वैराग्य प्राप्त होते; अहंकार, बल, 
दे इत्यादि परिग्रहांचा पूणे त्याग होतो आणि ध्यानयाग सिद्ध होतो. या योगांत विषय- 
दृष्टीचे ममत्व नाहींस होऊन उत्तम शांति प्राप्त होते आणि ब्रह्मकल्पस्थिति मिळते. 


हा ध्यानयोग आति महत्वाचा आहे. हा ध्यानयोग नित्य हवा म्हणजे अखंड 
शांति मिळते. शांत पुरुष मोठ्या जत्रेंत असला तरी एकटाच असतो; कारण त्याचं 
चित्त ध्येय वस्तूत लीन होऊन गेलेले असतं. स्वस्वरू्पाच्या ध्यानांत लोन झालेल्य! 
पुरुषाचे आहारविहार नियमित असतात, त्याचे शोकमोह नष्ट झाले असतात, सवं 
इन्द्रियें दमन झालेलो असतात, इत्यादि गोरी सहज, सहजरीतीनें, समजण्यासारख्या 
आहेत, ह्मणून त्यांचा विस्तार येथं करीत नाही. 


येथे कांहीं लोक योग्यास अरण्यवास, निराहार, मूकञ्तथारण इत्यादि अवश्य 
आहेत, असं म्हणतात, पण हं म्हणणं ठीक दिसत नाहो. विषय नाहोसे करून 
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विषयाशा नाहींशी करण्याचा प्रयत्न करणे ह्मणजे तोंड दाबून धरल्याने आह्यांस 
मोनब्रताचे पुण्य लागते, असे म्हणण्यासारखे आचरटपणाचे आहे. श्रीभगवंतांनीं 
दुसऱ्या अध्यायाच्या ७९ वे “लोकांत सांगितल्याप्रमाणें विषयाच्यामध्ये राहून निर्लेप 
राहणें हें अधिक श्रेयस्कारी आहे. नपुंसकाने जह्मचारी हणवून घेणं किंवा अठरा विश्वे 
दरिद्र घरी नांदते आहे अशा सुदामजीने “ आपण सर्वे चनबाजीच्या वस्तूंचा त्याग केला 
आहे? असं ह्मणणें हे जितकं हात्यास्पद आहे, तितकेच विषयांच्या राज्यांतून दूर जाऊन 
व मग अरण्यवास पतकरून “ आपण विषयाशा मारिली ' असे ह्मणणें हास्यास्पद आहे. पुनः, 
मनाला विषयच हवे असतील, तर तें मन अरण्यांतही कल्पनासष्टि उत्पन्न करून त्यांतच 
रममाण होऊन बसेल! !' बायकांत राहुनही शुकाचाय ब्रह्मचारी राहिले आणि 
अरण्यवास पतकरल्यानंतर नुसतें ऊवशीचें दशन झाल्याबरोबर विश्वामित्र कुषिमहाराज 
कुतर्‍्यासारख निलाजरे झाले ! ' विषय नष्ट केल्यान कांहीं थोडा चांगला परिणाम होईल 
कदाचित्‌, नाही असं नाही हणत मा; पण विषयाची निःसारता कळल्यानंतर 
जै विक्षयवेराग्य प्राप्त होत त्याची याग्यता ' कांही आणीक, आहे. तेव्हां 
“ नको सवू वन : नको सांड अन्न! ' हा जा तुकाराम महाराजांचा उपदेश आहे तोच यथार्थ 
आहे. असा; विषयांची निःसारता करण्यास एक शासत्रपठन आणि दुसरा, तत्वज्ञानाचे श्रवण, 
हेच उपाय आहेत. या साठीच अभ्याय १३, १८, १५ यांची योजना आहे. या उपाया- 
नंतर ध्यानयोगाची महति उत्पन्न होते. भ्यानयागाला पूर्णत्व येऊन पूर्ण शांतिसुख मिळूं 
लागलं म्हणजे त्रह्मीभाव प्राप्त होता. येथे सव शाक, सवे माह आशा विनष्ट होतात. 


*य्रेय वस्तूशी एकाग्र एकतानता झाली, जिकड तिकड ध्येय वस्तुच दिसू , भासूं 
ळागली, म्हणज अथातच सर्वत्र समदष्टि होते, शत्रामत्रभाव अस्तंगत होतात, उच्चर्नाचपणा 
संपतो, आणि आत्मस्वरूप वुद्धिगाचर होतें. योगाचे काम येथं संपल. पण हें काम होत 
असतां आपल्या वणंज्ञानाप्रमाणे आपण जी *यय वस्तु धारिली असत तिचे स्वरूप विस्तीण होऊन 
तिचे परिच्छिन्न गुण नष्ट होतात आणि एकच वस्तु ओतप्रात भरलेली आहे, असा दढ 
निश्वय होतो. हा निश्चय झाला, भदभाव संपला, शत्रमित्रभाव आटपला, रागद्वेष तुटला 
म्हणजे सवव्यापी, सवेसाक्षी, दयाघन, सर्वज्ञ सवकल्याणगुणमंडित अश्या परमे- 
श्वराचे स्वरूप आपल्या वुद्धांस गोचर होऊन त्या मंगलस्वरूपावर आपली पराकाष्ट्च 
भक्ति दढ होत. द्वितीय पडव्यायीत व तुतीय पडध्यायीच्या १५ व्या अध्यायांत वर्णन 
केल्याप्रमाणे परमेश्वराची सव रहस्यं आपल्या बुद्धांस (यांतच जाणणारी व करणारी अक्शा 
दोन्ही बुद्धींचा अंतभाव होता ) गोचर होतात, आणि आपल्यास अत्यंत इष्ट जो परमे- 
श्वर त्याचें गुणसंकीतन करण्याचा अखंड व भक्तिपुरःसर छंद लागून परमेश्वराचे सह्ठुण 
आपल्यांत अवर्ताण व्हावे अशी वळकट इच्छा होते व कालाने ते गुण आपल्यास प्राप्त 
होतातहो. याप्रमाणें देव एकच आहे असा निश्चय होऊन विमलचित्त झालेला मनुष्य 
देवाप्रमाणे वागू लागतो. हीच पराभक्ति होय. 
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या भक्तीचा परिणाम काय होतो हें तृर्तांय षडध्यायीच्या उपसंहारभूत ५५ व ५६ 
हठोकांमध्ये सांगितळे आह. त्याचें रहस्य सांगण्यापूर्वी श्रीरामानुजादि एकेश्ररवादी लोकांचें 
एक तत्त्व सांगून ठेवणे इष्ट दिसतें. तं तत्त्व हे आहे. जीवाची भक्ति कितीही परमावधीची झाली 
धुव, प्रल्हाद, इत्यादिकांसारखा तो उत्तम पराभक्त झाला, या भक्ताचें ज्ञान किर्ताही 
अमयोद असलं, तरी श्रीपरमेश्वराचे तादात्म्यस्वरूप पराभक्तासुद्धां प्राप्त व्हावयाचे नाहो. 
देव आणि भक्त यांच्यामध्ये जो सेव्यसवकभाव आहे तो अखंडसुक्तस्थितींत सुद्धां 
तसाच रहावयाचा; सारांश तादात्म्यस्थिति केव्हांही प्राप्त व्हावयाची नाहीं. तो इंश्वराच्या 
लोकीं जाईल, इंध्रराजवळ राहील, इंश्वरीस्वरूप प्राप्त करून घेइल, पण इंश्वरतादात्म्य 
कधींही पावणार नाहीं. तो सुक्त होईल, नित्यानंदांत तो असेल, पण तो इंश्रर होणार 
नाहो. पारेसानें लोखडाच सोने होईल, पण लोखंडास परिसत्व कधींही मिळावयाचें 
नाहीं. हा केवलाट्वेतवादी लोकांचा सिद्धांत होय. ह्या सिद्धांतास प्रमाण काय£ असं 
विचारल्यास हे आचाये श्रति, युक्ति आणि अनुभव इत्यादि प्रमाणे देतात. पण मला 
असं वाटते काँ, या लोकांस ध्रतीच्या अर्थाची पुष्कळच ओढाताण करावी ळागते. 
“ अहं ब्रह्मास्मि ' “ तत्त्वमसि ' “ सव खल्विदं ह्म ? * ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति ? 
इत्यादि सिद्धांती महावाक्यांचा उत्तान व सहज अथ सोडून देऊन ह्या लोकांस अनर्थ- 
कारी अर्थाचे ग्रहण करावे लागतें. पनः, * ज्याचें ध्यान आपण एकाप्रतेनं कारेतों, 
तेंच आपण होतां ? हा आयेलोकांचा जो मानासेक शास्त्रीय सिद्धांत, त्यास हरताळ लागते 
आणि चिंतनसातल्यानें कौटकास कोळीपणा प्राप्त होतो हा प्रत्यक्ष अनुभवही व्यथं होतो. 
पुनः आणखी; सवे तर्‍हेचे वेराग्य संपादन करून घेऊन जे आपण निष्कामबुद्धीनें पर- 
मेश्वराचें आराधन व ज्ञानाचे उपाजन कारतो, तें केवळ सुखाच्या, ज्ञानाच्या आणि 
सत्तेच्या आशेने करितो असं नाही, तर आपलें जे केवलस्वरूप आहे, तेंच नित्यशः 
असावे, विषयाचा कसलाही संबंध नसावा, इच्छा, बुद्धि, इंद्रेये, प्राण व शरीर यांसही 
ब्रह्मस्वरूप प्राप्त व्हावें या स्वाभाविक इच्छेनं त्या पुरुषाची तपश्चया चाललली असते; व हं 
उघडच आहे कीं, ही तपश्चया केवलत्व प्राप्त होईपर्यत अनिर्बाध चालणार. वस्तुतः जें 
सांतत्व आपलें कधींही नव्हतं, तें अज्ञानजन्य सांतत्व अथवा त्याचा आरोप ज्ञानप्रभेनें 
नष्ट करून अनंतांत रहावयाचे, सारांश, सचिदानेदाच्या पलीकडे जाऊन ब्रह्मी बह्म 
होऊन असावयाचं, हा पुरुषाथ आहे व तो साध्य करण्यासाठी हा सब खटाटोप आहे. 
'सांत वस्तूला (1"11)112 (11112) अनंतत्व (111119) कसं मिळेल? ही शंका घेण्याचें 
कारण नाहीं. सांत, परिच्छिन्न, मर्यादित इत्याद सव शब्द पारिच्छिनन, मर्यादित व सांत दष्टी- 
मुळें, सांत मनामुळेंव सांत बद्धीमुळें उत्पन्न झाले आहेत. ही संकुचित दृष्टि मावळली की, 
सांतत्व संपते. कमे, आणि ज्ञान हो साधनें संकुचित बुद्धीला विकसित कारतात व अम- 
रत्व देतात. ह्य अनुभव आहे. पहा को, उष्णतेच्या योगानें जर जलबिंदूचें गुरुत्व नष्ट 
होऊन तो प्रथ्वीच्या आकषणास न जुमानितां हवेस खाला ढकळून देतो आणि पांच 
सात कोस वर जातो. विजेच्या योगाने जर शब्दाची मर्यादित गति अमयोद कारितां 
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येतें, योगाच्या साहाय्याने जर अमेरिकंत काय होत आहे हें येथें बसून सांगतां गे्ते, 
तर हो अगर यापेक्षां वारेष्ठ अशी बेदशास्त्रोक्त साधनें एकनिप्रेनें अवलंबिली असता 
आभासी सांतास अनंतत्व येणार नाहीं हे कशावरून १? आणि पुनः कोणतीही वस्ते- 
निदान जीव तरी-सांत नाही ! तेव्हां वृद्धि हेंच ज्ञानाचे अंतिम साधन हणून मानणारे 
आचाय आहेत, त्यांचे बोल जरी कांही कालपर्यंत खरेसे दिसतात व असतात तर्थापि 
अंतिम प्रश्नांची ऑतिम मीमांसा चालली असतां बुद्धीस माग ठेवून आत्म्याचा आश्रय 
केला ह्मणजे सांतत्व व त्याबरोबरच परिछिन्नत्व व म्यादित्व यांस कायमची रजा ग्रावी 
लागतें. पहा को, ' मी आहें- हृ अखंड ज्ञान आहे, हाणून बुद्धयादिकांचें अस्तित्व व 
व्यापार चालतात. तेव्हां उत्पन्न झालेला व॒ कलोदरांत गडप होणारी वादि आत्म्याचा 
शोध कसा लावणार १ आत्मज्ञाधांच वेळी बुद्धीस रजाच दिली पाहिजे. एवंच श्रौरामानु- 
जाचायोरचे मत दात्विक नव्हें असें मला वाटतें. जीवाचे अधिष्ठान जो आत्मा तोथ 
अनंत आहे म्हणून ब जावास सांतत्व देणारी जी पॉरेच्छिन्न वृद्धि तिचा नाश करून जीव> 
आत्माच्युढे गेला म्हणजे ता ब्रह्मच होतो; हा सिद्धांत आहे. 


असो; तेव्हां ५५४ व्या “लोकांत सांगितलेली परारभाक्ते पराकाष्टेस गेली हणजे पर- 
मेश्वराचे तात्विक स्वरूप, त्याची तात्विक विस्तृति इत्यादिकांचे तात्विक ज्ञानविज्ञान होऊन 
हा ज्ञानी भक्त परमेश्वराशी व पुढें त्रह्माशीं ज्ञानदष्टीनें तादात्म्य पावतो. ही जीवन्मुक्त 
स्थिति होय. या स्थितात म्हणज परमश्वरस्थितींत त्यानें केलेल्त कर्मे प्रतिबद्धक होत 
नाहोंत; इतकेंच नव्हे, तर देहपातानंतर तो भक्त शाश्वतपदाप्रत-मुक्तीप्रत-जातो. ही 
केवलमुक्ति आहे. येथे जाणेयेणें संपते. येथच सुख्य गीताशात्राथही संपला, 
यावरून गीताभक्तांच्या लक्षांत सहजच येईल की, गीतेचा मुख्य हेतु, मुख्य पुरुषार्थ 
म्हणजे मुक्ति व मक्तिमाग सांगण्याचा आहे. 


आतां श्लोक ५५. व ५९ यांतील मतलब समजून घेऊ या परमेश्वराचे व परब्रह्माचे 
तात्विक स्वरूप पराभक्तीच्या साठाय्यानं समजले हणजे परमेश्वराशी व परत्रद्मांशी एका- 
त्मता होण्याला उशीरच लागत नाहीं. परमेश्वर सवंत्र भरला आहेव तसाच तो 
माझ्यामध्येंही आहे, परब्रह्म इं ज्ञानरूप आहे व तें सव दृश्याचे अधिष्ठान आहे म्हणून 
माझंही अधिष्ठान तेंच आहे असें पराभक्तीच्या साहाय्यानें कळून वळळें म्हणजे “माझें, 
तुझं! हा प्रापाचिक अथवा शास्त्रीय भेदाभेद नष्ट होऊन परत्रह्म स्वरूपाशी माझं तादात्म्य 
होतें. देहपाताच्या आधींच हें तादात्म्य झाळे तर तो जीवन्मुक्त पुरुष शरीरपातापर्यंत 
प्रपंचांत राहतोसा दिसतो तरी तो ब्रह्मलोकांच राहत असतो. ममत्व सुटल्यामुळे ब 
अभिमान नष्ट झाल्यामुळें ब परब्रह्माशीं ज्ञानरष्टीनें ऐकात्म्य झाल्यामुळे, त्या जीवन्मु'क्तानें 
या लोकीं कसलेही कर्म केळे ( अभद्र कमे या पुरुषाच्या हातून होतच नाहीं) तरी लें 
कमे बद्धक होत नाहीं. कारण त्या कमोला नेष्कम स्वरूप प्रात्त झालेळे असतें. 
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( अध्याय ४ पद्ा). सारांश, अजुंनाला थेथे असा बोध करावयाचा आहे कॉ, 
भानव संरक्षणासाठी व धसेसंरक्षणासाठी दुष्ट ह्मणजे कोणत्याही प्रकारचें सत्कम न करितां 
केवळ आपल्या क्षणिक उपभोगी लालसेने दुसऱ्या निप्पापी लोकांचे अपरिमित अकल्याण 
करणाऱ्या नास्तिक लोकांचा संहार त्यांनींच उत्पन्न केलेल्या युद्धांमध्यें आपल्या हातून 
झाला तर कोणल्याही प्रकारचा दोष लागत नाहो. तें कम खोपकारक व राष्ट्रोपकारक 
आणि विश्वसंसारक होऊन सत्वगुणांचा परिपाष करिते. पण असल्या कत्यांला जर परा- 
भक्तीची जोड मिळाली असल, सव भूतांचे ठायीं समर्वाद्धि झाली असेल, हषेविषाद, सुख- 
दुःखादिकांचा सवथा उपरम झाला असेल, अहंवुद्धि, ममत्ववद्धि यांचा सवे प्रकारें 
अस्त झाला असेल, तर असल्या महासंताच्या करवीं युद्धादि प्रसंग घडला, तर तोही 
विश्वसुख पोषकच हातो. तें कमबद्धक होत नाही. हा अभिप्रत्य लक्ष्यांत ठेऊन अजु 
नान युद्धाला आरंभ करावयाचा आहे. 


मुक्तिमार्ग, 


(अ ) “ अंतःकरणपूवक सव कमे मला ( परमेश्वराला ) समपण कर म्हणजे 
अर्थातच सवे अभिमान व सवे वासना यांचा क्षय होईल. नंतर (आ) मा म्हणजे परमे- 
श्वर सर्वाधार, सवशरण आणि सवे-परायण आहे असें नित्य ( भक्तिपूर्वक ) ध्यान 
ठेव. हें असें तुझें ध्यान असले म्हणअ तुझें वर्तन समषट्टिभावाचें होऊन नीतीचे सवे 
सन्माग तुला प्रकट होतील. नंतर (इ) सुखदःख, जयापजय, लाभालाभ इत्यादिकांकडे 
दुलक्ष करून एक आत्मचितनामध्ये मात्र अव्यग्न व एकाग्रचित्ताने मनाला गुंतवून टाक. 
एकाप्रतेच्या योगानें विषयसंगाचा निःशेष होऊन तुझ अंतःकरण आुद्ध ब निमळ होईल 
आणि (इ) वेदशासत्रांत दिग्दर्शित केलेलें सर्वव्यापी आत्मतत्त्व तुला क्रमशः गोचर 
होऊं लागेल. निप्काम कम, अनासक्तवुद्धि, एकाप्र ध्यान आणि पराभक्ति यांच्या 
साहास्र्यानें तू शुद्ध झालास, तुझा अहंकार मेला ह्मणजे उपनिषत्प्रणीत आत्मतत्त्व 
तुला परमेश्ररीप्रसादाच्य़ा साहाय्यानं प्रत्यक्ष होईल. हाच साक्षात्कार होय. हा झाला 
हणजे हृदयम्रंथीचा भेद व सवे संशयांचा उच्छेद होऊन तूं प्रत्यक्ष परंतु अज्ञेय, व स्वानु- 
भूत परंतु अनिवचनीय अशा तरह्मपदाला जाशील; सुक्त होशील; अनंत व सवेव्यापी, 
अव्यय व अक्षर होशील. जीवदृष्टीन वरील फलश्रति सांगितली आहे, हे च.णाक्ष 
बाचकांस सांगावयास नकोच. असो; 


मिथ्या अहंकाराच्या स्वाधीन 


झालास तर मात्र तुझा नाश होईल. कतत्व, अकतंत्व तुझे एकट्याचे स्वाधीन आहे, 
अशी तुझी कल्पना असेल तर ती मिथ्या आहे, हें तिसर्‍या व्याख्यानांत व ह्या शेवटच्या 
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ब्याख्यानांत तुला स्पष्ट करून दाखविलें आहे. पुनः, हा तुझा अहंकार सुद्धां क्षणिकच आहे, 
कारण तुझें पूवेसंचितच असें आहे कीं, तुला य॒द्ध केलेंच पाहिजे. वाघाला किंवा सिंहाछा 
केवढीही क्षाणेक उपरति झालेली असली, तरी तो मूळ पदावर हा जावयाचाच; कारण 
ह्याची ती उपरति ज्ञानपू्वेक झालेली नसते. तुझे पूरवेजांचें त्रीद ब तुझें शिक्षण हो सबे 
क्षात्रकमीलाच अनुकूल आहेत. हा दुजेनविध्वसकारी, प्राप्त झालेला, लोकोपकारक 
आणि सामाचे सवे उपाय थकले ह्यमणूनच अवश्य झालेला क्षात्रधम तुल्य अनुसरलाच 
पाहिजे. आतां मात्र आपल्या या क्षणिक ह्मणजे अज्ञानमूलक अहंकाराच्या जोराबर 
“ मी युद्ध करीत नाहीं ' असें जं हणतो आहेस, तेंच थोडासा तुला डिंवचला कॉ, 
तूं युद्ध करावयास लागशील. अज्ञान तें हंच होय. अजुंना ! जितकें अज्ञान जास्त, 
तितका तो तो जीव प्रकृर्तांच्या आधोन जास्त असता. अज्ञानाने पारतंत्र्य, प्रकृति- 
तंत्रता प्राप्त होते, आणि ज्ञानाने तो तो जीव प्रकृतांच्या राज्यास उलथून टाकितो, 
सारांश, तुझें प्राक्तन, तुझें अदृष्ट तुला युद्धाकडे ओढून नेईल, आणि तेव्हां तरी 
तुला भिमूटपणे युद्ध करावेच लागेल. बाबा ! ज्या मायामाहाने तला या क्षणीं दया 
उत्पन्न झाली आहे, तोच मोद तुझ्यामध्ये क्रोध उत्पन्न करून तुझ्याकडून वेळीं अवेळी 
जीवहृत्या करवील. तेव्हां पुढें मोहवश होऊन जें तला करावेंच व बद्ध व्हावेच लागणार, 
तेंच आज ज्ञानपूर्वक करण्यास व कमविमुक्त होण्यास कां लागत नाहींस १ ” 


ईश्वर आणि माया. 


“ अजुना ' तला वेळोवेळीं सांगितलेंच आहे कां, सवंवब्यापी इश्रर हा सर्ब- 
साक्षित्वानें प्रत्येक भूतांच्या अंतयामी रहात असतो. तो मायेचा स्वामी आहे म्हणून 
त्याच्या आज्ञेनुसार ही देवी माया जावमात्रास ल्याच्या त्याच्या इच्छापूर्वक झालेल्या 
कमाअमाणें जन्ममरणाच्या व सुखदुःखाच्या यंत्रावर फिरवीत असते. सर्वेसम श्रीपर- 
मेश्वर मायेचा अधिष्टाता आहे म्हणून येथें पक्षपात, विषमता अगर निर्धणता नसतात. 
इच्छापूर्वक झालेल्या कमीचे फल व पूवेकमाने उत्पन्न झालेलं अदृष्ट अगर देव अथवा 
बिश्वकर्मफल या दोन शाक्तांच्या सपाठ्यांत जीव सांपडतो, ब मायेच्या योगानें तो 
फिरत असतो. ह्या मायाचक्रांतन जर तुला सुटावयाचें असेल तर त्या सर्वज्ञ, दयाघन 
श्रीपरमेश्वराला शरण जा, म्हणजे संकुचित स्वार्थाचा अधिकारानुसार त्याग करून 
ब्रिस्तीर्ण आत्मस्वरूपाच्या प्रेरणेने झास्राविहित कमे करावयास लाग. अजुंना! सर्व- 
साक्षी देवाला शरण जावयाचे तें सर्वेभावांनीं म्हणजे अहंकार, बुद्धि, मन, इं्रये, शरीर 
ब धन इत्यादिंकांसह रारण जा. हों सवच्या सर्वे त्यांचे पदकमला अर्पण कर म्हणजे 
तुझी तळमळ, तुझा शोकमोह इत्यादि नष्ट होऊन तुला उत्कृष्ट शांति मिळेल आणि 
मायेच्या ताब्यांतीह जें जन्ममरण त्यांतून सुटून तुला शाश्वत त्यान मिळेल, ” 

द रट 
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याप्रमाणें परमेश्वरांनी अठुनाला ज्ञानरहस्य सांगून “ विचार कर आणि जें चांगलें 
दिसेल तें कर ! अशी आज्ञा केली आणि अडुनावर परमेश्वराचे उत्कट प्रेम होतें 
ह्मणून त्याला ६५ वे ललोकांत आज्ञा केली कीं, “ तूं हें मत नास्तिकांस सांगूं नको. ' 


टामसन यांचे ६५ व्या “ठोकावरील विचार अथवा विकारमूलक उद्गार संतोषदायी 
नव्हेत. * ज्याला श्रद्धा नाहीं, तपश्चया नाहीं, शिष्यपणाचा धम विदित नाहीं, ज्याला 
निंदा करण्याचें मात्र ठाऊक आहे, अशा पुरुषास गीतोपदेश करूं नये ही भगवत्सूचना 
टामसन साहेबांस विषाप्रमाणे कटु वाटत आहे! वरील प्रतिबंधक वाक्यावरून “हे 
क्राल्पनिक तत्वक्ञ आपल्या “ब्राह्मणी समकट्यावर? गेले” असें या साहेबांस वाटते. 
वादप्रतिवादाला “ कृष्ण भ्याला' असेही विचारस्वातत्र्याच्या साम्राज्यांत फडकणाऱ्या 
साहिबजींस वाटते. “या गीताप्रणांत धमाने सवम बेबंदद्याही होऊन वेदिक धमोचा प्रलय 
होईल, अशी या धमस्थापकांस भोति पडल्यामुळे, त्यानें ह्या गीताप्रवाहास बंधारे घातले, 
असा या टीकाराचा तके आहे! वाहवा! एका वाक्याने केवढी मोज केली ही १' गारो- 
डथाच्या लहानश्या पोतडीतून, गारोडयानें “ चल चल ह्टल्याबरोबर जसा सबंध संसार 
बाहेर पडतो, तशी गत वरील छोटेखानी वाक्याची झाली! तर मग 
काय आमच्या साहेबांच्या मनांत असे होते, की गीता समजण्याची मानसिक व आत्मिक 
शक्ति नसणाऱ्या मनुष्याच्या डोळ्यांतही या कठिण शास्त्राची गूढ रहस्ये सपद्षाळ खुपसावी; 
तानसेनाचें गाणें ते गांवढळापुढेंही गाऊन दाखविणार किंवा उत्तम रत्नाची पारख करण्यास 
जन्मांधाला सांगणार काय? खाइस्टप्रणीत तत्वें सब जगभर पसरण्याचा परिणाम 
()1'153068 ( धमेयुद्ध ) झाला,--पंधरा सोळा शतकांतील मनुष्यभक्षक धर्भक्रांतीमध्यें 
उद्भव झाला--हे साहेबांस माहीत नाही, असें नाही. पण जातिभेद प्रपादणाऱ्या भटा- 
भिक्षुकांच्या धमोचा विचार करितांना मुद्याच्या गोष्टी लक्ष्यांत ठेवल्या, तर अंगीकृत 
कायोची कड घेतल्याचे श्रेय येत नाहीं. मुळांत ब्राह्मण, क्षत्रिय इत्यादि शब्द नसतांना 
जसे हे निमूळ वृक्ष त्यांस दिसू लागले, तशी शद्रासंबंधेंही त्यांची पांचावर धारण बसून 
“ अन्याय, अन्याय ' हणून ओरडण्यास ल्यांनीं आरंभ केला. झालें! सवेत्र ' बामणी 
काव्याची ' काहाणी सुरू झाली ! असो; पण कोणतीही कला, कोणताही धंदा, कोणतेंद्दी 
शास्त्र, अधीत करावयाचें, ह्मणजे त्याला कांहीं शारारेक, मानासेक व आत्मिक योग्यता 
असावी लागतें, हें प्रत्येकांस विदितच आहे. आतां सवे कला, से शां, सर्व रहस्ये, 
यांचा संग्रह करणाऱ्या तात्विक म्रथांचा अभ्यास करण्याला वरील योग्यता विशिष्ट प्रका- 
रच्या हव्या आहेत, हेंच साहेबांस कां समजू नये? दुर्दैव भगवंतांचे! भगवंतांनी गुणांची 
योग्यता मागेतली आहे. जातीची, देशाची कालाची योग्यता मागितली 
नाहीं. माकडाच्या हातीं कोलीत दिलें हणजे जसा अनथ होतो, तसाच गीतेसारखा 
सवैसंप्राहक प्रंथ अयोग्य पुरुषाच्या हाती पडेळ तर अनर्थ होतो व व्हावयाचाच! हें 
कृष्णास विदित होते. असं असतांही जातिभेदाचा नसता राक्षस उभा करून, त्याच्या 
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नांवावर प्राच्य आये लोकांस व लांच्या धर्मसंस्थापकांस वाटेल त्से बोलावं व त्यांच्या संब 
धार्ने हवे ते आरोप प्रसिद्ध करावे हें बिलायती चोखंदळांस वेभवकारी नव्हे. असो; 
अजुन भगवंताचा लाडका हणून त्याला 


अत्यंत गूढ रहस्य 


सांगितले, तें हः “ नित्य माझें, सवसाक्षी परमेश्वराचे चिंतन करीत जा; माझी 
अनन्यभक्ति कर; सवे यज्ञ मला अर्पण कर आणि मला नमस्कार कर. हें तत चालू 
ठोवेलेंस तर तू॑ मत्स्वरूपालाच पावर्शांल. हें माझे सांगणे वास्तविक आहे व तूं मला 
प्रिय आहेस ह्मणूनच तुला हें सांगत आहे. बाकीचे सव क्षुद्र धम सोहन देऊन भागबत- 
धमाचा प्रणेता व विश्वनियंता जो मी. त्या मला शरण ये म्हणजे तुझी सव पापें नष्ट 
होतील. यापुढें तुझं शोक करण्याचे कारण संपल. ” सारांश, भगवंतांच्या म्हणण्याचे 
रहस्य"हें की, श्रीपरमेश्वराला शरण जाऊन त्याच्या प्रीत्यथ सव विहितकमे तद्भक्तिपुरःसर 
केलो आणि त्याचें अखंड चिंतन चालू ठेविलें व इतर सवं शुद्र व संकुचित धमोचा व 
धमंम्नेरक बुद्धांचा परित्याग करून एका भागवतधर्मानुसार आपली मनोवृत्ति आणि आपलें 
वततन ठेविले ह्मणजे इंश्ररीप्रसाद होऊन जीव मोक्षाप्रत जातो. मोक्षमागानें जात 
असतांनाही जीव हा स्वतःचे कल्याण, समाजाचें कल्याण, विश्राचें कल्याण आणि आत्म- 
स्वरूपार्चे कल्याण करण्यास समथ असता. हें सामथ्ये त्यास आत्मस्वरूपाकडे जात 
असतांना येत असते. जीव ह्या खतःचे कल्याण (म्हणजे भोगसंपत्तीची व्राद्धे व तिचा 
उपभोग ) हें व्यावहारिक ज्ञानाने करीत असतो; पण तेंच ज्ञान सकामकमाचे प्रेरक झाले 
तर समाजांत विद्वेष वाढतो व स्वतःचं व्याबह्मारक अकल्याण होते, पण प्रत्येक व्यक्ति 
उपभोगब्ृद्धापेक्षां इतरांच्या सुखाप्रील्यथे निप्काम कम करू लागली ह्मणजे कुलनीति, कुल- 
घर्भ, जातिनीति, जातिधम उद्भवतात. तदनंतर स्वार्थत्यागमूलक व ज्ञानप्रापिपूबक 
सामाजिक नीतीची तत्वे उत्कांतीद्वारा प्रकट होऊन सामाजिक कल्याण करणारी नीति- 
तत्वे कममेरक होतात व ती कर्त्यांचे कल्याण करून समाजांत संघद्र्न 
उत्पन्न करितात. परंतु पुनः, समाजबाह्य लोकांशीं प्रसंग येऊन समाज-समाजामध्यें 
विद्वेष उत्पन्न होतो व समाजाचें अकल्याण होण्याचा संभव असतो. तसेच युद्धप्रसंग उत्पत्न 
होतात व परापहार करण्याची बुद्धि प्रबळ होते. अथातच ही समाजविध्वसक व जीव- 
प्रयाशक पद्धति जगश्वालक परमेश्वरास सहन न होऊन तो कोणा तरी मानस-पुत्रास 
भ्रष्ठस्वार्थत्यागमूलकतत्त्वे प्रकट करण्याची प्रेरणा कारेतो. हाच धमोचा उद्रम होय. जे 
समाजसरक्षक धम संकचित स्वरूपाचे असतात, त्यांची उत्कांति होऊन इंश्वरानुम्रह्मने जगद्ध- 
मोची संस्थापना होते. या धर्मात स्वार्थेत्यागाची पुष्कळच ब्रद्धि होते व त्यामुळे नोतितत्वें व ब्या- 
वहारिक ज्ञान यांस बरेचसे सात्विक स्वरूप प्राप्त होतें. सारांश, जितका विषयोपभोगाचा 
हृब्यास कमी तितका ज्ञानप्रसार अधिक होतो; व सकारणकरम, सात्विककमे, निष्कामकर्म 
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यांचा संचय जास्त वाढत जातो. निष्कामक्मसंचय जितका अधिक तितकी सामाजिक 
स्थिति जास्त संघटित असते. असो; ही विश्वधर्माची अगर भागवतधमाची तत्वें विश्व- 
नियमांवर स्थापित झालेलीं असतात. ह्या धमास अनन्यभावानें शरण गेला, म्हणजे 
जीवाची परमावधीची उत्क्तांति होते. पुढें अद्वेत प्रतिपादन करणारीं तत्वे उद्धभत होऊन 
खाथेत्यागाची परमावधि, ज्ञानाची परिसमापति, भक्तीचा शेवट आणि कमोची निःशेषता 
होते. याने स्वतःचे म्हणजे विश्वाचे आत्यंतिक, अनंतकालीन व परममांगलिक कल्याण 
होतें आणि जीव स्वतः मुक्त होता व तो साधु पुरुष विश्वास मुक्तीचा मागे दाखवितो. 
हा भगवंतांचे बोलण्याचा आदाय आहे. 


फलश्रुति 


सांगण्याचे अगोदर हृ गौताशास्र कोणास सांगू नये हें सांगतातः ' हें ज्ञान तपस्वी 
नसल, भक्त नसेल, श्रद्धाल नसेल व इश्वरावर प्रेम करणारा नसेल त्यास सांगतदं कामा 
नय. कारण हे लोक त्याच्यावर विश्वास ठेवणार नाहींत व त्याचा शब्दच्छलानें दुरुपयोगही 
कारेतील, ' तात्पय, इंधवरप्राप्तीचा मार्ग कंठण्यास तपश्चर्येचे ( ज्ञानाचें व ज्ञानपूवेक चिंत- 
नादि कमाचं ), भक्तीचे ( योगपूवेक अपराभक्तीचे व पराभक्तीचें ) व श्रद्धेचे साहाय्य 
अवद्य आहे. इश्वराचा माग ह्मणजे व्यवहारज्ञान, शास्त्रज्ञान, नोति, धर्मे, विश्वज्ञान व 
पूण स्वार्थत्याग आणि अट्वेतज्ञान यांचें प्रगामी उद्भावन होय. असो; हें ज्ञान भगबद्ध- 
'ांस प्रकट करणारा, पुरुष परमेश्वराचा प्रिय भक्त होऊन मक्त होतो. तसंचह्या 
शासख्रांचं अध्ययन व अध्यापन करणारे गुरुशिष्य हेहा ज्ञानयज्ञानें परमेश्वराला संतु करून 
त्यास प्रसन्न करून घेतात व मुक्त होतात. आणि ह्याचप्रमाणें श्रद्धाळ व इंशभाक्ति कर- 
णाऱ्या जीवाने ह ज्ञान नुसतें एकिलं तरी तो पण्यसंचय करून सजन्मास येतो व जन्मां- 
तरीं हाच व्यासंग ठेवल्यास पिपीलिका मार्गाने सुक्त होतो. 


शेवटों ' त्वां हं लक्ष्यपूवक ऐकून घेतलेस ना? व तुझा अज्ञानमोह नष्ट झाला 
ना ?' असं अजुनास विचारून व धनंजयाचें ' होय ? असें उत्तर ऐकून घेऊन श्रीकृष्णांनी 
गीताशासत्राची परिसमाप्ति केली. 


संजयाचे उद्वार 


आहेत, त्यांचा मथिताथ इतकाच आहे कॉ, '* जेथे श्रायोगेश्वर श्रीकृष्ण व जेथें 
समहाका्येकत्यी अजुनाचा समागम होतो, सारांश, जेथ उत्तमोत्तम ज्ञान, आणि महोत्सुक 
कार्यकती असतो, तेथे देवीसंपत्ति, विजय, संपन्नता आणि अभंगनीति व अखंड ज्ञान 
यांचा वास असतो. 
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शि 


त्रीमद्धगवद्वीतेच्या पहिल्या अध्यायांत ' अधिकारानिणय ' दुसऱ्या अध्यायांत 
“ अभेद, अद्वैतज्ञान आणि भदमात्र मिथ्या आहे, असे सिद्ध करणारा * बादियोग डी 
तिसऱ्यांत अपरोक्ष ज्ञानाला अनधिकारी परंतु मुमुक्ष लोकांसाठी कामशून्य कमेप्र- 
तिष्ठा, चवथ्यांत विश्वज्ञान व अंतजञोनसहित कमेप्रतिष्ठा, पांचब्यांत कतेव्य- 
कमे करून कमसंन्यास, सहाव्यांत शमदमात्मक योगमाग सांगून पहिल्या षटकांत 
"त्व' पदाचा अथ म्हणजे निर्विकार, निरंजन, निर्ठेप, अज, नित्य, सर्वव्यापी, सबंज्ञ व 
स्वानंदी आत्मा होय, असे ठरविलें. दुसर्‍या षटकांत ' तत्‌ ( ब्रह्म ) ' पदाची सिद्धि 
व लक्षणे सांगून भाक्ते व उपासना यांचं रहस्य सांगितले. सातव्यांत परमात्म- 
स्वरूप व त्याचें ज्ञान सांगून आठव्यांत * ब्रह्म ? व * कम ! म्हणजे काय यांचा उलगडा 
केला. नवव्यांत राजयोग सांगून व ज्ञान, भक्ति, योगय इत्यादिकांची फलडरूपता ' 
एकरसात्मक आहे असे प्रतिपादून दहाव्यांत ' सवेत्रह्मांड परमेश्वरविभतिमय 
आहे व म्हणून समाधिप्रापक ध्यानास योग्य आहे? हृ परोक्षतः सांगितले; व अकराव्यांत 
: विश्वरूप ? दाखवून ' तत्‌ * स्वरूपाच्या अपरोक्ष ज्ञानासह जीवाच्या कतेत्बभोकत- 
त्वाची किंकरता सिद्ध केली. बाराव्यांत 'भक्तियागाचं रहस्य, भक्तीचे मार्ग 
निमुणपर्येबसायी सगुणभक्तीच वमे ' इत्यादि सांगून “ तत्‌ ' पदाचे 
व्याख्यान संपविले. 


तिसऱ्या षडघ्यायींत ' तत्‌ ' च ' त्व ' हे अभिक्ष, एकच, आहेत असें सिद्ध 
करून सर्वे कमसन्यासाचे गुह्य सांगितले. याचसाठी तेराव्यांत प्रकृतिखरूप 
व प्रकातिपुरुषविवेक उद्भूत करून चवदाव्यांत (१) प्रकातिगुणांची सवे 
दिशांनी मीमांसा केली व॒पंधराव्यांत (२) गुणातीत व मायातीत पुरुष 
पुरुषोत्तमच होय, हे सिद्ध केल. सोळाव्यांत मोक्षास अनुकूल असणारी दैवीसंपत्ती 
व तत्प्रतिकूळ असणारी आसुररासंपासते यांचे बणन केलं. सतराव्यांत आहार- 
विहारादि कर्माची उपस्थिति करून गुणानुसार आहारविहाराचे धमे 
सांगितले; अशासाठी को, मुमक्षनें आपल आहारविहार निर्यामत व शास्त्रोक्त करावें. 
अठराव्यांत सव गीतादास्त्राचा उपसंहार करून व ' अभेद, अद्वैत ' हंच 
मुख्य तत्त्व व मुख्य सिद्धांत असें ठरवून, निः:-शंकता बाणवून, अभदानुभव झाला 
म्हणजे सवेकसंसंन्यास आपोआप होतो, असं दाखविले. हा अट्टेतपर उपदेश बाणला 
तेव्हां अजुनाचा शोकमाह नष होऊन तो स्वधमंप्रणीत कतव्य निष्काम बुद्धीने करावयास 
व सत्कम करून इंश्रराला संतुष्ट करण्यास सिद्ध झाला, हें सांगणे म्हणजे सर्व लोकांस 
विदित असलेले, पुनरुक्त करणें आह. 


या जगांत दान प्रकारचीं माणसें असतात, आपला उद्धार करून घेणारी तीं दैवी 
व आपला अधःपार करणारा तीं आतुरी माणसें होत. देदी मनुष्यांत ' अभेद ) हें 
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प्रमाणतत्त्व असतें; आसुरी मनुष्यांत * भेद, व्यक्ति हं मुख्य तत्त्व असल. जे अभेद- 
वादी आहित, ते हळूहळू स्वार्थत्याग करून, ज्ञानपोषण करून, आणि व्यक्तीचे व समाजाचें 
खरें हित करून स्वरूपसुखाचा आस्वाद घेण्यास योग्य होतात. आणि जे ब्यक्तिवादी 
आहेत, ते अहमहमिकाजन्य मारामाराला उत्पन्न करून सदैव दुःखामध्ये मम्न असतात 
सरतशवटाीं, प्रेमपवेक कमे करणाऱ्या राष्ट्रांत चिवटपणा असेल तर देैर्वांप्रकतीचा जय 
होऊन दैवी साम्राज्य होतें; आणि तोफा, तरवारी, बाण, अस्त्रे इत्यादि वस्तु नामशेष 
होऊन व तुरुंगाच्या भिंती कोसळून जाऊन त्यांच्या मोबदला प्रेम, मादव, आरजेव इत्यादि - 
कांचा विस्तार होतो. हा विस्तार व्हावा, एतदथच धमाची, अभेदमूलक व उन्नतकारी 
धर्माची व विश्वासकरी आत्मज्ञानोपादानाची आवश्‍यकता आहे. भूलोकावर स्वगेसुख 
संपादन करणें इष्ट असेल तर समाज संघटन करून व्यक्तीचा उद्धार करणाऱ्या धमोची 
व तत्प्रसारक नीतीची आणि प्रामाणिक विश्वज्ञानाची अपेक्षा आहे. नीति एका जन्माचा 
फार तर बिचार करते; तेव्हां सवं जन्मांचा विचार करणाऱ्या धमाचे पाठबळ असल्या- 
शिवाय ऐहिक नीतीला कसलेही फलोत्पादा सामथ्य असणार नाही. पुनः शभालाही 
अट्रेतज्ञानाचें साहाय्य हवें असतें. याचप्रमाणे ज्ञानाचा म्हणजे विद्या, कला, शाखे, मंत्र, तंत्र 
इत्यादिकांचा सात्विक परिपोष व्हावयाचा असेल तर विश्रानिरीक्षण, आत्मनिरीक्षण, अवश्य 
हवे. आणि या सवाची एकवाक्यता केवळ अद्वेत ब्रह्मज्ञानानंच कारतां येते म्हणून तत्वज्ञान, 
ब्रह्मज्ञान, ( 121110501119 ) हे सांख्यास ( शास्त्रांसर्‌-50121005 ) आणि योगाला 
( ॥५॥॥1०8. 1010108 ४10 818 ) अत्यंत अवश्य आहे. होच आव्यकता सर्ब 
साक्षी गीताकारास वाटली आणि त्याने हा सनातनधमेस्थापक अद्वितीय प्रंथ निमाण 
केला. अथातच याचें वाचन, अध्ययन, मनन, निदिध्यास केला, व तदनुसार आचरण 
केळें तर स्वतःचे निर्विशोेष कल्याण व विश्वाचा उद्धार हां होतील. 


अलणणली शीण लोणणा काणी णीशीण?णी पीप?” १ ण कसिणणणशाणण१णणणण पणा एणणीणीण णशा 


भाग नववा. 


युरोपियन तत्त्वशानाची ओोटक हकीकत. 


ही जी मी पढें ' तत्त्वज्ञानाची हकीकत ? देत आहे ती स्थलाभावासुळें त्रोटक 
अस्पष्ट व अमनोरंजक होणार असें मला माहित आहे. तथापि येथील विचारसरणी 
परकी असल्यामुळें समजावयासही कठिण जाते असा माझा अनुभव आहे. तथापिही हा 
इतिहास देण्याचा उद्देश इतकाच आहे को, यूरल नदीच्या पश्चिमिकडे तत्त्वज्ञानाचा उद्गम, 
विकास व परिपोष कसा होत गेला, त्याच्या किती शाखा झाल्या, त्यांत मोठमोठ तत्त्व- 
ज्ञानी कोण झाले, याची अगदी अंधुक कल्पना तरी माझ्या मराठी भाषा मात्र जाणणाऱ्या 
गीताबंधूस व्हावी ! परमेश्वर हा उद्देश सफल करो! 


साक्रेटिस हणून एक महासाध अथेन्स शहरीं होऊन गेला. ह्या सत्पुरुषाच्या 
जोडीला आमचे तुकाराममहाराज फार चांगले शोभतील. साकेटिस फारसा श्रीमंत 
नव्हता, तरी अथेन्स येथील मलांस फुकट शिकविण्याचा ल्याने कम सुरू केला. साक्रे- 
टिस नुसतें शिकवीत नस, तर मुलांस शहाणे करा, ब त्यांस विचारपाढे न पढवितां 
विचार कसा करावा, साधकबाधक पक्ष पाहून सत्यमप्रहण कसं करावे, सारांश, 
निव्यानित्य विवेक कसा करावा हे त्यांच्याशी त्यांस समजेल अशा पद्धतीनें वाद करून 
त्यांस शिकवित असे. शानी पुरुष सात्बिक असतो आणि सास्विक गुण शिक- 
वितां येतील अशी त्याची समजूत होती. ता आस्तिकवादी, जीव अमर आहे असें 
भानणारा, सव कतव्य चोख रीतीनं करणारा, कामक्रोधादिकांस आपल्या ताब्यांत ठेवणारा, 
परोपकार करणारा एक अत्यंत ज्ञानी महंत होता. या महापुरुषाचा प्रेटो हा पद्रशिष्य 
होय. ग्रीसच्या तात्विक इतिहासांत ऐटो हा तत्वज्ञ शककतो झाला. उऐटोच्या आधीं 
नित्यवादी, अनित्यवादी, असे पुष्कळ वादी पुरुष होऊन गेले होते. तसेंच त्याच्या 
आधीं वादविवादाची पद्धतिही जय्यत झाली होती. असा; ऐेटोचे गुरूजी साक्रेटिस 
( सुक्रतुः ) हे या वादविवादाच्या पद्धतींत मोठें परद्रच पंडित होते. सांक्रटिसशी वाग्युद्ध 
खेळत असतां कोणाची त्यावर केव्हांही सरशी झाली, असें जन्मांत कधींही झाले नाही, 
त्याचे प्रातिपक्षी चिडत, रागावत व त्याचा दीघंद्रेष करीत; पण या बिचाऱ्याला मात्र 
राग असा कधी शिवलाच नाहीं. घेटोही असल्या गुरुजींच्या तालर्मांत पढला असल्यामुळें 
तो उत्तम वादकुशल झाला. तसेंच प्रीक लोकांत सामान्यतः सादर्याचा, ललिताचा आभि- 
निवेश असे, त्याप्रमाणे ऐटोही सोदर्यभक्त, अभियुक्‍्तीचा भक्‍त होता. यानें आपल्या 
गुरुजींच्या स्मरणार्थ म्हणून पुष्कळ विषयांवर * गुरूशिष्यसंवाद लिहून ठेविले 
आहेत. या संकदांत बहुधा साक्रेटीस ह्या नायक असतो. विषयाची समजूत पड- 


[४९६] 


ण्याला हे संवाद फार उय्र्‍योगी आहेत. तसेंच त्यांतील भाषासोष्ट्रव, रचनाकोशल्य 
इत्यादि सवे इतके बहारीचे वठलें आहे को, तें केवळ अपूव होय. या वादूद्वांत ऐटोनें 
आपलें तत्त्वज्ञान प्रकट केळे आहे. छेंटोचें तत्त्वज्ञान म्हणजे पूवंगत सवे पाश्चात्य 
तत्वज्ञांच्या मतांचा स्वीकार करून, व त्या सर्वास आपल्या तात्त्विक गुटिकेनें एकरसत्व 
देऊन तें अवघड तत्त्वज्ञान श्रृतिमनोहर करणारे एक अपूव, अद्वितीय ज्ञानयंत्रच होय. 


कमेमागातील म्हणजे व्यवहारांतील नौतीच्या प्रश्नांचा निकाल लावित असतां 
ऐेटोच्या तत्वज्ञानाचा उद्य झाला. खरी विद्या कोणती, उत्तम देशाभिमान कशाला 
म्हणतात, सवकालां मान्य ठरतील अशी नीतीची तत्वे कोणल्या प्रकारचीं असतात, 
इश्वरमान्य धमे कसा असतो, वास्तविक लोककल्याण म्हणजे काय, ह्या व्यवह्यारेक 
प्रश्नांचा उलगडा कारितां कारेतां तत्त्वज्ञान प्रकट झालं. पुढें असं व्ष्टोपत्तीस आलें कीं, 
दृऱ्य विषय आणि द्रष्टा हे दोन्ही चंचल अस्थिर, असल्यामुळें दर्याचे (]1012101712- 
118) ) ज्ञान सापेक्ष ( 1218106 ) असतें; अर्थातच मोक्षमागीची नीति सांगण्याचे अव- 
घड कर्म या सापेक्ष ज्ञानाच हातून होणे शक्‍य नाहीं. तेव्हां टश्याच्या नादीं न लागतां 
अज, नित्य, शाश्वत व अचेचल असे जे एक कल्प्य ( 1१९६) ) विश्व आहे लाचे ज्ञान 
करून घेऊन तद्वारा माक्षमाग सुधारावा असे ऐटोने ठरविलं. ' हुं नित्य व अचंचल 
विश्व अतींद्रिय व अप्र बद्धिप्राह्य आहे. तं एकात्मक, शाश्वत आणि सत्त आहे व दृश्य 
विश्व हें संकीर्ण, चेचल व उद्धत आहे. मानवी वुद्धीस सुद्धां ह्या नित्य विश्वाचे ज्ञान 
अभ्यासद्वारा मिळत नाही, तर ते ज्ञान तिला अनुस्मरतें ( स्मरणगम्य होतें. ) ह्या 
स्मरणगम्य कल्प्यविश्वांत जाते, भाववाचक जात (1065 ) असतात. छेटोनं या 
भाववाचक जाति स्पष्ट केल्या त्या अशा: मनुण्य हो व्यक्ती आणि मनुष्यत्ब ही जाते, वृक्ष ही 
ब्यक्ति आणि व्ृक्षत्व ही जाति; याचप्रमाणं इतर भाववाचक जाति (1068) समजाव्या. ज्रेटो 
म्हणे की, जीवाने स्वगोत पाहिलल्या या जातांचे त्याच्य़ा बुद्धीस प्रत्यभिज्ञान होतें. येथे या 
जातींचा परत्परसंबंध म्हणजे प्रधानगोणत्वाचा किंवा सहचारित्वाचा असतो, म्हणजे मनुष्यत्थ 
ही जाती ( 1(१९29 ) जीवत्वाच्या दृष्टीनें गौण आहे, पण ब्राह्मणत्वाच्या दृष्टीने प्रधान आहे. 
पण मनुष्यत्ब आणि पशुत्व या सहचारी आहेत. पुनः, मनुष्यत्व आणि मनुष्य ( जाति 
आणि व्यक्ति ) यांमध्यें बिंबप्रातिबिंबाचा संबध आहे; किंवा खरं हाटलें म्हणजे अंशांशी 
सेबंध आहे. जातीचा व्यक्ति हा अंश आहे. जातिज्ञानानें ( 1२॥.,॥]९१ए२ ० 
] तला ) सत्तेचे ( 15 चे ) ज्ञान होते. या जाति अनंत आहेत. या सर्वात प्रमुख 
जाति सौभद्राची ( 112 1110768. ४००१ ) आहे. हें सोभद्र आमच्या ज्रह्माप्रमाणेंच 
बाकीच्या जातीचें नियामक, पोषक आणि आविर्भांवक आहे. हें सर्वांस सत्ता देणारे, 
सर्वशक्तिवेत व सवेसाक्षी आहे. पण हें जर सवे जातींस सत्ता देतें तर तदितर जातात 
सत्ता माही, असें होतें. अर्थात्‌ त्यांचं अत्तित्व संपुष्टांत येते. छऐेडोस हा घोंटाळा 
आवरतां येईना. आमच्या त्रह्माशिवाय व मायावादाच्या साहाय्याशिवाय हा प्रश्न सुठेल 
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कसा? असो; जीव ( 800] ) हा अमर असून आत्मा ( ९॥॥६ आणि दय 
71०1011019 ) यांच्यामध्यें आहे. याला सत्त्व ( 1९६500) रज (७) 
आणि तम ( 3 1)1101६0 ) ह्या किंवा ह्या पेको कांही. उपाथ पृवसंचित कमाने प्राप्त 
झालेल्या असतात. या उपाधीनुसार वणोत्पात्ते होते. उपदेशक, संरक्षक व सवक हे 
तीन ऐटोकूत वणे होत. हे ब्राह्मण, क्षात्रिय आणि वेश्य सब इमानी असले तर समाज 
सुरळीत चालता. शहाण्या माणसाने अगर साधून बनांतच जाण्यास नका. समाज- 
व्यवस्था जीवोद्धार करण्यासाठी आह. ज्ञानाचाही उद्य त्यासाठांच आहे. हें सब 
ठीक झालें, पण जावत्कालपर्रेत योगपृवक उपासना नाहा, तोंपर्यंत मोक्ष मिळणें शक्‍य 
नाही. ऐटोला आमचा योग व आमची र्भाक्त यांचा आळस नव्हती. सारांश, 
घेटोला जातिरूपानें ( [चेह्ा8 ) ब्रह्मस्वरूपाचें थेडेंस आकलन झालें होतें. सब 
ब्रह्मज्ञान त्यास मिळालं असतें तर त्यांचा घोंटाळा झाला नसता. 


*्आरेस्टीटल हा ऐेटोचा पद्रशिप्य होय. ' बापसं बेटा सवाई? या न्यायानें आरै- 
स्टॉटलनें स्वगुर्वरही ताण करून तत्त्वज्ञानाचा मार्ग पुष्कळ सोपा केला. शिवाय आज- 
मित्तीस युरोपियन लोकांत ब मुसलमान लोकांत जी काय शास्र, नींतिमीमांसा व शासन- 
मीमांसा उपलब्ध आहेत, त्यांचा उगम आरेस्टांटलच्या वृद्धिविलासापासूनच झाला 
आहे. हें ऐटोस खरोखर भूपणावह होय. असा; युरोपियन न्यायशास्राचा ( 1.,0210) 
कता व प्रणेता अरिस्टॉटलच होय. पदाथ-रजाति ( (॥(टटुण!९5 ) यानेच ठर- 
विल्या आणि अनमान ( 1)९तप०100) ब अनगम (10५011०) हे अनुमितीचे 
दोन प्रकार यानेच निर्माण-अथवा प्रकट कले. 


प्ेटोस जातिव्यक्तामध्य व गोणप्रधानजातीमभ्ये जा संबेध ठरावतां यईना, तो आर- 
स्टींटलने कायमचा ठरावला. जाति हा व्यक्ताच्या बाहेर रहात नसून व्यक्तातच असते 
व तिच्या सत्तेने व्यक्तीला-दृ्यस्वरूपाला अस्तित्व-आविभूतत्ब-प्राप्त हाते. व्यक्तीला 
जीं निरनिराळा स्वरूपे प्राप्त हात असतात ता स्वरूप ह्मणजे एक पारणामपरंपराच हाय. 
या परंपरमध्यें जात (12५) आपलं स्वरूप आविभुत कॉरत. हाच अविक्रत पॉरणामवाद 
होय. जाति हं कारण, अनेक कायपरंपरा उत्पन्न करून पुनः आपण स्वतः अविकृत 
राहते; हाच आमच्य़ा इकडील आुद्धादेत्यांचा अविकूत परणामवाद आह. परिणाम 
ह्मणजे ( 120४2101111010 ). प्रकृति ह्मणजे जातीचं अव्यक्त स्वरूप आणि व्यक्ति 
ह्मणजे जातींचे व्यक्त स्वरूप होय ! जडाज्या ( १1६॥(८' ) रूपाचा (1001111) नित्य 
संबंध आहे. आपल्याला वस्त दिसतात, त्यांत जड हें उपादान कारण आहे व रूप 
(४०111 ) हें स्वरूप-कारण आहे. स्वरूप जातीवरून ठरतें आणि पदाथोस व्यक्त 
करिते. जाति नित्य आहे; पण ब्यक्तस्वरूपाच्या साहाय्याने ती इंद्रियगोचर होते. ह$्य 
विश्बांत, म्रायेत ( 12001011019 ) वस्तूला, जाताला, व्यक्तत्व प्राप्त होणे, 
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हाच काय तो एक विश्वव्यापार चालला आहे, हा आरेस्टींटलचा मुख्य सिद्धांत आहे. 
ही चराचर व्यापार उत्तांतीच्या नियमानुसार चाललेला आहे, इंश्ररसृष्टात एक स्वरूप- 
कारणच निरनिराळ्या सूपांनी प्रधान असते व जोवसर्टात उपादान, निमिस- 
स्वरूप आणि इष्ट कारणे प्रधान असतात. सवंत्र निलय, अव्यक्त, जातीला 
व्यक्त स्वरूप अगर स्वरूपे प्राप्त होणे हा विश्रव्यापार चाललेला आहे. आतां हें जाति- 
तत्बंच ( (611118 ) स्वांतगत भिन्न वस्तूच्या ( 911९0९8 017 11ता110]8 ) स्वरू- 
पाचा व गुणांचा निश्चय करूं शकतं ह्मणून शाखत्राला आरंभ होता; तसाच वत्तुतत्त्वच 
जेव्हां स्वगुणांचा निश्चय करू शकतें, तेव्हांही शास्त्रप्राभ होतो. एवंच वस्तूच्या भिन्न 
गुणाविभावाला जशी वस्तु अवशय असते, तशीच वस्तुजाति ही वत्तृच्या आविभोवाला 
अवश्य असते व सामान्य विशेषजाति, उपजाति व उपोपजाति असे वगग निर्माण होऊन 
निरनिराळे वस्तुविकासाचे सिद्धात ठरवितां येतात. शाखत्राठा वस्तुज्ञान व जातिज्ञान 
अवशय आहि. पण एकच वस्तु व तिचें लक्षण आणि वस्त॒जाति व तिचें 
लक्षण, यांवरूनच आरेस्टॉटलनें शासत्रारंभ ठरविल्यामुळें सव सृष्टींत व तिश्‍््याहनिरनि- 
राळ्य़ा आविभूत स्वरूपांत नित्यनियमांचें साम्राऱ्य आहें व असतें हें आरेस्टोठलच्या 
ध्यानांत आलें नाही. सामान्य विशेषाच्या दृष्टीनें जवढें शा्त्रेनियम प्रकट क्षालं, तेवढेच 
शास्र असा आरेस्टॉटलचा म्रह असल्यामुळे, शास्त्र हमणज ह्ञातूह्ञानाच्या साहास्र्यांने ठर- 
लेले नियम असा अर्थ आला. ज्ञेयज्ञानाचा ( 0), ]९०९९० ॥१10०॥1०१५० ) येथें 
फारसा विचार झाला नाही. 


अरिस्टॉटलचे ' शुद्धस्वरू्प ! ( 0176 1011 ) व ऐटोचा ' आनंद ! ( 012 
13127)0081, (3000 ) हीं एकच होत. तें शुद्धस्वरूप नित्य, अविकारी, अचल, मुक्त, 
सर्वेव्यतिरिक्त, अजड व सवकतेत्व, ज्ञानखरूप असें आहे. हं शुद्ध अस्तित्व आहे. 
सर्वे कल्पना येथें अस्तित्वरूपांत आहेत. सारांश हाच देवेश्वर होय. सारांश, आरे- 
स्टॉटलनें आत्मेक्यत्व, परमात्मा स्थापित केला. तो जडविलक्षण आहे. जडावर तो 
कार्य करितो, याचा अर्थ जडाला इंधराकडे जाण्याची प्रश्राति होते हा होय. जड 
( अव्यक्त प्रकृति ) हें ब्यापाये परंतु ब्यापारकते नव्हे. इंभ्रर हा व्यापारकती पण 
व्यापा्ये नव्हे. इतर सव वस्तु ( प्रकृति ) व्यापार्य व व्यापारकत्यी आहेत. ह्या 
प्रकृतींतील सव चराचर वस्तु परस्परसंबद्ध असून त्यांची नित्यशः उत्कांति होत असून 
व भ्रष्ट, श्रे्तर स्वरूप त्या प्राप्त करून घेतात व शेवटीं * शुद्धस्वरूपाप्रत ' जातात. 
इश्वर हा अस्तिरूप व ज्ञानरूप असल्यामुळें वस्तूंच्या उत्क्रांतींतही आअस्तिरूप व ज्ञानरूप हॉ 
क्रमराः वस्तूंत मिळतातच. 


जीव हा अदारीर आहे. मानसिक ज्यापार हे शारीरिक व्यापाराहून विलक्षण व त्या 
व्यापारास स्वरूप देणारे आहेत. जीव ज्ञानस्वरूपी, वार्स्सवक आणि शरीरनियामक आहि. 
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त्याचें प्रथम स्वरूप वनस्पतितृष्टींत गोचर होतें. तेथ तो गत्यात्मक ( 3100181110] ) ब 
रासायनिक ((11211110)) व्यापार करीत असून इष्ट अशीं अन्नपारेपाकायी व प्रजोत्पादनान्मीं 
कार्य करीत असतो; प्रार्णाकोटांतील जीव स्वयंभूतःच इषटगामी असतो. त्याला इच्छा 
(1)28176)असते व सुखदुःख हे गतिप्रचोदना करितात. ह्मणजे सुखदुःखामुळे.ब सुखवुःखा- 
साठी तो हाचचाल कारिता. येथे अस्मितेचा, जाणीवेचा ((:0115010181)088) उद्भव होतो. 
मनहो उद्भत झालेले असून पदाथज्ञानासह संख्या, गति इत्यादिकांचं ज्ञान होते. मनुष्य 
कोटीत विवेकाचा उद्ठचम होतो, प्रचोदनेला ( 1111152 ) इच्छेचे ( तृ ) 
स्वरूप येते; हाणजे प्रचोदनेमध्यें इष्टकायाचे स्वरूप व त्याचीं साधनें यांचा बिकास स्पष्ट 
झालेला नसतो. इच्छा किंवा मनीषा उद्भत झाली म्हणजे आपल्यास काय कराबयाचं 
आहे त्याचें स्वरूप तं घडवून आणण्याची साधनं आणि तें कार्य करावयाचे हा मनःसंकल्प 
ही सवव मालिका स्पष्ट असतें. असो; कल्पनाशाक्ते कतृत्वशील ( १ ०(1'2 ) होते 
आणि विवेकही कार्यक्षम होतो. नाताचें व अनीतीच प्रश्न येथे उत्पन्न होतात; आणि 
स्वतःच्या बुद्धियोगानें कतेग्यकमाचरण केले म्हणजे सुख मिळवितां येतें. तत्वविचार 
करणें व कतव्यकम करणें अथवा श्राकृष्णाच्या सिद्धांतानुसार सांख्य ब कर्मयोगाचे संमे 
लन निष्कामत्रत्तीनं करणें मनुज्यजन्मांतच अभ्यासान शवय व सुखकर होतें. नीतीयं 
पर्यवसान राजनीतीम'्यं होते. नीति, राजनात, ललितकला यांची वाढ मनुष्यकार्टातच 
होऊ शकते. 


पण शास्त्रज्ञान व तत्त्वज्ञान वृद्धिगत करणें हं मनुष्याचे आद्य व मुख्य़ कर्तव्य आहे. 
ब्रह्मज्ञान झालें असतां दिव्य दृष्टि येऊन ज्ञानरूप प्रकट होतं आणि परमेश्वराच्या शुद्ध व 
निमळ आनंदाच्या ज्ञानरूपांत जीवाचे ज्ञानरूप मिळून जातं हा तत्त्वज्ञानाचा महिमा होय. 


अरिस्टॉोटलच्या मरणानंतर अनेक पंथ ( सुखवादी--1111120118118, सटुण 
वादी» 310105, स्याद्वादद 9306011105 इत्यादि ) झाले. पण आअरिस्टॉटलचा ज्ञान- 
मार्ग जशाचा तसा कायम राहिला. कांहीं फेरफार झाले, पण ते येथें नमूद करण्या- 
सारखे नाहींत. तकवितक मात्र बरेच वाढले. 


पुढे नुसत्या मानवी ज्ञानाचा विकास किताही झाला तरी सट्ठण वाढत नाहींत व 
खरं सुखही मिळत नाहीं, नुसते पांडितल्यप्रदशन मात्र होतं, व अनाचार वाढतो, असें 
आढळून आले; तेव्हा इबराची व धमाची मदत मिळवून समाधानाची प्राप्ती करून 
घ्यावी, हॅ मत उत्पन्न होऊन खरिश्चियानिटीचा प्रसार झाला. कारण ला वेळीं अनाचार 
फारच माजला होता ब जीजसप्रमीत धम, हा नवा, तरुण, शुद्ध व सात्विक असून 
मनोदताचे समाधान करणारा होता. या धमाने प्रीक लोकांचे तत्वह्ञानाचा अंर्गाकार 
केला, आणि लोकांवर व पंडितांवर आपली छाप बसविली 
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फायलो नामक तत्ववेत्ता म्हणता कॉ, मनुष्यांच सदगुणाचा उद्भव व स्थिति 
त्यांच्या अंतःकरणांतील नियामकाकडून ( 10205 ) होते. स्वत्याग केला आणि इंश्रर- 
स्वरूपांत मिळण्याचा प्रयत्न केला म्हणजे इश्वरी ज्ञान होते. ' इश्वर पाहण्यास 
इश्वरच झाळे पाहिजे' तह्म वेद ब्रह्मवभवात इंश्ररत्व मिळवावयाचें असल्यास 
जीवाने निष्किय व॒चिंताशून्य झालें पाहिजे. होच समाधी होय. प्रोटिनस 
म्हणता कों, समाधि ही विचारापक्षां श्रेष्ठ आहे ( श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासात. ज्ञानादधथानं 
विशिष्यते ). कारण विचार हें कमे, जिज्ञासाजन्य आहे. पण समाधे हें इंश्वरी ज्ञना 
असून इंधरस्वरूपांत रममाण झाल्यानंतर मिळणारी विश्रांती आहे. हें समाधिसुख 
मिळण्याला इंश्वरी कृपा तर हवीच; पण मनुप्यानेही विषय व विषयवासना यांचा त्याग 
केला पाहिजे; तसंच इतर सवे विचारांचा त्याग करून त्यानें अंतयामी दृष्टि करावी. 
तसेंच प्रेम, सत्य व श्रद्धा या साधनांनी समाधि साधावी. श्रद्धा ही सव श्रेष्ठ आहे. 
हिच्या साहाय्यानें ईवराशी एकात्मकत्व होऊन अखंड सुखाची अवास्ति होते. छाटिनस 
तिसर्‍या शतकांत झाला. याने पुनजेन्मही कबूल केला आहे. पट्र्मात्मा 
हा एकच असून अनेकांचा अंतभाव करणारा आहे. स्वतःच्या सामर्थ्याने तो विश्व 
उत्पन्न कारेतो. सारांश हें विश्र इंथ्ररविचारांची लीला आहे, जीवाचा आत्मा इंश्ररांश 
आहि. एबेच सवच आत्ममय आहे. परमात्मा हा सच्चितांच्या पलीकडचा, अनंत, निरा- 
कार, टश्य व चिंत्य विश्रांच्या पलीकटचा, स्थाणु व ज्ञानातीत आहि. वेदांता जवळ 
जवळ हं मत येतं नाहीं ९ 


श्रद्धाळु खिस्तालोक मात्र इंभरर सगुण व नित्यकतृत्वशील आहे, असें म्हणत असत. 

फाटिनसच्या मताप्रमाणे “ प्रकृति ( 1181(01 ) हें आत्मिक ( सत्‌ ) नाही व जड 
( असत्‌ ) ही नाहीं. प्रकृति ही अनात्मिक आहे असें तो म्हणतो. प्रक्ातिच पापाचे 
मूळ आहे. आतां प्रकृति जर नाहींच आहे, तर पापही नसले पाहिजे. हल्लीं ज्याला 
आपण पाप ह्णतों, तो पुण्याचा अभाव आहे. जीवाला विषयाची इच्छा 
होणे हे पाप आहे; जीवाने आपली आत्मत्थिति सोडली व विषयेच्छा धरिली म्हणजे 
तो पापकमा होतो.” 


या त्रोटक बिवेचनावरूनही ्ाटिनस वेदांताच्या किती जवळ आला होता, हं स्पष्ट होईल. 


उत्तरेकडील त्रात्य व रानटी लोकांनी रोमन बादशाही पालथी घातल्यानंतर सवे 
यूरोपभर अज्ञानसमुद्र पसरतो कीं, काय, अशी भीति पडण्यास कारणें जिवंत होती; पण 
ख्रिस्तमतांचा स्वीकार त्या रानटी ओदिच्य लोकांनीं केल्यामुळें पूर्वीचे तत्त्वज्ञान जिवंत 
राहिलें. या तत्वज्ञानांत अयुक्त वमविधोंची भेसळ होऊन पूर्वांचें शुद्ध स्वरूप राहिलें 
नाहीं हें खरें; तरी पण सवच स्वाह्मकार व्हावयाचा तो बंद होऊन निदान ज्ञानमार्गाचा 
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कांही अश जिवंत राहिला. पण काय ? तो ज्ञानमार्ग धमाप्यक्षांच्या हातांत सांपडला; 
त्यांस काणो विचारणारा राहिला नाहा; सर्ब गहस्थ ध्मवेड झाले, यासुळे पांडित्यप्रद्शनन्य 
उदरभरण हेच दोन हेतु कायम राून तत्वज्ञान मलोन झाले, त्याची प्रर्शात खुंटली, शोथ 
करण्याला तपश्चया अस्तंगत झाली आणि धमप्रवरत्ति करणारे ' भिक्षक लोक' उन्मत्त, 
अनाचारी व धघर्मभोळे झाले. ह्या इतक्या गोष्टी झात्या, तथापि पांडित्यप्रदर्शनासाठा ज्या 
मोठाल्या सभा होत, व तेथ वादविवाद होत त्या सभांत शब्दांची, लक्षणांची, तकंधादाची 
छाननी होऊं लागल्यामळ, वादाची व शोधांचा शस्त्राश्र तीक्ष्ण, तेजस्वी व ळखलखीत 
राहिली. हा सव स्रिस्तीधमाचा युरोपियन जगावर उपक्रार आहे. पुढे १० व्या शत- 
कांत रोमन बादशाहा सवंथा नष्ट झात्यामुळे हे धर्मम्रवर्तक व धमेप्रबारक आपआपले 
खेबुगवाळ आटपून सव यूरोपभर पसर. तेव्हां दिक्षणाचा, ज्ञानाचा ब तत्त्वज्ञानाचा 
पुनर्जन्म होऊन उंग्लंड, फ्रान्स, स्पेन, जमना, डन्माक टल्यादि तरुण दांत ज्ञानप्रसार 
लोकन्छंदानुरूप झाला व त्याला निराळेच स्वरूप येऊन ज्ञानांत, शास्त्रांत व तत्वज्ञानात 
एक मोष्टी क्राते कासमचीा झाली. याक्वेळा नवीन शाध करण्याची होस उत्पन्न होऊन 
अमेरिका खंड सांपडल, हिदुस्थानास जाण्या येण्याचा नवाच मार्ग निघाला, इल्यादि 
गोष्टींनी नवीनच तयार होणाऱ्या ज्ञानव्रक्षास उत्तम प्रकारचा मालमसाला घातला गेला 
आणि ज्ञानगध्च झपास्यान वाढण्याला सुरचात माली प्रवज्ञानावर अश्नद्धा व नवीन ज्ञान 
मिळविण्याची अतोनात होस उत्पन्न झात्यामुळ वरील मतक्रातीस विशेषच जार आला. 
ह्या नवीन पंथांताल तत्त्वज्ञा समजून घेऊन हे प्रकरण आरपं, 


प्रथम मनुग्यप्रणात शास्त्रांनी वमापसिद्धांताविरद्ध बंड केळ, प्रत्येक पुरुष स्वतः 
विचार करू लागला. रोमची (कवा पारसची ज्ञानसत्ता इतर देशांनी झुगारून 
दिली व प्रत्येक रा पनः सव गोष्टांचा बिचार करूं लागले. धमाभ्यक्षांत वादविवाद 
युद्ध सुरु झालो. ह्याच वेळी छापण्याची याक्ति निघाल्यामुळ सरस्वती देवीचा दरबार 
सवास खुला झाला; ऐहिक जगाच्या व्यवस्थत ( तत्वमीमांसत ) पुष्कळांनी मन घातले; 
( १ ) राजकीय प्रश्नात मन घाळन काम करण, ( २ ) सुधारणेची वस्त्रोपवस्त्रे स्वीकारणे, 
( ३ ) यूरोपच्या बाहेर यूरोपच्या सुधारणच सामाज्य स्थापन करणें, आणि ( ८ ) नवीन 
ललितकलांस उत्तेजन देणे--या नर्वीन ऐहिक तत्त्वज्ञानाच्या कांही गोष्टी होत. धर्माचे 
बंधन नाहीस झाल्यामळें निदान शिथिल झाल्यामळे प्रथम प्रथम अनाचारही झालं. पण 
नवीनच आलेल्या पाण्यावरच्या वुडबड्याप्रमाणे हे अनाचार क्षणभंगुर होते. वरील सर्व 
विषयांचा स्वीकार करून पुनः तत्त्वज्ञान स्वस्वरूपाचा शा कराबयास लागलें 
हें सांगावयास नकाच. असो या ह्ञानाच्या पुनजन्माने प्रथम विश्रज्ञानाकडे आपलें 
तरुण लक्ष लावण्यास सरसवती भक्तांनी जारंभ केला. पुढे उडी मारावय़ाची असली 
म्हणने जसा उठी मारगारा जवान कादरी पावळ मागे जातो, त्याप्रमाणे या कालां- 
तीळ नवीन पंडिता लॅटिन भाषेंतीळ सारस्वतावर भिस्त न ठोवतां प्रीक तत्वज्ञानाचा 
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भभ्यात शुद्ध झऱ्याच्या साहाय्याने म्हणजे प्रीक भाषा शिकून केला. (१) श्रीकर 
अघ्यात्माचा मध्यकालीन लोकांनी केलला घोंटाळा मोडणे, (२ ) कांहीं गोष्टी आधारा 
शिवाय ग्रहीत घेऊन त्यांपासून अनुमानें काढण्याची पद्धति बंद करणें, ( ३ ) सुंदर 
भाषेत स्वविचार प्रकट करणें हों या नवीन पंथांचो सुख्य कामें होतीं. या वेळीं सामा- 
म्यतः नात्तिकपणा जोरावत नव्हता, तरी धमाचे जं जुन्या पद्धतीनें प्रवचन होत असे 
त्यावर कोणाचा फारसा बिश्वास नव्हता. *“ सव विश्व सुंदर व सजीव आहे, तें एका- 
त्मक आहे, ते इंध्ररी इच्छेचे एक व्यक्त स्वरूपच आहे, इंश्ररच त्याचं उपादान कारण 
व निमित्त कारण आहे, विश्व हें इंथ्ररी स्वरूपाचे जन्मशील रूपांतर आहे, इश्वर सर्वज्ञ 
सर्वसाक्षी आहे ' इत्यादि कल्पना पुनः या वेळी हळूहळू प्रकट झाल्या. मनुष्यानें स्वस्व- 
रूप जाणिलें म्हणजे त्याला विश्रज्ञान होते, तसंच आपल्यास शक्ति, ज्ञान व इच्छा 
आहे, ह्यावरून परमेश्वर सर्वेर्शक्त, सववज्ञ, सवेव्यापी, सर्वेनियंता व सर्वमंगल गुण. 
ग्रणात्मक असला पाहिजे, हेही मत प्रकट झाले. सृष्टि ह इंश्रर स्वरूप आहे, ह्मणून 
अज्ञेय ईश्वराचे स्वरूप सृष्टोतच पाहण्याचा छंद उत्पन्न होऊन गणित, ज्योतिष, शारी 
रिक शास्त्रांचा शोध जास्त जारानें झाला. बुनो, क्‍्यांपेनळा, बोहिमी हवे या 
चळवळीचे प्रवतक होत. तथापि अध्यात्माचे (118191) 958163 ) वर्चस्व अद्यापि 
बरेंच कायम असल्यामुळे प्रकृतीच्य़ा राज्यांत जे नवे प्रयोग, नवे शोध व नवे सिद्धांत येणं 
अवश्य होते तें काम दिथिलपणानें मात्र झाले. पण हा ग्रंथ लवकरच आटपला 
आणि शास्त्रीयपद्धतीची व प्रयोगाची सुरवात अवतीण होऊन ज्ञानमागांस नर्वीनच दिशा 
लागली. केप्लर, ग्यालिलियो, न्यूटन यांना गणित व ज्योतिषामध्यें पुष्कळच 
मतक्रांती केली. बेकन हा प्रयोगशासत्राचा मुख्य प्रणेता आहे. डक्कांने अवोचीन 
युरोपियन तत्वज्ञानाचे जनकत्व संपादन केलें आणि स्पायनाझा व लासख्यिज या 
दोघांनीं डेकाचे मताला परिपक्रता देऊन तें मत पुष्ट केले. 


तत्वक्षानाची पद्धति. 
बेकननें अनुर्मात पद्धतीवर ( 1)0तप्रल1४0 101100 ) हत्यार उचळून 
असें सिद्ध केले को, नवीन झोध करावयाच असतील तर अनुर्माति पद्धतीला कायमची 
रजाच दिली पाहिजे. कारण अनुभवाचा विचार न करणारी अनुमिति अथातच शोध 
करण्याचे कामां कुचकामाची आहे. नवीन शाध करण्यास व्यक्तिशः पदाथाचीच आरा- 
घना केली पाहिजे; मनांतील सांप्रदायिक दराम्रह असतात त्यांचा म्हणजे जात्यभि- 
सान, स्वाभिमान, विद्याभिमान इत्यादि अभिमानांचा त्याग करून विशुद्ध मनानें * सृष्टी- 
निरीक्षण व अनुभवशयोधक प्रयोग ' या पद्धतीचा स्वीकार केला पाहिजे आणि सृष्टीने 
आपलो रहस्ये सांगावी अशी इच्छा असेल तर तिची आराधना एकनिष्टेनें केली 
पाहिजे. ह्यो अनुगम पद्धाते ( 11तए०५ए९ 1101100 ) होय. अन्वयव्यतिरेकानें 
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या पद्धतीला शास्त्रीय स्वरूप यते. जथे धूम असता तेथंच अमिही असता. हा अन्वय 
होय. याचप्रमाणें जेथें अप्नी नसतो तेथें धूमही नसलाच पाहिजे, हा व्यतिरेक होथ. 
अन्वयव्यतिरेकानें पदाथाचे स्वरूप समजतं. सष्टांचा परिचय करून घेऊन सामान्य, सास 
न्यतर व सामान्यतम सिद्धांत हुडकून काढिले पाहिजेत तरच मनुष्यजीवित्वाचें सा्थक्‍्य 
व इंश्ररीशक्तीच्या ज्ञानाचा विस्तार होईल. 


याच वेळा होकायंत्र, बंदुकीची दारू, छापण्याची कला, इत्यादि नवीन कलांचा 
शोध लागल्यामुळे ' ज्ञान संपादिळे असतां मनुष्य हा प्रकृतीचा नियंता 
होईल ' या बेकनच्या ह्मणण्याला पुष्टि येऊन सवे शोधकपुरुषांचें चित्त सष्टिपरीक्षणाकंडे 
लागलें. पण ही सकाम भक्ति झाली. सकामत्व आलें की स्वरूपज्ञान संपलेच हणून 
समजावें. सुदेवानें निष्कामतः सष्टांचा शाध करणारे लोक याच वेळीं उत्पन्न झाले, 
त्यांच्या निष्काम श्रंमाचें फल ह्मणजे बुरोपांत आज जी आधिभोतिक उन्नति झाली आहे 
ती होब. या चळवळींत कांही नास्तिक तत्वक्ष ' टॉल्स ? सारखे झाले व * पदाथ 
ह्मणजे गव्यात्मक अवस्थांतर, त्यांचं कारणही गत्यात्मक व कार्यही गत्यात्मकच! एताबता 
तत्वज्ञान ह्मणजे पदाथगतागताचे संभ्रहात्मक ( १111110112 ) सिंद्धांत होत ! ' असेंही 
नास्तक सिद्धांत प्रकट झाल. 


डेक्का हा उत्कृष्ट गणिती होता. गणिताचे ज्ञान हेंच काय ते निश्चितज्ञान आहे, 
असा त्याचा समज होता. त्याचा हेतु असा होता. ' असं एक परात्पर ब धुवतम 
तत्त्व अनुगम पद्धतीनें ( 1100101 ) व परथकरण पद्धतीनें ( 8181)9/518 ) शोधून 
काढावयाचे कां, ज्याच्या योगानें व संप्राहक पद्धतीच्या ( 8710112818 ) साहास्यानें 
सर्वे ज्ञेयाचा व ज्ञानाचा उलगडा होईल. ' हें तत्त्व प्रथकरण पद्धतीनें शोधून काढण्या- 
साठी डेक्कांने आपल्या स्वतःच्या ज्ञानाचे परीक्षण केल. ' निरनिराळीं मतें सर्वच एक- 
कालीं खरीं असण्याचा संभव नाहीं, प्रत्येक वेळी पदार्थाचे भित्न ज्ञान होते, गणितांताल 
सिद्धांत खोटे होण्याचा संभव आहे, इत्यादि प्रकारें सवे ज्ञानाविषयीं साशंकता प्रकट 
करितां करितां शेवटीं * मी संशय्री, संशयख्ार आहे ' हा प्रश्न विचारतांक्षणींच ' मी 
आहे) व मा आहे याचें भान मला आहे, हा सिद्धांत अथापत्तीने निश्चित ठरतो; कारण 
मी असल्याविना, माझें अस्तित्व असल्याशिवाय, मला संशय घेतां येणें भथबा 
माझ्या अस्तित्वासंबंधे साशंक असणें शक्‍यच नाहीं. सारांश अस्तित्वाचे ब जाणीवेचें 
अस्तित्व ठाम आहे. याच्या योगाने प्रत्यक्ष अनुमितिप्रमाणें काम करूं शकतील. पण 
अनुमितीला किंवा इंद्रैय प्रलक्षाला ' अस्मिता ' ' जञातता ' सिद्ध कारितां येणे 
शकय नाहीं, ते आत्मप्रत्यक्ष (1010101४60 ) ह्मणून सत आहे. असले जे 
आत्मप्रत्यक्ष सिद्धांत असतात तेच कायते खरे असतात. “ आतां मी परिछिन्न 
आहे झणून अपूण आहें. अपूर्णीची कल्पना पूर्णाशिवाय येणें शक्‍यच नाहीं. मी पूण 
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नाहीं व मी सभोवार ज्या वस्तु पाहतो, त्याही पूण नाटींत; तेव्हां मजमध्यें असलेली 
पु र्गांची कल्पना पूर्ण पुरुषानें-यरुषातमानेंच उत्पन केली असली पाहिजे. तेव्हां पूर्ण 
असा ज्ञाता-परमेश्वर-असला पाहिजे. (२ ) इंश्रर पूर्ण आहे ह्मणून ता मला फसविणार 
नाहीं; म्हणून माझी पूर्णाची कल्पनाही खरा असली पाहिजे. (३ ) तसंच माझ्या 
विवेकबुद्धांला ज्या स्पष्ट आणि निश्चित सिद्धांतवस्तु, ज सिद्धांत दिसतात, तेही पूर्ण 
इंश्वराच्या सत्यत्वाने व सत्यत्वामुळे खरेच असल पाहिजत. गाणिताच सिद्धांत स्पष्ट व 
निमेळ असतात; तव्हा ते सव खरच असल पाहिजत. (४) उतर झास्रांत इतकें 
सत्य असणं शक्‍य नाहो; तेथ खर खाटे ह्मॅणण आपल्या विवेकावर नव्हे, तर इच्छेवर 
अवलंबून असतं. हं उक्काच सिद्धांत होत. 


ह्या पद्धताला स्पायनाझान पारपक्र दरास आणून एक नवीनच तत्त्वज्ञान सिद्ध 
केलें. डेकागे सांगितल्याप्रमाण स्वच्छ व निश्चित सिद्धांत घऊन. त्यांच्या साहाय्याने 
स्पायनोझा हा नातिशासत्रावर एक ग्रथ लिहिता झाला. व गाणिताचा निश्चितपणा व 
स्वच्छपणा या शास्त्रांत गोंविता झाला.  एकरसात्मक ईश्वरी तत्वापासून सव वस्तु 
उत्पन्न हातात व इंश्रराच्या सल्यसंकल्पा मनांत ज्या कल्पना (10०.5) उद्भूत 
होतात, त्यांच्या दवी उत्पत्तीनं असा कांही अट्टधत कार्यभाग होतो को, त्या कल्पनांचा 
मनुष्याच्या मनांत अवतार हाता व त्या आपले सत्यत्व प्रस्थापित करितात. जशा 
क्रमानं वस्तु उत्पन्न होतात, तोच क्रम तत्त्वज्ञानाचा धरला ह्मणजे तत्त्वज्ञानाचे काम झालें 
असे स्पायनोझा ह्ृमणत असे. 


लायब्रिद्ल हाही डक्काचाच अनुयायी आहे. शाध कारतां कारता याला असं 
आढळून आलें को, विवकबुद्धांला प्रत्यक्ष असणारे (9) सामान्यसिद्धांत हे नित्यसत्य 
असतात; तसेंच आपल्या इंद्रियांस सत्य ( स्वच्छ व निश्वित असतात ह्मणून ) वस्तु 
दिसतात. (२) पहिली सत्यें विराधशुन्य असतात. उदाहरणाथ “ सर्व हें आपल्या 
एका भागापेक्षा मोठें असतें ' याच्या उलट आपल्याला कल्पनाही कारेतां यत नाही. 
ह्मणून ज्याच्या उलट विवेकवुद्धीला कटपनाही संभावितां येत नाही, तो 
सिद्धांत अत्यंत ब निरुपाधिकतः खरा होय. पण ' पृथ्वी फिरते याच्या 
उलट विवेकबुर्द्धाला कल्पना कारितां येइल. ही कल्पनाच असेल, वस्तुस्थिते तशी नसेल 
हा प्रश्न निराळा; पण उलट कल्पना कारे ॥ येते, हणून असले सिद्धांत सोपाधिकसलत्वाचे 
( सापेक्षसत्यत्वाचे) असतात. ही गणिती व प्रयोगीपद्धतीची त्रोटक हकीकत आहे. 


वस्तु आणि कारणता. 


या गणिती व प्रयोगी पद्धतीनें जादु, भविष्यकथन व किमया इत्यादिकांस रजाच 
ध्यांवी लागली ! ' जड सृर्टांच्या मार्ने चिद्रूपी सामथ्ये आहे ' अशी जुनी कल्पना 
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ल्यास गेलो. विश्वामध्ये जी उळ्कांति होते, तिचीं कारणेंही विश्वरगतच असलीं पाहिजेत 
व जर मनुष्याला कार्यकारणभावासंबंधानें प्रत्यक्षज्ञान मिळवावयाचें असेल, तर त्यानें 
विश्वगत कारणांचा शाध केला असतां तीं त्यांस सांपडतील. * इंश्वरी इच्छा अगर 
इंश्ररी हेतु कळण्यास मनुष्याजवळ कांहीं साधन नाहो. ' हं बेकन ग्यालिलियो 
आणि डेक्का याचें मत होतें. स्पायनोझा, स्पष्ट ह्मनै का, इंश्रराच्या नित्यस्वभावानुरूप 
जीं नित्य कार्ये अपारेहायतः व्हावयारचाच, तेथें इंथ्रराचा हेतु अमुक होता व तो मरमु- 
प्यासंबंधें अमक होता, * हं मनुष्यास कळते असं ह्मणणें, यासारखा मूखेपणा दुसरा 
कोणताही नाहीं. इश्वराचा हेतु म्हणून एखाद्या गोष्टीचा उलगडा कर्र 
पाहणं हें शास्त्र नव्ह. या सृष्टीच्या व सृष्टिगत पदार्थाच्या उत्पत्तिस्थितिलयाची जी 
घडामोड चालली आहे, याला कारण सृष्टीतील सामध्येंच होत; निदान, तींच मात्र 
सामर्थ्ये कळण्याची शक्ति मानवी प्राण्यास आहे; इंधरी हेतु मानवी प्राण्यास 
कळतो अथवा कळेल असं ह्मणणें म्हणजे निवळ साहसी मूखपणा होय, असेही या 
मंडळीश्रं मत हाते. 


याच वेळा अलरविश्र व बाह्य विश्व--चित्त आणि जड, ज्ञान व ज्ञेय-यांमध्यं घट- 
स्फाट झाला. या दोहोंमध्ये कवळ गुणभेद आहे इतकेच नव्हं, तर जातिंभद, स्थिति- 
भेद व गतिभदही आहेत, असें ठरल. म्हणजे ज्ञात्याचे व ज्ञेयाचे गुण निरनिराळे आहेत 
इतकेंच नव्ह तर उभयतांचा जातिभद व कमभदही आहे. मानासेक जगांत चिद्ि- 
कारांचे व्यापार हातात, बाह्यजगांत त नसतात. 'शब्द, स्पदा, रूप, रस, गंध इत्यादि 
गण पदाथामध्ये नसतात. ह्या सर्ब मानासेक चिद्रिकारांच्या क्रिया आहेत. शाब्दा- 
दिकांची प्रकटता होते, तो देखील मानासिकच व्यापार होय. जडाच खरे ब मुर्य गुण 
म्हणजे त्याचा आकार, ( वतुळ, लांबोडा, वगरे ) लांबीरुंदी, त्याची स्थिति ( उभा, 
बसलेला, पडलेला इत्यादि) आणि गति ह होत. 'अभद्यता? (111)])९.0('0111)४ ) 
हाही. जडाचा गुण आह. “ आकाश व काळ हृ मनाचे धर्म असल्यामुळे गणितशाखाला 
सत्यत्व प्राप्त होते, व पदाथाचे ज्ञान करून घेतां येतें. आत्मिकज्ञान ईश्वरीप्रेरणेनें 
मात्र शाक्य आह; असं हाब्स ह्मणत असे. 


डक्काच्य़ा मते विश्रांत दोनच पदार्थ आहेत; एक आकाडाव्याप्य (सवंजड) ब 
दुसरा चिद्ठथाप्य विचार ( जाणीव; (.८॥5०10151058 ); जडात्मक व ज्ञानात्मक, 
असे दोन पदार्थ होत. जडाला ज्ञान नाहीं व ज्ञानाला जडत्व नाहीं. हे परस्परविरोधी 
आहेत. जडांत व्यापकता व विकार्यता आहेत ह्मणून तें सत्य आहे व अस्मिता हा मनाचा 
घर्म आत्मप्रत्यक्ष आहे, हणून मन सत्य आहे. या परस्पर बिलक्षण चिजडांस अधि- 
छान पूर्ण सत्यत्वानं असशारी वस्तु म्हणजे परमेश्वर होय. चित व जड हां दोन्हीं 
परिच्छिन, साबधि (11118) आहेत, इंश्रर निरवधि, अपरिच्छित्न (1111111) आहे. 
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चिताचे व जडाचे जे निरनिराळे विकार त्यांस गुण (7101128 ) असें हणावे. 
आकारादिभेदाने जड वस्तूंचे अनेकत्व सिद्ध होते. जाणीवेच्या भेदानें निरनिराळीं मनें 
( जीव ) सिद्ध होतात. म्हणज जीवांचें अनेकत्व ठरतें. 


स्पायनोय्या हा डक्कांचा पर्द्वशष्य होता. डेक्कांचे मत ह्यानेंच परिणत केलें, हें 
आतांच वर सांगितलें. आकाश व चेतन्य ह्या दोन्ही वस्तु परस्पर विलक्षण व परस्पर 
ब्यतिरेकी (1100])01०01 जे 80 0010)) आहित, हें गुरु डेक्काचें मत शिष्याला 
मान्य होतें, पण त्यानें प्रतिपादेलं को, जडाचा जी अनंत संतति आहे व 
आकारगत्यादिकांना जे अनंत भद होतात, ती संतति ब ते भेद हे केवळ 
व्यापकतेचे प्रकार होत. ह्याचप्रमाणे जाणीवेचे कल्पना, इच्छा, संकल्प इत्यादि अनेक 
भेदांनीं जी मनाची अनंत संतति अस्तित्वांत येते ता केवळ जाणीवेचे भिन्न प्रकारच 
होत. तेव्हां या परिच्छित्न प्रकारांस ' वस्तु' असं कसें म्हणतां येईल १ वस्तु म्हणजे 
ती होय का, जिचे (१ ) व्यापकता व॒ (२ ) जाणीव हे गुणधर्म आहेत. अर्थातच 
असली वस्तु म्हणजे निरवधि परमेश्वरच होणार. सारांश, परमेश्वर ही बस्तु आहे. 
व्यापकता व जाणीव हे परमेश्वराच्या अनंत गणांतील दोन मनुष्यगोचरगुण होत; 
आणि इतर सर्व परिच्छिन्न पदाथ हे त्या दोन गुणांचे प्रकार होत. ईश्वराचे व्यापकता 
व जाणीव हे गुण स्वरूपाने व्यक्तिशः व सर्वशः एकरसात्मकच आहेत, म्हणजे उदाह- 
रणाथ ईश्वराच्या जाणीवेंत बुद्धि, इच्छा इत्यादि भेद नाहो व व्यापकतेंत आकार, गति 
इत्यादि भेद नाहीं. “तो आहे यापेक्षां इथ्वरासंबधें जात्त कांहीं सांगतां यावयाचे नाहीं. 


परिच्छित्न पदार्थांचे ब त्यांच्या अगस्थांचे मानवीज्ञान उन्नत झालें ह्मणून तें 
आकाडदाव्यापकता व जाणीव या दोन्हीमध्ये अंतभूत होते. दोन्हींही अपरिच्छित्न इं्र- 
राचे गुण आहेत हें आतांच सांगितलें. इंध्वरास वणावबयाचें झालं तर “तो हं नाही, 
तें नाहीं ( नेति, नेति ) असेंच ह्टलें पाहिजे. पण तो सबंज्ञ, सवेव्यापक आणि 
स्वाधिष्ठान आहे, ह्मणून तो ग्रणस्थापक व प्रकारभदकही होतो. प्रकारभेदानें प्रत्येक 
गुण इंश्वराचे अनंतत्व घेतो. म्हणजे जाणीवेचे अथवा आकाशाचे इतके अनंत भेद 
आहेत, इतके अनंत प्रकार आहेत को, जाणीवेला 'अनंत' मानिल्याशिवाय गत्यंतर नसतें. 
हाच प्रकार आकाशाचा आहे. एवंच सर्व पदार्थांत अमंत इंश्रर आहे व सर्व पदाथ 
इश्वरांत आहेत. तोच त्यांचे उपादान व निमित्तकारण आहे; सवच तो आहे. हच 
स्पायनोझ्याचे अदेत होय. 


जगांतील सव व्यापार गत्यात्मक आहेत; कारण व कार्य गत्यात्मक असतात 
हृ वर सांगितलेंच आहे. डेक्काने ठरविलं की, विश्वांतील गतीचा संचय अगणित 
परंतु निश्चित आहे. ग्रातिे एका स्वरूपांतून दुसऱ्या स्वरूपांत जाईल, इतकेंच; 
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क 


पण नबीन गति उत्पन्न होणें शक्यच नाहो. खनिजस्ि, वनस्पतिसृष्टि, जीवसृ्टि 
कोणतीहो सृष्टि घतली तरी हाच नियम लागू पडतो. जाणीवेच्या राज्यांतही या 
शारीरिक ( 111741.) ) गतीनं प्रवेश करून इच्छा, सुख आणि दुःख हे विकार 
उत्पन्न केल. वरील विकार इंद्रेयांवर झाल्या पदार्थांच्या आधघातानुसार, उत्पन्न 
होतात, असं बेकन व हाब्स यांनीं ठरविले. डेका हा सव मनोदृत्ति, आश्चय, राग 
द्वेष, इच्छा, सुख आणि दुःख यांपासून उत्पन्न कारेतो, पण या सहांचा उगम तो 
आत्मप्रत्यक्ष सत्यापासून करितोसं दिसतं. नाहो तर व्यापकता व जाणीव या पस्स्पर- 
विरोधी गुणांचा अघटित ह्मणून चमत्कारिक सेयोग मनुष्याच्या मनोभूमिकेवर होऊन 
जडाचा जाणीवेवर संस्कार हातो असें डेक्का हणता असें होइल ' पण स्पायनोझा हाब्सचें 
अनुकरण करून मनोवृत्तीचा उगम बाह्य गतिसंचय़ांतच करितो. 


या तत्बज्ञानांत, गतिसंचयाच्या नियमितेत ( (20113९01078॥०॥ 0 110091 ) 
अथातच मानवी “ इच्छास्वातंत्र्याला ' जागाच राहत नाही. ह्मणजे अथ असा की, 
गतिसंचयाचें प्रमाण निश्वित आहे ( (“त्याडल एव ठा) 0 01अ'ट7) असें ठरबिलें. 
गातिसंचय निश्चितप्रमाशाचा आहे, असें ठरलें ह्मणजे तात्विक दष्टानें इच्छा स्वातंत्र्याला 
( नवीन गत्युद्धवाला ) जागाच राहत नाही, संधिच मिळत नाही. एक इंश्रर कायतो 
स्वतंत्र आहे. मानासिकशास्त्रदष्ट्या काणाच स्वतंत्र नाही. नोीतिद््टीनं इतके मात्र 
दाक्य आहे कॉ, विवेकाने आपले रागद्रेष शात व नियमित करण्याचा पुरुषाथ ध्यानांत 
ठेवितां येइल. ' सारांद इच्छा स्वतंत्र नाही असं स्पायनोझा ह्मणतो. 


इंश्रर हा सव परिठिन्न वस्तूंच अधिष्टान आहे. तो सर्व- कारण आहि; ह्मणजे 
त्याच्या स्वरूपापासून-ह्या आथिष्टानापासून-पारिछित्राठा आस्तित्व येतं. परिठिन्नाचा 
परिछिन्नावर संस्कार होतो व ते एकमेकांची उत्पादक-कारणें होतात, तसा इंधर हा 
उत्पादकदष्टीने जगताचे ' कारण ? नाहो; तर “* तीन बाजूंनी झालेली आकृति तो 
त्रिकोण असं लक्षण ठरविलें ह्मणजे जसें त्यांतील तीन अंतःकोनाची बेरीज दोन काट- 
कोनाबरोबर असते, ' हें सत्य अनमान-लक्षणस्वरूपावरूनच अनिंवाहपक्षानें प्राप्त होते" 
त्याचप्रमाणे इंश्रराच्या स्वरूपलक्षणावरूनच पदाथाचे गुणधर्म ठरतात. हा स्पायनाझाचा 
सिद्धांत आहे. आतां व्यापकता व जाणीव हे इंश्ररांच गुण असुन त्यांत ईश्वर ओतप्रोत 
भरला आहे, हं जर खरं आहे, तर व्यापरकतारूपी इशथ्वरी तत्वांत कांहीं प्रकारभेद 
झाला को, जाणीवेच्या इंश्ररी-तत्वांत-जाणीवरूपी इंश्वरीतत्वांत-तसला-त्यास योग्य 
असा-प्रकारभेद झालाच पाहिजे. ह्मणजे व्यापकर्तेत जो प्रकारभेद होइल, त्यास जाण- 
'णारा भेद जाणीवंत ज्ञालाच पाहिज्ञे; कारण दोहोतही ईश्वरीतत्व सामान्यत्वाने 
स्थित आहे. आपल्या जाणीवेला जे क्ञषेय ( (00120५ ) दिसते तसलीच वस्तुस्थिति 
बाह्मपदा्थात अस्तिरूपाने असते. सारांश व्यवहारज्ञान व परमार्थे्लान यांत भेद नाहीं. 
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, लायब्रिझने या पंथाला अध्यात्मिक स्वरूप दिलें. नव्या गव्यात्मक ( ]120118- 
101091 ) पंथाची व इंश्ररी संकल्पाची ( 1'०]160]1009 ) एकवाक्यता करणारा, शास्त्रीय ब 
धार्मिक पंथांचे ऐक्य जळवून आणणारा हा लायब्रिझ होय. गत्यात्मक शास्र वाढवितां 
येईल तितकें वाढवावे; पण निमित्त कारणाचा नाश झाला तरीही चतुरतादर्शक 
सृष्टि आपल्या अलोकिक चमत्कारांनी पारिपूण भरलेली दिसत आहे, 
यावरून त्यांतील इंश्ररीकतृत्व सदेव जागत असतें हें ठरविण्याचा त्याचा हेतु होता. 
तसेंच या जगांत जो गत्यात्मक व्यापार चालला आहे तो केवळ साधनरूप व सापेक्ष 
आहे; पण इंश्वर ह्या साधक व निरपेक्ष असून त्याच्या इच्छेने हा व्यवहार चालला आहे; 
हें त्याला अध्यात्मदृष्टीनें ठरवावयाचं होते. तेव्हां * कारण ह्मणजे अस्तित्व, व पूर्णत्व; 
: द्रव्य हें नित्यस्वरूपी अस्तित्व; ' आणि ' विपारणाम, पार्राच्छन्नत्व व विशेषता हे 
द्रव्याचें प्रकार होत ? हां लक्षणें ल्याने ठोकून दिली तसेंच सृष्टिब्यापार इंश्ररीकतत्वानें 
चालता, द्रव्य हें योजनादशक सामथ्ये ( 1"01०० ) आहे व इंश्रर हा उत्पादक कता 
आहे, असं लायत्रिझनें ठरविलें. अथातच द्रब्यामधील सामथ्य जडशून्य झाले.० जड- 
व्यापकता व गत्यात्मकता ह्याही आतांच सांगितठल्या जडशून्य सामथ्यांचा पारिपाक 
झाला, सारांशद्ष्टीने पदाथातील द्रव्य अध्यात्मिक (3[7111ए॥)) झालें. एवंच स्पष्ट आणि 
निमेळ ज्ञान पदार्थ म्हणज जडश्यून्य सामध्ये असें समजतें आणि अस्पष्ट आणि अंधुकज्ञान 
ह्याच पदार्थास व्यापक बुद्धीनें पहाते. आकाश व काळ हें याच सामर्थ्याचे पारिणाम 
असल्यामुळें ह्या आकाशरूपी पदार्थांची गणितात्मक ( निश्चित्त ) सत्यता नष्ट झाली. 
इंश्वरानें विश्वसखासाठीं विश्व विशिष्ट प्रकारचें केलें हणून आकाश व काळ यांस प्रस्तु- 
तचें स्वरूप प्राप्त झालें. अथातच पदाथही इंश्वरेच्छेनुसारच उत्पन्न झालेले आहेत. 
सवे विश्व हें सजीव आहे. जीव हा मूळस्वरूपांत एकच पण उपाधिभेदाने भिन्न होतो. 
प्रत्येक पदार्थ विश्वप्रतिबिब आहे.  विश्वसामथ्यांला उपाधिसंगम झाला म्हणजे 
परिच्छिन्नत्व येते. तसंच प्रत्येक दरव्यालाही परिश्छिन्नत्व याच उपाधिकारणानें येतें. 
सारांश, प्रत्येक पदाथे हा इतर सवे पदाथाचे प्रातिरूष आहे; “ अनेकांत एकत्व आहे.! 
हे लायत्रीझचे सिद्धांत आहेत. प्रत्येक दरव्यांश हा विश्वाचा फोटो ( अंति सूक्ष्म पण 
हुबेहुब चित्र) आहे. ह्या द्रव्यांशाच्या अनंत प्राते उत्तरोत्तर श्रप्ठर होत जाणाऱ्या 
आहेत. अति नौचतम द्रव्यांश म्हणजे जड आणि श्रेष्ठतम द्रव्यांश ( को जो सव विश्राचें 
स्पष्ट व निमेळ असें एक प्रकारचं प्रातिस्वर्प आहे ). तो इंश्रर होय. वस्तुतः प्रत्येक 
द्रव्यांशांत मूलद्रव्य असल्याकारणानें पदाथोचा परस्परांवर संस्कार होतोसें दिसतें. प्रत्येक 
द्रव्यांशांत जितकें अस्तित्व तितकेच कतेत्व असल्यासुळें अस्तित्व व कतेत्व ही. सुसंगत 
होतात. सवांस एकवाक्यता प्राप्त होते ती इंश्रररूपी भ्रेष्ठत्तम द्रब्यांशाने होते हे द्रव्यांश 
(सामथ्यींश ) आत्मिक आहेत, भौतिक नाहींत. परमेश्वराने हे सव दब्यांश निर्माण करून' 
प्रत्येकास विश्वसुख उत्पन्न कारेतां येईल, असें सामथ्ये व असा कार्यभाग 
दिल्यामुळे सववत्र एकवाक्यता, सोंदर्य आणि मधुरता दृष्टीस पडतं. येथें सवे द्रव्यांश 
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एका इंश्वरावरच अवलंबून असल्याकारणानें कोणासही स्वातंत्र्य नाही. कामक्रोधादिकांचे 
नियमन करण्याच तेवढ स्वातंत्र्य जीवास आहे. इश्वर मात्र स्वतंत्र म्हणून सत्य आहे! 
बाकी सर्वे सिद्धांत ओपाधिक सत्यत्वानें प्रादुभूत होतात. म्हणजे कोणती ही गोष्ट 
घेतली तरी तिचे सत्यत्व निरुपाधिक नसतें. उदाहरणाथ “ दोन व दोन मिळून चार 
होतात? ह्याचा खरेपणा पहिले दोन ब दुसर दोन एकाच जातीचे आहेत कों नाहींत त्याच्या 
खरेपणावर आणि दोन व चार यांच्या अ्थावर अवलंबून आहे. सारांश सवे व्यवहार 
इश्वरेच्छनुसार होणाऱ्या इतरपदाथावर संस्कारास वशा असणारा असा असतों हणून त्याचा 
खरेपणा सोपाधिक अह. इंश्वरानें केलं तसे हं विश्व झालें आहे. जीबाच्या संबंधानें या 
तत्त्वज्ञाच असे ह्मॅणण हातें का, जीव हाहा दव्यांश आहे हणून तो विश्वप्रतिबिब आहे. 
त्याला सव क्षान असते; पण ते अंधुक अस्पष्ट असतें ह्मणून जीवाला त्याचं भान 
नसतं. विषयाच्या उत्थापनाने हृ ज्ञान जागत होते. हाणून नवे ज्ञान केव्हांही होत 
नाहीं हं स्पष्टच झालें. 


हाव्सची नोति स्वाथपर १ 1.(९७18| ](* ) हाती स्पायनोद्या इंश्ररावलंबी होता. 

अटराव्या दातकांत अध्यात्मिक तत्त्वज्ञानाच्या प्रगतीला आहोटी लागली; पण आधे- 
भौतिक व अधिमानर्वा तत्त्वज्ञानाच्या शाधांस भरती आली. अनुभवाने मनोादृततोंच्या 
उगमाचा शोध करावथाचा, शास्त्रीयज्ञानाच्या मयादेचा व शक्‍यतचा तलास करावयाचा 
आणि “ जीव आणि समाज * या प्रश्नांचा ऊहापोह करावयाचा, इत्यादि विषय या शत- 
कात भर जारानें पुढे आलं. इंग्लंडांत लॉक याने जोरानें ही चळवळ सुरू केला ब तेथून 
फ्रान्स व जमनी इत्यादि देशांत तिचा प्रसार झाला. 


“ मनुप्याच्या इतिकतव्याचा शोध करणें हेंच मनुष्याचे क्तेव्य आहे ' हें पोप- 
कवीचे महावाक्यच या शतकांतील चळवळींचे रात्र आहे. या वाक्‍यमंत्रांत केवळ मानवी 
सुखाचे व्यवहारिक प्रश्नच येतात असे नाहीं तर, मानवी मनोत्रत्तींच्या व्यापारांचें निरी- 
क्षण करून त्यांवरच सव तत्त्वज्ञानाचे मंदिर अधिष्टित करावयाचें, असा शास्रीय हेतुही 
येथे व्यक्त होतो. मानवी ज्ञानदष्टांची मर्यादा कोणता, मानवी ज्ञानाचे उगम कोणते 
आणि तें ज्ञान उत्क्रांत कस हाते, दद निश्चितपणाने ठरविल्याविना अध्यात्मिकज्ञानाचा 
विचार करणं व्यथ आहे, असं लॉक साहेबाचे मत होतें. हेंच मत्त ह्याबेळीं सर्वसंमत 
होऊन अंतर्दष्टीनं मानठी मनाचा अभ्यास हाण्यास सुरवात झाली. “ एक बाह्य--विश्व 
( ज्ञेय ) आहे व त्यास पाहणारे अंतविश्र ( ज्ञातू ) मन आहि. तेव्हां मनांत बाह्मविश्राची 
अरतिमा कशी प्रवेश कॉरत '' हा या वेळचा सुख्य प्रश्न होता. 


स्वयंभू कल्पना, भावना. 


हाब्सच ह्मणणं असं होते को, “मनुष्याच्या सव कल्पनांचा उगम इेईरयजन्य 
बिषयज्ञानापासून आहे. या शिवाय लाच्या कल्पनेला, किंवा भावनेला दुसरा उगम 
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शि 


संभवत नाहीं. अथातच देवी अश मनुष्यांत आहे ब ल्याला इंद्र्यातीत ज्ञान आहे, हे झणणें 
पॅमेथ्या आहे.' या मताचे खंडन करणारे कडबर्थसारस्े तत्त्वह्ञ पुढे येऊन त्यांनी 
' दधराची कल्पना, इंश्ररसंबंधां भावना मनुष्याच्या अंतःकरणांत आहे, ती स्वयंभू 
आहे! असा प्रतिवाद केला. पण त्याचा फारसा उपयोग यावेळीं झाला नाहो. * मनुष्य 
जन्मास येतो तेव्हां आपल्या बरोबर ज्ञानाचं पूर्ण गांठोडं घेऊन थेतो काय£' असा 
लॉकनें सवाल केला व त्याला अथातच “ नाहीं असा जबाब मिळाला. लॉक ब ल्याचे 
अनुयायी यांची विचारसरणी येणंप्रमाणे आहे. “मनामध्ये कल्पना असून त्या मनाल्य 
ठाऊक नसणे हे अशक्य आहे व मन नित्य विचारांत असतें हं म्हणणेही खोटें आहे. 
लहान मुलांकडे काळजीपूर्वक पाहिलं असतां त्याच्याम*यं त्या वयामध्ये शास्रीय अगर 
व्यावहारिक ज्ञानाचा उद्रम आहे, असं सर्वतोपरी दिसत नाहो. तसेंच इंश्वरविषयक 
कल्पनाही स्वयंभु आहे. असें ह्मणतां यरेत नाही; कारण स्वयंभ कल्पना असती, तर 
ती सवंत्र विद्यमान असती व ती सवत्र सारव्या स्वरूपाची असती, पण असा अनुभव येत 
नाहीं. जगांत ज्या अनेक जाती आहेत, त्यांत इंश्ररीस्वरूपाविषया भिन्न कल्पन आहेत 
ब कोटे तर ल्या बिलकुलच नाहात. एवंच स्वयंभु कल्पनांस अस्तित्वच नाहो. तसंच 
त्या गुप्त असतात, असेही म्हणतां येत नाहीं; तसें असते, तर अनुभवाचा आवश्यकताच 
नव्हती. पण ज्याअर्था अनुभवाची आवरयकता आहे, त्याअर्थी स्वयंभु कल्पना 
प्रकट अगर ग्रुप्तंतीनें जन्मतः जीबाबरोबर येतात हें म्हणणें व्यय आहे. जन्मतः 
जीवखभाव पांढऱ्या स्वच्छ कागदाप्रमाणे स्वच्छ व निमळ असा येतो. पुढें जसा 
अनुभव येतो, तसा तो भावनांचे अधिष्टान होता; म्हणजे त्याच्या मनांत साध्या व 
पुढे गौरवी ( 83111])16 810 0८111116>ँ ) भावना, कल्पना ( 10618 ) उत्पन्न 
होतात. विषयोपलब्थधि व तत्संबंधी चितन ही भावनाचे उत्पादन कारितात. तेथून सव 
साध्या व गोरवी विःारांचा उद्भव होतो. स्मृति, तारतम्य, संबंध ज्ञान इत्यादि सवे 
मनोब्यापार विषयोपलब्धीवरच अवलंबून असतात. '' सारांश विषयोपलब्धी ( 3९0188 
1101853) व मनोव्यापार हे भिन्न आहेत, तथापि मनोव्यापार हे सरवाशा विषयोप- 
लब्धीच्याच आश्रयाने असतात. मनोव्यापाराचे स्वातंत्र्य याप्रमाणं नष्ट झाले ते 
इतकें को, बक्‍लेने सव सामान्य, निर्विशोष, कल्पनांचा निषेधच केला. कारण सामान्य 
कल्पनांस विषयच नाहीं. पहा को, मनुष्य हो विशेष कल्पना आणि मनुष्यत्व ही सामान्य 
कल्पना आहेत. पण मनुष्य या नांवाला जसा मनुष्यप्राणी हा विषय आहे तसा मनु- 
प्यत्व हा विषय कोठें आहे; ह्यूम हा महातत्त्ववेत्ता या पंथाचा प्रणेता होता. यानं मनोव्या- 
पारांस विषयोपलब्धीच्या ( 5613911013 ) नकला प्रतिबिंबे असें ठरविलें. जमेनीमध्यें 
बुल्फने कल्पना, भावना, मनीषा इत्यादि मनोव्यापार हे मज्ञातंतूंचे विकार आहेत असें 
ठरविलें. हद्दी अधिभोत्तिक विचाराची लाट फ़रान्सवर आदळून वब्हॉल्टेरने जडवाद प्रकट 
करून त्याच्या योगें सवे लोकांस मोहून टाकिले. रूसोने मनोश्‍तांचे स्वातंत्र्य जीवस्वातंत्र्य 
पुनः स्थापित करण्याचा प्रयत्न केला; पण त्याचा पारिणाम एका भयंकर राज्यकांतींत 
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झाला. एवंच अधिभोतिक-जड वादाचा जय होऊन अध्यात्मज्ञान, अतोद्वियज्ञान ब 
त्यांची मीमांसा यांचा प्रायः लोपच झाला. छबटे मात्र असं प्रातपादन करी को 
विचारांचा विषय जरी विषयोपलब्ध आहे, तथापि स्मरण, तारतम्य, संबंध जुळविणे, 
इत्यादि मनोव्यापार खुद्द मनाचेच आहेत; योग्य विचाराला विषयाची त्याचप्रमाणें बिन्या- 
साची (10111 )-तारतम्य पाहणें, संबध जुळविणे, अनुमान काढणें इत्यादि मनोव्यापा- 
राची ), उभयतांचीही आव्यकता असते. 


बाह्य विश्वाचे ज्ञान. 


लॉकचे मताप्रमाणे ज्ञान मिळविण्याच दोन मारग आहत; एक इन्दरियजन्य विष- 
योपलब्धि ब दुसरा मनोव्यापार; आपलो ज्ञानेंद्रिये पदाथाचे ग्रहण कारेतात, रूप दिसते, 
शब्द कानावर पडतो, वास येता, हे सव इन्दियजन्य ज्ञानाचे प्रकार होत. येथें पदाथ 
इन्द्रियांस उत्तेजित कारेतात. (२) बराल ज्ञानाचे प्रकार सांगितले त्याचें तारतम्य संबंध, ह्या 
वरून निघणारी अनुमाने, बसणारा श्रद्धा हाणारी श्रद्धा इत्यादि बुद्धि व्यापार होत.ह्या व्यापाराचे 
उत्थापन उपलब्धीने होतें, ह॑आतांच सांगितल आहे; पण लॉकच असे ह्ाणणें असें की, 
मनोव्यापार हवे आत्मप्रत्यक्ष असतात ह्मणून ते स्वच्छ व निर्मळ असून त्यांचें यथार्थज्ञान 
जीबास होतें, पण विषयज्ञानाचें तसें नाही. विषयांच ज्ञान दादियद्वारा होत असल्यामुळें 
त्यामध्ये यथार्थता व निश्चितता नसतात. भावना ( 10१९8 ) आत्मप्रत्यक्ष असते 
म्हणून तिचे यथाथ स्वरूप आपल्यास समजतें; पण बाहेरचा विषय आपल्यास प्राप्त 
झालेल्या कल्पन प्रमाणेंच आह, हं आपल्यास केव्हांही सांगतां येणार नाहीं. बाहेर 
वस्तु आहे, हें समजतें; पण तिचे यथाथ स्वरूप समजणें प्रायः अशक्यच होय. 
आपल्या कल्पनांमधील विशेष, त्यांचं संबध, आपल्यास सांगतां येर्तालठ; तकशास्र टीक 
ठरेल; व त्या त्या कल्पनांस जागत करणारी ही वस्तु आहे इतकें मात्र सांगतां येईल; 
पण वस्तुस्वरूप आपल्यास कळणार नाहीं. फार कशाला £ आपण कोण आहों हे सुद्धा, 
मन काय आहे हें सुद्धा, आपल्यास कळत नाही व कळणार नाही! इंश्रराचे अस्तित्व 
प्रमाणांनीं सिद्ध कारेतां येईल; पण तो कसा आहे. हें मात्र समजणार नाहीं! येथें 
भायावादाची पहिली पायरी आली. 


बकेलेखे मत असे आहे की, बाह्य विश्वच नाहीं? बाह्य जगाचा पारचय आप- 
ल्यास त्या त्या पदाथांच्या गुणांनी होतो; गुण ह्या मनामध्ये उत्तेजित झालेल्या कल्पना 
आहेत; या कल्पना एकीकडे काढून ठेविल्या म्हणजे बाहेर * विश्र । असें काय राहील? 
कांहीं नाहीं. निदान कांही आह हें समजण्याचे साधन आपल्यांपार्शी नाही. आतां बाह्य 
विश्वांत जर निर्विशेष्र सामान्यच नाही, तर निर्विशेष विश्व तरी कोठें येणार ? आतां 
आपल्या मनांत उद्भव हाणाऱ्या कल्पना ह्या कोठून येतात £ याला बकलेचे उत्तर 
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असें आहे. आपल्या मनांत कल्पना येतात, त्या इब्री इच्छेने येतात; व ज्या 
एद्धतीनें त्या आपल्या मनांत उत्पन्न होतात, त्याला आपण विश्वनियम ह्मणतो. ह्या 
मताचा पारेपाक असा झाला को, सवे विश्वच व विश्वगतवस्तु मिथ्या आहेत, बोलणा- 
शिवाय, ह्या सिद्धांताचे प्रतिपादन करणाराशिवाय, बाकीची मनुष्ययाति ही कल्पितच 
आहे; कारण ह्यांचे म्हणजे श्रोत्यांचे व इतर लोकांचें मन आत्मप्रत्यक्ष नाहो, कल्पनागम्यं 
आहे ह्मणून असत्यच आहे. तेव्हां या तत्त्वज्ञ पंडितांच्या मतें आपल्याशिवाय सवे 
मनुष्य मिथ्याच झाले व तोही इतरांच्या मतं मिथ्या हाऊन सवंत्र शून्यत्व होण्याचा समय 
येतो ! ! हं वाचून श्रीमत्‌ बुद्ध व त्याच माध्यामिक व शून्यवादी अनुयायी यांची आठवण 
कोणाला होणार नाही. 


बकलेनें बाह्य जग काल्पानिक आहे, असे ठरविलें. पुढे ह्यममनें अंतजगतही मिथ्या 
ढरविल ! बाह्य पदार्थांचे गण काढून घेतले असतां ज्याप्रमाणें बाहेर कांहीं शिलक 
राहत नाहीं, त्याचप्रमाणें मनाचे गुणधम एकीकडे ठाोवळ असतां आंतही बाकी कांहींच 
उरत नाहीं. पदार्थांचे गण पदाथातून वजा केले, त्यांची आठवण आपण विसरलों 
म्हणजे बाकीं काय राहते ह॑ समजण्याचे साधन आपल्यापाशी नाहो, म्हणून समजण्या* 
सारखें कांहीं नाही, असं बकंले म्हणतो; त्याप्रमाणे व त्याचप्रमाणांनी ह्यृम असे सिद्ध 
करितो कां, आत्मप्रत्यक्ष होणार मनाचे गुण मनांतून वजा केले म्हणज बाकी काय राहते, 
हं सांगणार साधन नाहीं, म्हणून मन असा पदार्थच नाही. आतां, ज्या संस्कारांचे 
आपल्यास ज्ञान होतें, ते संस्कार व त्याबरोवरच होणारे आकाश व काल यांचे संस्कार 
प्रत्यक्ष म्हणून खरे आहेत, असं आपल्यास म्हणतां येईल; संस्कारांचा समविषम- 
भावही सलत्वाने आपल्यास समजेल व या दृष्टीनें गणितशास्त्र व विशषतः अंकगणित- 
शास्र खरें असतेंही; पण * द्रव्य ' किंवा ' मन! किवा कार्यकारणभाव, याविषयीं 
जर आपल्यास केव्हांच कसलाही संस्कार होत नाही, तर हें उघड झाले का, द्रव्य, मन 
अथवा कार्यकारणभाव हे सत्य मानण्यास आपल्याजवळ कांहीच पुरावा नाहीं असें झालें. 
सारांश, ' द्रव्य आणि कारणता ? हो वस्तुतः सत्य नसून केवळ मनुष्याच्या निरघिष्टान 
कल्पनातरंगांतून उत्पन्न झाललीं खुळे आहेत, असें या युगांताल तत्वज्ञांचें मत झालं. 
इट्रियप्रत्यक्ष ज्ञान खरं संस्कारांचे संबंध, सारखपणा व संख्या ठरविणार म्हणजे गणितं 
शासत्र-सत्यकल्प; पण यापठीाकडाल, या आधारांशिवाय उत्पन्न झालेलीं सव शाखे 
“ चुलींत जाळण्याच्या योग्यतेची ' असें ह्यमने ठरविले ! हा खरा चावाकवाद्‌ 
( यददृष्टं तत्सत्यं हा वाद ) होय. 

या तत्वज्ञानाचा प्रसार फ्रान्समध्ये होऊन तेथें नास्तिकत्वाचा कळस झाला. पण 
जअमेनोमध्ये निराळाच परिणाम होऊन कॅटसारखा दिव्य तत्त्वज्ञ निमीण झाळा. कॅट 
हा ह्ूमचा विरोधी शिष्य होय. याचा वृत्तांत पुढें येईलच. आतां येथे इतकेंच .सांगा- 


भू 
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वयाचे को, कॅटने इंदियजन्यज्ञान व बुद्धिजन्यज्ञान, असे ज्ञानाचे दोन विभाग करून पहि- 
स्याचे विन्यास निराळे | आकाय आणि काळ प्रकट करणारे ] आणि दुसऱ्याचे विन्यीस 
[ अल्लंत सामान्य (सामान्यतम ) विधानें करणारे ] असं ठरविलें. कालात्मक व स्थला- 
त्मक विन्यास समजून घेऊन त्यांच्या साधनानें विचार केला असतां गणितशास्त्र निमोण 
होतें व सामान्य-विधानात्मक विन्यासाचे सहास्र्याने बिचारोपक्रम केला असतां अध्या- 
त्मिकशासखत्र प्रकट होते. कोणताही पदाथ आपण पाहिला असतां त्याच्या गुणांचे प्रहण 
होत आहे तोंच तो पदार्थ विशेष कालांत ब विशेष स्थलीं आहे असें मनाच्या साहाय्याने 
आपल्यास समजतें. स्थल व संरूय़ा यांच्या साह्याने गणितशाख्रं सिद्ध होतात. यांच्या 
व कालांच्या साह्याने अधिभोतिक शात्रे सिद्ध होतात. ही सवे मनाची कामगिरी 
झाली, पण विषयार्चे प्हण मन करीत आहे तोंच बुद्धि त्या विषयाची जाती, सत्स्वरूप 
इत्यादि ठरविते; आणि या पुढें आत्म्याचे अस्तित्व इश्वराचें अस्तित्व ह्यांची कल्पना "मी 
विषयद्रष्टा करूं लागतो आणि था कल्पनेला सलत्व येते तें माझ्या पुरुषा्थांची सिद्धि मी 
करू लागलों ह्मणजे येतें. हें अध्यात्मिक ज्ञान हाय. नुसते हादियजन्यज्वान हश्यस्वरू- 
पाचें स्वरूप व्यक्त करितें आणि वबुद्धिजन्यज्ञान पदार्थाचे सत्स्वरूप प्रकट करितें. बुद्धि 

यज्ञानाच विन्यास अथवा बुद्धांचे विन्यास ब वस्तस्वरूप यांचा उद्गम इश्वरी मनांत 
आहे; म्हणून बुद्धिज्ञान निःसंदेहत्वानें यथाथ असतें. 


स्वभावासेद्ध धम. 


अठराव्या शतकांतील ज्ञानमीमांसा ( 10/1151211101029 ) अध्यात्मिकशास्राच्या 
प्रगतीला प्रतिकूल होती. हा मामांसा धर्मविचारालाही घातकच व्हावयाची; पण 
लोकांस सतराव्या शतकांतील धमगत लढायांनीं व वादप्रतिवादांनीं सतावून सोडल्यामुळे 
धमेसंबंधाने या वेळीं जनसमूह उदासीनच नव्हता, तरी तडजोर्डाला अनुकूल होता. 
लॉकर्चे मत असें होतें कॉ, स्वतंत्र व स्वातंत्र्यप्रिय राष्ट्रांत प्रत्येक पुरुषास व प्रत्यक समा. 
जाल्य़ धमेस्वातंत्र्य असलंच पाहिजे. प्रत्येकाने आपलें वतन शुद्ध, धार्मिक व उदारपूर्ण 
ठेवावे, असा घोष या शतकांत जारानें सुरू होता. 


तत्त्वज्ञानाचे साहाय्य घेऊन विवेकबद्धीस मान्य असा विश्वगामी धम असला 
. पाहिजे, त्यांत विशेष विधित्रतांची भानगड असं नये, असे समंजस माणसांचे ह्मणणें 
होते. हा धम अपोरुषेय असावा पण विवेकवुद्धीशीं विरोधात्मक नसावा. “ विवेक- 
बुद्धीला प्राह्म तीच दैवी प्रेरणा ' असें एकदां ठरलें कॉ, अवतारांचे अवतारकृत्य संपलेच 
कृणावयार्चे. ( शुद्ध मानवी विवेकवुद्धांला दवी अवतारकृत्ये समजत नाहींत. पण 
कांहीं झालें तरा विबेकाला भक्तधुद्रेक दार जातच नाही. १ 


“ भक्त्युद्रेकाळा उत्कटता आढी, सत्य, मंगल व सोंदर्य यांची उन्नति प्रत कर 
ण्याचा उत्साह. असला, व्यक्तिभावाचा निराश होऊन समष्टींची प्रीति उत्पन्न शाशी, 
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म्हणजे धमोचा उदय होतो. ही प्राप्त होण्याला सादर आश्वये आणि सात्विक प्रेम ही 
हवीत. हें विश्व सुंदर, पूण आणि ससंबुद्ध असून त्याचा कतोही सवेदाक्ति, सर्वे ब 
सकलमंगलगुणाधिष्ठान आहे, व्यक्तीची अपूर्णता विश्वपूर्णतेंत नध्ट होते आणि सबेत्र 
मनोहर रामणीयकत्व आहे, अशी बुद्धि ज्ञानपूर्वक होणें व तदनुसार कमे करणें' हाच 
धर्मे होय, असे शाफ्ट्स्थरी हणत असे. हें मत बरेंच प्रसृत झालें. तथापि सुख- 
वादी व उपयोगवादी लोकांचा कल “ धमे हा जीवसुखवधक असावा इकडे असे. 
कटचें ह्माणणें शाफ्ट्स्बरीसारखेंच होते. लायाब्रिझ प्रतिपादितो कॉ, शारीरैक दुःख 
नीतीच्या उल्लंघनापासून होते. अज्ञानाने उत्पन्न होणाऱ्या कामक्रोधादिकांपासून नोत्यु 
लेघन होतं. अज्ञान हें उपाधिजन्य आहे. धार्मिक विश्व उत्पन्न करावयाचें तर तें 
अध्यात्मिक-शासत्रद्वाराच उत्पन्न झाले पाहिजे. सारांश आह्यां मानवांस दृश्य होणारे हँ 
विश्व आहे तोंवर उपाधि, अपूणेत्व, अनीति आणि शारीरैक व मानसिक दुःखं असाव- 
याचीच ! पुढे तो म्हणतोः आतां सवेदयाघन परमेश्वराने हें विश्व निर्मिले अद्दे, हणून 
त्यांत दुःखाचा अत्यंत अल्प असा अश मात्र आला आहे ! दुःखाचा अल्पांश, म्हण- 
ण्याचे कारण हें को, या इश्वर निर्मित विश्वांत दुःखोत्पत्ति होते ती मनुष्याला विषया- 
पासून परांग्मुख करण्याकरितां होते. दुःख देण्याकारतां मात्र दुःखोत्पत्ति भाहे, असें दुःखच 
या विश्वांत नाही. पण असा विचार करणारी माणसं या शतकांत फारच थोडी होती. 


आधिभोतिकशास्त्री बेळी व तत्वज्ञ ह्यूम यांनीं * नीतिप्रसारा्थ धमे उपयोगी 
आहे, पण ल्याला शाखत्जन्य तात्विक मोल्य कांहीं नाहीं' असं ठरविल्याबरोबर धर्म हा 
नीतीचा परिचारक मात्र होऊन राहिला. सवंत्र स्याद्राद, यांचा नास्तिकपणा व चावाकी 
पंथाचा सुळसुळाट झाला. अथातच मानवी सुखाप्रीत्यथ मानवी विचारांनी ठरलेला नीती- 
चाही पाया डळमळूं लागला. नौतिव्यतिरिक्त असे जे धमाच विधि व विधानं आहेत, 
तीं सवे लबाड व पोटभरू लोकांनीं भाळ्या लोकांस फसविण्यासाठी थोतांडें उत्पन्न केलीं 
आहेत असें पापभारू लोक सुद्धां बोलं लागले !' कालांत उत्पन्न झालेल्या आधिभोतिक 
शास््राअरोबरच कालातीत धर्मास खेचून नेलें म्हणून हा अनर्थपात उत्पन्न झाला ! ! 
पण या मताला लवकरच “ खो ' मिळून धमेपुस्तकांचें देवीजन्म सिद्ध करण्याचा फलद्रूप 
प्रयत्न सुरू झाला, तिकडे आतां वळू या. 


नीतितस्त्व. 


छॉकचा अभिप्राय असा आहे को, ईश्वर आहे व ल्यानं जीवाप्रीत्यथ॑ कांही 
नियम केले आहेत. हे नियम पाळले तर बक्षीस मिळतें व नाहीं पाळले तर शिक्षा 
होते. हे बहालीबढताचे जे नियम आहित त्यावरून ठरलेले आपलं मत त्यासच * नीति- 
विधान ” असे ह्मणावें. हीं नीतिबंधनें लोकमत, राजा व इंश्रर यांच्या करवी बहिवाटलीं 
जातात आणि हे नीतिनियम सटिन्यवस्थेवरूनच प्रकट होतात. 
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आपल्या जन्माबरोबर आपल्यास सूक्तासृक्त निवडण्याचे सामधथ्ये ( बिवेकशक्ि 
९०78ल21)02) परमेश्वरससेनें मिळते, असं कांहीं लोक म्हणतात. यांपैकींच क्रार्वः हे 
एक असून, “ पापाचरण व अनीतीचे आचरण अशह्वानामुळें अगर उन्मादामुळें होत 
असतें, असं तें म्हणतात. बेलो म्हणे को, ' आपल्यास संपूर्णे ज्ञान होणे शक्य नाहीं. 
तरी पण नित्यनीतीचें निरपेक्ष माप ठरवितां येतें ' हें माप सवेत्र सारखे आहे, 
धर्मभेद असला, तरी नीतिभेद होणें शक्‍य नाही, असं याचें मत होतें. ' नीतिसत्त्ये 
नित्यसिद्ध व नित्यसत्य आहेत व पूर्णत्वाला जाणे हा पुरुषार्थ आहे ' असे बुल्फ म्हणे, 
पूर्णत्व सोख्यद असतें, अपूणत्वानें दुःख उत्पन्न होतें, असेंही त्याचे हमणणें आहे. उपनिष- 
दांत ह्या सिद्धांताचा उल्लेख अनेक वेळ आला आहे पूणत्व आणि उपयोगिता 
हे जयविजय नीति मंदिराचे द्वारपाल ( रखवालदार-याष्िक ) आहेत, पण पूणत्व, 
अगर उपप्रोगित' यांची लक्षणे केवळ अनुभवावरून ठरविलीं गेल्यामुळे, अनुभव चेचळ 
असत्यामुळे नीतीला अचल धमाचा व निरपेक्ष तत्त्वज्ञानाचा आधार हवा असतो, 
शशाफ्रस्वबरीने सोंदर्याची कल्पना येथेही आणून स्वाथ व परा्थ या उभयतांची एक- 
वाकयता सुखोत्पादक होईल असें करण्याचा उपदेश केला. तसेंच, विचारपरिपाकानें 
सिद्ध व प्रकट होणाऱ्या नीतिवृत्ति प्रत्येक जीवाला प्राप्त झाल्या आहेत्त व त्याच स्वार्थ- 
पराथोची मंगलप्रद एकवाक्यता करण्याला समथ आहेत; ह्यांच्या अनुरोधाने वागणे हवी 
नीति होय; असें शाफ्टस्बरी म्हणतात. हच्चिसन ह्मणतो काँ, सदत्राते आधि सोंदर्य- 
वृत्ति ह्या जन्मतःच प्राप्त होतात; ह्यांचे अनुरोधाने वागणे ही नीति होय. रुसोहा 
सहज मनोवृत्तीचा पोशिंदा होय. ह्या जात्याच निमळ असतात, असें तो आपल्या शिष्यांस 
सांगत असे. 


नीतीचा उद्भव समाजांत होतो. सुखोत्पादी वर्तन तं नीतीचे व दुःखोत्पादक तें 
अनीतिगत वर्तन होय. लॉक, बद्रलर, पाळले वगेरे धार्मिक नीतिकोविदांस हें मत 
पर्सत होते. पण बेथमादि सुखविवेचक पण धर्मशून्य, निदान धर्मोादासीन नीति- 
ज्ञांच्या  लोककल्याणमूलक ' नीतिवादाला येथे प्रारंभ झाला. प्रकृतीच्या 
साम्राज्यांत जे नियम प्रकट होतात, तदनुसार वागणें श्रेयस्कर आहे, हा या सुखवादाचा 
अध्यात्मिक पाया आहे; तसेंच पूर्णत्व संपादन करणें, व सहजसिद्ध नीतिवृत्तींच्या अनु- 
रोधाने वागणे, वरील सिद्धांताला मानसिक आधार आहे. हझणजे “ लोककल्याण 
कां करावें १ स्वतःचे अकल्याण करूनही लोककल्याण कां कराबें ? ' याला उत्तर असे कीं 
“* निसग नियमांचा उद्देशच विश्वकल्याणात्मक आहे; ( १ ) आपल्या पूर्णतेला योग्य व 
सहजमनोवृत्तांच्या समाधानाथ आपल्यास * विश्वकल्याण केलेंच पाहिजे! ! ही उत्तरे 
आहेत. पण जन्मतःच जीव स्वकल्याणपर असतो, असं ज्याचे मत आहे, त्याला ही 
उत्तरे काय होत १ ह्मणून क्षिस्तीलोकांच्या समाधानाथ इंश्रराची अशी आज्ञा आहे, व 
तिर्चे डांघन केल्यास शिक्षा होईल, असें खरित्तानुयायी ह्मणतात व राजाची आणि समाजाची 
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आज्ञा आहे असं सांगितलें ह्मणजे जडवादयाचे समाधान होतें. पण यांत एक गोम आहे 
ती अशी कीं, राजदंडाच्या अथवा इंश्ररी शिक्षेच्या भयाने मनुष्य मात्र शरीरद्वारा नीति- 
युक्त वर्तन करील हें खरें; पण त्याचें मन स्वयमेव नीतिप्रद, नौतिवृत्तांचे हाणार नाहीं, 
याची वाट काय ? सवंत्र भोंदूचा व्यापार वाढेल; आणि दंड व शिक्षा काहून टाकिल्या 
तर मनुष्यमात्र पुनः “ पश्लुवत्‌ ' होईल. ही खरी नीति नव्हे. मन सुधारले पाहिजे; 
मग आचरण सहजच सुधारते. “ आधीं मन मुंडा । बा मन मुंडा ॥ कशास 


सुंडिता तुंडा ।॥ 


हामने या सुखवादाला परिपक्तता देऊन त्यांतील वेगुण्य काहून टाकिले. नोौति 


तत्वांचा विचार करितांना मनोवत्ति ( 1'९९)४ ) मनोविकार (1795881015) 
आणि यासना ( »०1]11018 ) यांचा उत्पत्तिविचार केला ह्मणजे नौतिव्रृत्तींचा विचार 
करितां येतो. ह्यूम हा सुखवादीच आहे. न्याय, परोपकार, इत्यादि “सभाजसुखो 
त्पादी ? सद्रणांप्रमाणेंच शहाणपण, घेये, दक्षता, कार्यक्षमता (1116129 ) इत्यादि 
सहजगत गुणधमही नोतिजन्य सुख उत्पन्न करितात, असें त्याचें म्हणणें आहे. पण 
त्याचें म्हणणे हें आहे कौ, हे सद्ठूण व गुणधम पाहणाराच व्यक्तिसुख वाढवीत नसेल 
तरी, किंबहुना त्याला दुःखद होत असले तरी पाहणाराकडून शाबासकी मिळवितात. 
अथोतच हो स्तुति स्वार्था नाहीं व सहजसिद्धही नाहो. ही स्तुति सहानुभूतिजन्य 
(95)11])41)9 ) आहे. ही सहानुभूति नीतिमान्यताच उत्पन्न करिते असें नाहा, तर 
ही नीतिवतंनही करविते. सारांश, ही कमेच्छाप्रचोदक आहे. हिची सद्वथवस्था विवे- 
कबुद्धीन करितां येते; आणि ह्या वृत्तीने ' कमे चांगलें किवा वाइट ' इतकेंतत आपण पाहत 
नाहीं, तर मनोवृत्तींचाही बरेवाइटपणा पाहतों व तोच प्रथम पाहिला पाहिजे. ह्यूमप्र- 
माणेच अँडाम स्मिथ ( अर्थशास्राचा उत्पादक ) याचेही मत होतें. स्वाथोप्रमाणेच 
सहानुभूति महत्वाची आहे. ह्या वृत्तींचा उद्भव सामाजिक स्थितींत होतो. आमचा 
पौरस्त्य आये यज्ञ करावयास सांगतो 


याप्रमाणें व्यक्ती सुखाइतकाच किंबहुना त्यापेक्षा जास्त महत्वाचा प्रश्न ' सहानु- 
भूति ' हा झाला व सामाजिक सुखाचें जनकत्व अंतर्बाह्यसहानुभूतीकडे आलें. 


नीति हणजे सदाचार हे सर्वास संमत आहि. वुद्दिपूवंक सदाचार करणेंह् 
नीति आहे. सदाचार झणजे चांगला-शुद्ध-आचार ( टा ल्यातेएळ ). 
आतां, सत्‌ ह्मणजे चांगले शुद्ध होय. चांगलें ह्मणजे काय ? चांगले ह्मणजे स्वभोग- 
पोषक, अथवा परोपकारी, किंवा सवभावजन्य, किंवा सुंदर, किंवा पूर्णताप्रापक चांगलें 
ह्मणजे ज्या जगांत आपण राहता, त्या जगांतीळ विवक्षित लोकांच्या 
सुंखाची प्ृद्धि करणारें असा अर्थ युरोपियन संप्रहवादी करतात; चावीकी, हॉन्स 
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यांसारखे, चांगला ह्मणजे स्वसुखपोषक असा करितात; कोणी पूर्णताप्रापफ ब॑ कोणी 
सुंदर असा करितात. सारांश, या जगांतील एक किंदा अनेक व्यक्तात 
कोणत्या तरी प्रकारचे सुख देणारा जो वरतैनक्रम, तो चांगला असें 
म्हणण्याची पद्धति युरोपांत आहे. ह्मणजे नातिशार्र हॅ या जगांत वागण्याचे 
नियम सांगणारे शास्त्र आहे असें त्यांचे मत आहे. या नियमांचा धमोशी संबध असावा 
कीं नसावा हा युरोपांतील एक वादविषय आहे. आम्ही सदाचारास नीति म्हणतो 
व सदाचार म्हणजे धर्मपोषक वृत्ति व वर्तन असें समजतो. धमाने नोतींला पूर्णत्व 
येतें, व नीतीनें धमे पुष्ट होतो. एकत्व प्रतिपादन करणारें जें तत्त्वज्ञान, त्या तत््व- 
ज्ञानाचे धम हे एक अंग आहे. तेव्हां नीति ही. एकत्वप्रातेपादक धमोची जननी ब 
त्याच धमाची कन्या आहे. नीतीचा संबंध इहलोकींच आहे असं धरिलें तरी, तेतर 
वर्तन व तीच वृत्ति नीतियुक्त होतील को, जी आपला कारणदेह सुसंस्कृत करितात ब 
भ्र्ठ जन्माची तयारी करितात. एवंच आयंर्नातांचा संबध सावेकालिक आहे; या जगा- 
पुरताचन्मात्र आहे असं नाही. तसंच श्रेष्ठ वर्तन करण्यास श्रेष्ठ ज्ञान हवे, आणि श्रेष्ठ 
वर्तन साध्य झालें तरच पुरुषाथ साध्य होतो; म्हणजे श्रेष्ट ज्ञानानुरूप ब्रेष्ट बतंन पुरुषार्था- 
करितां करावयाचें हा आमचा नीतिकम आहे. असो; 


4 
कट. 


यूरोपियन तःवल्ञानाच्या इतिहासांत कॅट यांचं नांव चिरस्मरणीय झालें आहे बॅ 
राहील, तत्त्वज्ञानाच्या प्रगतीच्या दृष्टीनं ते एक मोठे शककर्तेच झाले, असें हणावयास 
पाहिजे. त्यांचा जन्म अठराव्या शतकांत जमंनी देशांत झाला. ल्या महापुरुषाने 
आपलें सव आयुष्य अध्ययन, अध्यापन आणि प्रंथरचना या त्रझकमाभध्येंच खचे केलें, 
हे अह्मचारी भीष्माचायाप्रमार्णेच सवेवंद्य व सर्बपूज्य होते. या कट साहिबांनी अह्मविचारांत 
एक मोठी क्रांति घडवून आणिली, आणि अम्रत्यक्षतः मायावादाचें प्राथमिक स्वरूप 
युरोपियन लोकांस कळवून केवलाद्वैत वेदांताचा तिकडील मागे सुकर केला. 


असो; तत्त्वज्ञान, व्यवहारज्ञान, शास्रह्वान, कोणतेही ज्ञान घेतलें तरी, कोणताही 
विचार व अनुभव घेतला तरी, कॅट यांना असं दिसून आळे कॉ, आपलें ज्ञान, आपला 
विचार व आपला अनुभव हीं सुद्ध नाहींत. उदाहरणाथ आपण “ढग आले असतां मात्र 
पाऊस पडतो, हेंच एक वाक्य, हा विचार अथवा हा अनुभव घेऊं. बरीळ वाक्यांत. 
असलेलें ज्ञान तीन साधनांच्या द्वारा आपल्यास प्राप्त झालें आहे. पहिळें साधन म्हणजे 
आपली ज्ञानेंद्रिये होत. आपल्यास जें काय विषयज्ञान व्हावयाचे असतें, याला साक्षात 
किंवा परंपरया इंद्रियांच साधन अवय हवें असतें. आपले विचार, आपल्या युक्तिबद्ध' 
कल्पना, आपले आनुवंशिक संस्कार व आपली स्वभावघटना या सवांच्या मुळाशी इंद्रिय 
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ज्ञान आहे; व इंद्रिये विषयज्ञान मात्र प्रहण कारेतात. एवंच सर्व विषयज्ञानाचा प्रारंभ 
करणारे जे इंद्रयज्ञान, त सदेव इंद्रेय्रांच्या रचनवर अवलंबून असले पाहिजे. म्हणजे 
इंद्रियवविन्यास जसा असल, तस विषयज्ञान आपल्यास होणार. ढगांचा व पजन्याचा 
वरण, त्यांची घनता, त्यांचें वजन, त्यांची आद्रता, इत्यादि गुणांचे आकलन होते तें 
प्रत्येक जीवाच्या इंद्रियघटनानुरूप होत असतें.  ढगादिकांचे गुण आपल्यास इंद्रिय 
दाखवितील तसे दिसावयाचे. ढगांचे स्वरूपाचा इंद्रियांवर जो संस्कार 
होईल, त्या संस्काराचे आपल्यास जं ज्ञान होतें ते अथातच मिश्र, अशुद्ध असतें. हें 
कशावरून? तर पहा: इन्द्रियांनीं विषयज्ञान मनाकडे वाहून नेण्याचा मक्ता घतला आहे, 
बया कामाप्रीत्यथे हीं इंद्रियें आपले संस्कार उमटवून मग मनाच्या खाधीन विषयज्ञ!न 
करितात. इाद्रेयें स्वतः कांहीं देत नाहीत, पण त्यांची जशी रचना असेल ल्याप्रमाणे 
तीं हाद्रेये विषमजन्य संस्काराला रूप देतात. पाणी तेंच, पण घागरांतील पाणी घाग- 
रीच्या आकाराचे व पातेल्यांताल पाणी पातेल्याच्या आकाराचे होतं. ह्मणून त्यांचा संगति 
फलप्रद होऊन आपलें विषयभान अशुद्ध होते, असें कटने ठरविले. पुढे डे भान 
म्हणजे संस्कारद्वारा प्रकट होणारे ढग व त्याचं भान अथवा अनुभव मनापर्यंत जाऊन 
पोहोंचून आंत प्रवेश करतो न करितो, तों या अनुभवाच्या, व भानाच्या मार्गे काल 
आणि स्थल यांच्या उपाधि लागतात. बाह्यज्ञानाचा, विषयतज्ञानाचा प्रवेश मनांत झाला 
कों, कालाची व आकाशाची मनोनिर्मित उपाधे स्वाकृूत करावी लागते. विषय असुक 
थेळीं अमुक ठिकाणीं आहे असा आपल्यास त्याचा अनुभव येत असतो; सारांश, 
कालाचा व आकाशाचा संस्कार झाल्याखेरीज मनामध्ये विषयोपलब्धिच व्हावयाची नाहीं. 
यथार्थ विचाराचें व अनुभवाचे पृथक्करण केलें असतां त्याला मनाकडून काळ व आकाश 
यांचे संस्कार होत असतात असं स्पष्ट दिसते. ' ढगाचें येणे? या अनुभवांत सुद्धां काल- 
स्थलांची उपाधि आहे! “ही गोष्ट तुझ्या मनांत शिरली कां? ह्या प्रश्नमूलक विधानाचा अर्थच 
असा कॉ, ह्या गोष्टीला कालस्थलाचे संस्कार देऊन हा अनुभव आपलासा केलास ना; 
तात्पथे, होश्यांपेक्षां जास्त जाराने काम करून मन आपला कालस्थलांचा छाप इंशियजन्य 
ज्ञानावर उठवितें. नंतर ज्ञान होण्याचे तिसरं साधन, ज्ञानाचा तिसरा घटक, म्हणजे 
आपली बुद्धि होय. ददरये देतील तसें स्वरूप धारण करून मनाचे कालस्थलात्मक संस्का- 
रांचा स्वीकार केला म्हणजे अनुभवाला बुद्धिसंस्कार व्हावयाचा असतो, तो बुद्धांच्या 
स्वराज्यांत सुरू होतो. अस्तिनास्तिसंबंध, कार्यकारणसंबध, साहचयेसंबंध, इत्यादि 
ज्ञानव्यवस्थापक संबंध बुद्धिदारा आर्विभूत होऊन अनुभवाचे व्यवस्थित स्वरूप 
श्रकट कारेलात. कोणताही विचार अथवा अनुभव घेतला असतां त्याचें अस्तित्व, 
त्याचा कार्यकारणसंबंध इत्यादि सवे संबंध समजल्याखेरीज त्या त्या अनुभवाला व्यव- 
स्थित अगर संघटित स्वरूप येत नाहीं. निश्वय करण्याचें ज्ञानाला निश्चित स्वरूप 
देण्याचें काम बुद्धीचे आहे. ' ढग आले असतां मात्र पाऊस पडतो * यांत पजेन्य 
पडण्याचे जे कार्ये तयाला ढगांचे पूवोगमन हें एक अवश्य कारण आहे; अस ज्ञान 
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होणे ह निश्चितजहञान होय. याप्रमाणे बाहेरच्या विषयांचे ज्ञानाला प्रकट करणारीं 
हद्रेये, मन ब बुद्धि हो. जीं तीन साधनें आहेत, तों अत्यकरः आपआपटडे 
संस्कार उत्पन्न करून अनुभवाचा अवतार करीत असतात. हें प्रकट झालेलें ज्ञान शुड, 
केवल, निरामय असें अर्थातच नसतें. तें अशुद्ध, सापेक्ष ब उपाधिजन्य असतें. म्हणजे 
इदंपदार्थ ( 101९0६ ) स्वरूपतः जसा आहे तसा तो आपल्यास दिसत नाहीं. त्याचें 
स्वरूप इादरयांनी, मनानं व बुद्धीरन संस्कृत केल असतें. यालाच व्यवहा!रेक सत्ता ( [11610- 
111): 9 ) म्हणतात. असलें जे अशुद्ध ज्ञान त्यालाच प्राच्यदेशस्थ आये लोक माया 
असं म्हणतात. हादियमनोबुद्धिद्वारा झालेलं ज्ञान झुद्ध नाही, हा शोध केंट यांनीं सप्रमाण 
रीतीनें प्रकट केला, व त्या योगानं त्यांना तत्त्वज्ञानाच्या प्रगतीची दिशा फिरवून तस्व- 
ज्ञानाच्या राज्यांत मोठी स्पृहणीय क्रांति केली; पण आमच्या इकडे हा बिचार उपनिष- 
त्काला घ गौताकाली होऊन सव बाह्यज्ञान मार्यिक म्हणजे अवास्तवस्वरूप आहे, 
असें ठरल होतें. 


शि 

आतां कॅट यांना एक गोष्ट स्पष्ट दिसली नाही असे मला वाटते. बाह्यबस्तृचे 
आपल्यास ज्ञान होतें, त्याचें पृथःकरण जथपर्यंत ह्या महापुरुषाने बे. तथपर्यंत ठौक 
झाले; पण इंद्रियादिकांनां केलेले संस्कार वजा घातल्या नंतर विषयक्ञानरूपी वस्तूत बाकी जें 
काय राहतें, आपला इंद्रियादे ज्ञान साधने लीन झाली असतां आपल्या ठिकाणीं 
जे काय शिल्लक राहते त्या दोन्ही शिलकी एकस्वरूपच असून व्यवहारांत मात्र 
त्यासंबंधांने ' आस्त, भाते, ,ियता ( 1751516120 ॥॥९!९५, 6 111185) ' हें 
विधान कारतां येते, असा जो आमच्या क्रषीस ज्ञानप्रसाद झाला त्याचा अत्यंत 
झंघुक अंश कँट मुनींस मिळाला होता. आस्त, भाति हं ज्याविषयी बिधान तेंच 
ब्रह्मन होय. आंतबाहेर इं ब्रह्म एकरसात्मक असून या शिवाय दुसरी वस्तु नाहा, असें 
भट्वैत वेदांत सांगतो. ही गाष्ट कॅट यांना स्पष्ट दिसली नसावी. “ज्ञाता व हेय एकस 
आहेत्त. असा उद्गार त्यांनी काढला आहे हें खरें; पण ज्याला ते 17010 1९60801 
म्हणतात ( यालाच इकडील वेदांत आत्मा असें ह्मणेल. ) त्याचं स्वरूप प्रत्येक विचारी 
पुरुषाला. स्वमात्रसंवद्य असून ते ' अस्तिभातिप्रियतात्मकच ' आहे, असें स्पष्ट हान 
कटला झालें नसाव अस वाटते. हें झालें असतें तर त्याच्या विचारमीर्मांसत व आयार- 
मीर्मांसंत विरोध उत्पन्न झाला नसता. विचारमासांसंत तो प्रपंचासंबंधेही अक्ेयवादी 
झाला  व्यबहारांत श्रीकृष्ण व श्रीम*्छंकराचाय हेही अज्ञेयवादीच आहत. पण पर- 
झार्थदष्टीने ते उभयतांही आस्तिकवादी, अह्मवादी, अद्वेतवादी आहत. अनुभवाची सर्व 
साधर्ने नट झाला, तरी जापर्यंत * आस्मता ? आहे तोपर्यंत * अस्तिभातिप्रियता । हे गुण 
प्रकट व्हावयाचेच आणि अस्तित्वाचा अंत केव्हांही होणे शक्‍य नाही, अशी इकडील 
दैवी व मानवी तत्त्वज्ञान्यांची प्रेरणेकजन्य सिद्धांतबुद्धि आहे आणि म्हणूनच आमचे 
त स्वहानी सामान्यत्वानें सवत्र आस्तिकवादी आहेत. कॅट गाना ब्रह्मबादाची कल्पना 
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नव्हती म्हणून ते अज्ञेयवादी झाले; पण आचारांत, नीतिथुद्ध व्यवहारांत सवेव्यापी, 
सवेनियामक व सर्वदयाघन पुरुषोत्तमाचें अस्तित्व ल्याला ग्रहीतच करावें लागलें. हाच 
विरोध होय. विचारदष्टीनें * परमाथ वस्तु आहे क्री नाहीं हें विदित नाहीं ' व नीतिदष्टीनें 
“ ती आहे असें ग्रहीत मात्र धरून ( सिद्ध न कारितां ) चालावयाचे हाच तो विरोध होय. 
असला विरोध ज्ञानमागाला व पुरुषार्थाला काय उपयोगी £ 
डं गप. 
असो; आतां आपण त्यांच्या नीतीकडे वळूं. जसजसं ज्ञान वाढत जाते, तसतशी- 
कतेव्यज्ञानाची कल्पना विस्तृत होत असते, हो गोष्ट केव्हांही विसरतां कामा नये. 
कॅट साहेबाची ज्ञानमीमांसा इतका वेळ सांगितला त्याचें तात्पये तरा हेंच आहे. त्यांच्या 
तत्त्वज्ञानास जसजसें निश्चितस्वरूप येऊं लागलें, तसतशी त्यांची नीतिविषयक कल्पनाही 
उदात्त होत गेली. ती कशी तें आपण पाहु. कॅट यांचे विद्यार्थीदशेचे दिवस संपून 
ते व्यवहारांत शिरतात, तांच फ्रान्समध्ये प्रासेद्ध असलेल्या तत्कालीन रुसो नामक तत्व- 
वेत्याचे ग्रंथ त्यांचे हातीं पडले. ह्या प्रथाच्या परिशीलनानें कॅट यांच्या वृत्तीत फरक 
पडला. इंश्वराच्या घरीं सवे जीव सारखेच असतात, मानवी प्राण्याची योग्यता फार 
झोठी आहे, केवळ विद्वत्ता हाच कायतो मोठेपणाचा गुण नव्हे, विद्वत्ता आणि महानुभावता 
( औदार्य ) हे दोन निरनिराळे गुण आहेत, मनुष्य विद्ठान असला ह्मणजे तो उदार अंतः- 
करणाया असताच असा नियम नाहीं, इत्यादि सिद्धांतांचें पारायण करून कॅट यांनीं विद्ठान 
तोच सदाचारी हा पुराणमार्ग सोडून दिला. नीतिमीमांसेचा उद्गम सुखदुःखापासून 
होतो, ह्मणजे सोख्य देणारें तें नीतियुक्त, दुःख देणारं तें अनीतियुक्त, अशी लांची प्राथ- 
मिक कल्पना होती. नंतर व्यक्तिव्यक्तोंम*्यें सुखदुःखाच्या कल्पनेत भिन्नता दर्म होते, 
एतदथे मानसशाखत्राचा अभ्यास करून हदव्रत्तांत ( अंतःकरणाच्या वृत्तात ) नित्यता कोठें 
आहे, वर्तनाला सट्ठुणत्व प्राप्त करून देणारा तत्त्वे कोणतीं, इत्यादि प्रश्नांचा विचार करून 
कॅट यांनीं ठरविलं कीं, मानवी योग्यतेचे पोषण करून तिची उन्नति करणारें वर्तेन तें सद- 
गुणात्मक, व मानवी योग्यतेची अवनांत करणारें वर्तन तें दुगुणात्मक .व्तेन 
होय. सटुणाचें मान ठरवावयाचे तें उत्पन्न होणाऱ्या सुखदुःखाच्या मापाने नव्हे, 
तर मानवी योग्यतेच्या श्रेष्टकनिष्टपणाने सद्ठुण, दुर्गुण ठरवावयाचे आहेत. मानबी 
योग्यता ह्मणजे मनुष्याचा पश्युपक्ष्यादिकांहून असणारा श्रे्ठषपणा होय. आहारनिद्राभयादि 
व्यवहार सर्बेसामान्य आहेत हे खरे; पण पशूंस विवेक नाहो, मनुष्यास आहे. मनुष्यानें 
स्वयोग्यतेप्रमाणें हणजे बिवेकद्रारा वर्तन करावें, ही त्याची योग्यता होय. या मानबी 
योग्यतेची अति उदात्त कल्पना मनांत असठी व आचरणांत प्रकट करण्याचा प्रयत्न 
केरा हणजे श्रेष्ट योग्यता साध्य़ करण्याचा मार्ग किती बिकट आहे याची प्रतीति 
येऊन संकटसहनतता प्राप्त होते आणि आत्मसंयमन करण्याची संवय होते. असो; तेव्हां 
मानवी योग्यतेची उदात्त कल्पना मानसशोसत्राभ्यासानें, धमेग्रेथांच्या पारायणांनी आणि 
तत्त्वज्ञानाच्या उदात्त पुरुषार्थांनीं सिद्ध करून तदनुसार वर्तन करणें हा नीतिपंथ होय. 


यी 
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ही कॅटची प्रथम भूमिका आहे. ' स्वे स्वे कमण्यमिरतः संसिर्डे लभते नरः ' हा कृष्ण- 
पंथ आहे. आतां स्वसुख आणि परसुख ( स्वार्थ आणि परमार्थ ), प्रवृत्ति निवृत्ति 
प्रपंच व परमार्थ हे जे पुरुषार्थ आहेत त्यांचा ब अनुभवसिद्ध मानसशात्ञप्रणात सिद्धांतांचा 
पुष्कळ वेळ विरोध येतो. पहा को, स्वार्थ साधण्यासाठी आपण पुष्कळ श्रम कारिता ब 
स्वार्थ साध्यही कारेता; पण त्यापासून कित्येक वेळीं सुख उत्पन्न होत नाहीं, किंबा ज्या- 
पासून सुखनिष्पात्ते होईल असें वाटते, ते बतेन स्वाथपर असत नाहीं, 
असा अनुभव पुष्कळ वेळां येतो. तेव्हां ह्या विरोधाचे कारण काय असावें याचा 
शोध कॅटनीं केला. दा शोध चालला असतांनाच ज्ञानोपलब्धीचा त्यांचा मार्ग शुद्ध 
केला जात होता; ह्मणजे इन्दिये, मन व बद्धि ही जी ज्ञानाची मुख्य द्वारें यांचें 
परिशोधन कॅट करीत होत. ह्या परिश्योधनांत असतांना कॅट यांनीं हा शोध लाविला 
को, ज्ञानाची मूलतत्त्वे ह्मणजे आत्मज्ञान आणि अत्मविज्ञान होत. अथातच सुखदुःखात्मक 
मनोविकार हे विषयात्मक झाले; आणि ह्मणून 'मनोविकाराच्या व सुखदुःखाच्या द्वारानें 
नीतिशुद्धायुद्धतेचा मार्ग ठरणे संभवनांय नाही, हं त्यांनीं ठरविले. ह्मणजे ज्या अर्थी 
सुखदुःखे हो विषयात्मक आहेत, विषयांशी यांचा संबंध येतो, विषयांच्या कमीजास्त- 
पणावर सुखादिकांचा कमीजास्तीपणा होतो, त्या अर्थी नौतदष्टीनें सद्वतन कोणतें हा 
प्रश्न सोडविण्याचे सामध्य विषयमृलक सखदखांःना नाही; बिपय नित्यविकारी असतात; 
पण नोौतितत्त्वे नित्य असतात; तेव्हां अनित्यात्मक विषयांपासून उत्पन्न होणारी सुख- 
दुःखें हा नित्य व घुद्ध अशा नीतितत्त्वांच नियमन कसे करणार? हों नोतितत्त्वे सम- 
जण्याचें एकच साधन आहेः तें कोणतें ह्मणाल तर विषयाविसुख असणारें शुद्ध व निर्मळ 
आत्मज्ञान होय. ह्याच्या साहाय्यानं मात्र खरा नातितत्वे प्रकट होतात; हे विचार 
त्यांनी प्रकट केलं ह्याचप्रमाणें खर मुख अथवा खरा आनंद हवा असेल तर तो बाह्य 
विषयांपासून मिळणार नाह|. तो खरा आनंद आपल्या अंतबंत्तींतच सांपडणार. 
आत्मारामाशा एकतानता संपादण्याचा प्रयत्न करणें व स्वस्वरूपांत असणें हाच खरा 
आनेळू होय. हंच खरं समाधान आहे. या समाधानाप्रीत्यय अबशय असणारा जो 
आत्मव्यापार, तो, नातिशुद्ध वर्तनाचा मूळ पाया आहे. आत्मव्यापार हेंच निःश्रेयस्‌ 
आहे. यापरतें दुसर कांही चांगलं नाही. आत्मषणा ही आत्मव्यापाराची जननी आहे. 
ही स्वतंत्र आत्मेषणा स्वस्वरूपाहीं तादात्म्यवृत्तीन असली म्हणजे समा- 
धान असते. स्वस्वरूपानुरूप आत्मषणेचा यापार असला ह्मणजे समाधान उत्पन्न 
होतें. ही कॅट यांची द्रितीयभूमिका आहे. ' प्रशांतमनसं ह्येनं योगिनं सुखसुत्तमम्‌ । 
उपेति शांतरजसं ब्रह्वाभूतमकल्मप्रम , ' येथेही श्रीकृष्णांनी हेंच सांगितले आहे. 


पुढे इतिहासाचा व सानसद्यासत्राचा विचार करून त्यांच्या उक्छांतीची 
अभ्यासद्वारं झालेली कल्पना ज्ञानमामांसा, ज्ञानाच्या तत्वांचे नित्यत्व आणि शेबटी व्यव- 
हाराचें निरीक्षण आणि पथक्करण ह्या तीन दृष्टींनी झालेली कल्पना ही तृतीय भूमिका 
य या 
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आहि. (१ ) रूसोच्या तत्वाप्रमाणें नरजन्माची महद्योग्यता यांनीं स्वीकारली; पण 
*मनुष्याचें येथील वर्तन सामान्यतः पापमूलक असतें असें अनुभवानें व इतिहासद्वारा 
जेव्हां त्यांना कळलें तेव्हां त्यांनीं असें ठरविलें को, प्राथामिक मनुष्याचे स्वार्थपर वर्तनच 
भानवी जातीच्या अभ्युदयाला, उत्कांतीला कारण होतें. पहा कीं, मनुष्यव्यक्तांचा पश- 
समान असणारा जो इश्य आत्मा तो लकर स्वकमेकुशल ह्मणजे संघटित होतो; पण त्याचा 
पारमीथिक आत्मा अभ्युन्नतत होण्यास फार दिवस लागतात. खाणोपिरणे, विषयजन्य 
सुखदुःख इत्यादि देहविषयक कल्पना लवकर दढ होऊन मानवी व्यक्ति ग्रेथील विषयांचा 
उपभोग घेण्यास लवकर तयार होते; पण ज्ञान, ज्ञानपोषक सद्भाव, इत्यादि आत्मविषयक 
गुण संपादन करण्यासाठीं अवश्य असणाऱ्या मनोनिग्रहाचा, ज्ञानाचा, सद्भावाचा, परोप- 
काराचा अभ्युदय मानवी मनांत होण्यास फार दिनावाधि लागते. नुसता सुखदुःखाचाच प्रश्न 
असला तर, मानवी देहाची इतिकतेब्यता “ रावणकुंभकर्णांच्या' वेळींच संपली असती. 
पण इंश्ररी योजना तशी नाहीं. सुखदुःखाच्या पुढें जाऊन खव्यापारजन्य, आत्मकर्मजन्य 
योग्यता वाढवावयाची, सुखविषयानें सुखी व्हावयाचें नाही, तर स्वतःच्या, आत्मिक 
योग्यतेनुसार प्राप्त झालेले विषय (“ आपूर्यमाणचलप्रतिष्ठ हा लोक पहा.) सुखद अथवा 
दुःखद आहेत हे ठरवावयाचें, उदयाचलाकडे नेणाऱ्या निरोगी अहमहमिकेनें समाजांत 
उभ्भत्िप्रवृत्ति उत्पन्न करून सर्वोस योग्यतेनुरूप व त्यापेक्षां अधिक श्रेष्ठ कर्मे करण्याची 
भ्रेरणा उत्पन्न करावयाची व येणाऱ्या प्रतिबंधाचा नाह करून आपली योग्यता वाढवाब- 
याची व एकंदरीने समाजाची उन्नति करावयाची हा इंग्ररी संकेत आहे, असें कॅट यांना 
आढळून आले. ( लोकसंप्रहमेवापि संपश््यन्कतुमईसि. ) “येथें प्रत्येक समंजस पुरुषाचं 
बुद्धिपुरःसर वर्तन कसें पाहिजे, तें पहा. (१) “ अशा तत्वानुसार वागा को, जें तत्व 
सर्वानी उपयोगांत आणावे. म्हणजे त्या तत्वानुसार वतैन करावें, ( २ ) प्रत्येक मानवी 
पुरुष हा पुरुषार्थ आहे, साधन नव्हे, हेंही ध्यानांत ठेवा, म्हणजे आपण पाळणार तीं 
तत्वें सवेगामी अहित व तीं तत्वें मानवांचा उद्धार करणारीं आहेत हें ध्यानांत ठेवा. 
(३) आपले मनोविकार येथें कुचकामाचे आहेत. ज्या योगें मानवी उभ्भाति होईल, 
तसेच आपण वागले पाहिजे. त्या प्रकारचें वागणे योग्य अहमहमिकेनं सहजच होतें. हे 
कॅट साहेबांचे नीतिसिद्धांत आहेत. ' तस्माच्छाखे प्रमाण ते कायीकायंब्यवस्थितौ ! 
(२) ज्ञेयाचें ज्ञान आपल्यास सरवेगामी इंद्रैयमनोबुद्धीच्या संस्कारांनी होतें, तसेंच कर्त- 
व्याची मीमांसा आपल्यास सवेगामी शुद्ध इच्छेने कारेतां येते. जेथें इच्छा शुद्ध आहे, 
जेथें चित्त निमेळ आहे, तेथेंच सत्कमे होते. ( कमेण्यकमे यः पश्येत्‌ हा श्होक पहा ). 
सत्कमोची इच्छा म्हणजे नीतिबद्ध इच्छा होय. नीति नियमबद्ध आहे. जेथें पारमा- 
्थिक नियमबद्ध नीति आहे तेथें सत्य आहे. अहंकारविमुक्त सद्दतन हीच नीति होय. 
आतां व्यवहारांत व मानवी स्वभावांत अहंकार प्रमुख आहे; तेव्हां नीतिनियम ठरविण्यास 
व्यवहार व मानवी स्वभाव उपयोगी नाहींत. येर्थे आत्मा प्रमाण आहे, व तो अंतयामी 
असून बस्तुत्व तेथेच आहे. अतएव व्यवहार ठरविणारा नियामक व्यवहारातीत, व्यवहारा- 
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त्पर असून आत्माबिवेकजन्य असल्यामुळें तो नित्य ब शुद्ध म्हणजे निरुपाधिक असतो; 
ञयवहारांत प्रतीतीस येणारा प्रकातिसंवलित आत्मा हा शुद्ध आत्म्याहून गोण असून 
खालच्या प्रतीचा आहे. ( संस्तभ्यात्मानमात्मनः हा शलोक पहा ). भथोतच शुद्ध 
आत्म्याच्या तंत्राने वागणारा हा गोण आत्मा असावा, असला पाहिजे. 


आतां शुद्ध आत्मा निरंतर शुद्धच राहणार. त्याची व सोपाधिक आत्म्याची म्हणजे 
जीवाची भेट कशी होणार ९ कॅट यांना हें सांगतां येईना. मनुष्यस्वभावाला व मानवी 
अनुभवाला वळण देणारे कॅट मुनि, यांचे नीतिनियम स्वभावाची व अनुभवाची सीमा 
फोडून इतके पुढे गेळे आहेत को, या व्यवहारशून्य नियमांनी व्यवहार कसा निर्य- 
त्रित करावा, हें त्यांस सांगतां येईना. ( ३ ) सद्भाव किंवा साझुभाव असणें हेंच 
काय तें ' चांगलें ' होय. चांगलेंपणा स्वयंभू आहे, तो सुखदुःखावर किंवा इतर 
गोष्टांर अवलंबून नसतो, “ अमुक गोष्ट चांगली कां£' याला शेवटचें उत्तर 
म्हणजे * ती चांगली आहे ' इतकेंच होय; कारण आपल्या शुद्ध इच्छेचे ती 
गोष्ट हे प्रकट स्वरूप आहे; आणि हणूनच ती गोष्ट करणें आपलें कर्तेन्य आहे. 
( येथ संकेताथ नाहीं, स्वार्थ आहे, कतेबव्य ह्मणून करावयाचे आहे. ) आपली 
प्राणजन्य इच्छा ( काम, क्रोध इत्यादि, ) या आत्मिक इच्छेच्या सामान्यतः विरुद्ध असते. 
तेव्हां या प्राणजन्य इच्छेचं नियमन करणें, तिचा निप्रह करणें, हे आपले कर्तेन्य आहे, 
व हें कतब्य केलें पाहिजे. असा आत्म्याचा विध्युक्त उपदेश (हुकूम) आहे. ही 
आज्ञा पाळिली तर समाधान होईल. आत्म्याची आज्ञा हाणून आत्मनिर्दिष्ट कमे 
करावयाचें हदी नीति होय. या नीर्तांत दोन आत्म्यांचें, जीवशिवांचें युद्ध होऊन शेवटीं 
शिवाचा जय होतो. असो; या आक्लेंत सांगितलें आहे तरी काय? सामामन्यत्वानें ही 
आज्ञा अशी आहे कीं, “ सर्वास जे तत्त्व लागू करशील त्या तत्त्वाने स्वतः वाग ' ब 
“ मानव्री अभ्युदय हा पुरुषार्थ आहे, साधन नद्हे, असें समज. ' सारांश, उद्धारक 
कमे कर. (' आत्मोपम्येन सवेत्र समं पश्यति यो$्युन । सुखं वा यदि वा दुःख स 
योगी परमो मतः ' हा “लोक पहा. ) ' उद्धार होऊं नये ' असें शुद्ध आत्म्यास कधीं 
वाटावयाचेंच नाही. अतएव '* आत्मनियमानुसार चाल ' ही सवंगामी आज्ञा होय. 
येथें कां व कसे £ हे प्रश्नच नाहींत. ही गोष्ट मला कारेतां येईल को नाहो, असा सुद्धां 
प्रश्न उत्पन्न होऊं शकत नाहीं. कारण तुला आत्मा सांगतो कीं * तूं असें कर. 
यावरूनच तुला तें कमे करण्याचें स्वतंत्र सामथ्ये आहे, असें सिद्ध होते. आतां 
हा नियम व्यवहारांत आणावयासाठी आपली या नियमावर श्रद्धा ब भक्ति आणि 
पूज्यभाव हॉ असलीं पाहिजेत. पूज्यभाव ह्या पूज्य वस्तूच्या महत्वानें उत्पन्न होतो. 
अनुभवानें होत नाहीं. म्हणून पूज्यभावाने व्यावह्यारेक आत्मा कसा प्रोरेत होणार, हेंही 
कॅट यांना सांगतां येत नाहीं. असो; आत्मा स्वतंत्र आहे ह्मणजे तो स्वयंभू आहे, नवीन 
कार्य उत्पन्न करपारा आहे व वाटेल तें करणारा आहे. तो स्वयंभू आहे म्हणजे तो 
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जें कमे करील, अगर जो नियम घालील, ते कांहीं कारणाकारतां किंवा फलाकारितां 
म्हणून नसतात; तर ल्यांची स्वयंप्रवृत्तिच तशी असते म्हणून तक्ली प्रेरणा किंवा तसे 
नियम तो कारेतो. ( स्वभावो$ध्यात्मसुच्यते ) सारांश, त्याची प्रवृत्ति निष्कारण अथवा 
स्वयंभू असतें. असें यांचें हमणणें आहे. ' खरें बोलावयाचे, तं ते खरे आहे ह्मणून 
स्वकल्याण, लोककल्याण, इंश्ररी अनुम्रह्ह इत्यादि साध्य होतात ह्मणून नव्हे. ' हें ल्या 
नियमाचे स्वयंभुत्त्व होय. ( दातव्यामित्येव यद्दानं दीयते$नुपकारिणे) (२) तो नवीन कार्य 
उत्पन्न करणारा आहे, म्हणजे नेसर्भिक शक्तांच्या कार्यकारणसंततीनें जीं कार्ये होतात, 
लांहून भिन्न असें काय करून निराळीच कार्यकारणसंताते उत्पन्न करणारा म्हणजे 
स्वतंत्र आहे. (भूतभावोद्धवकरः विसर्गः कमसंज्ञितः) पहा कों, नदीचा ओघ बद- 
लून कालवा तयार करणें, किंवा नाटकाला जाण्याचा झोक असलेल्या 
माणसाने कातनाला जाणे हां मानवी आस्म्याच्या प्रेरणेने झालेली स्वतंत्र कार्ये 
आहित. तेव्हां नवीन कार्येकारणसंतति उत्पन्न करण्याचें त्याला सामथ्ये आहे. 
आणि शेवटीं: (३ ) दोन विरुद्ध गोष्टींपेकीं सुखदुःख, धमाथम इत्यादि पेकी वाटेल 
त्याचा स्वीकार करण्याचें त्याला सामर्थ्य आहे. याचेच नांव स्वतंत्रता होय. या स्वातंत्र्या- 
नुरूप वर्तन ठेवणें हीच नीति आहे. अंतःकरणाच्या स्वयंभू प्रीतीनें सत्कमे झालें पाहिजे: 
नुसता बाहेरचा डोल उपयोगी नाहीं. ( यस्त्विद्रियाणि मनसा नियम्यारभतेषजुन । करमे- 
द्रिथेःकमेयोगमसक्तः स विशिष्यते ) स्वतःचा उद्धार व पराथ सुख हा आपल्या व्यक्तिविषयक 
वर्तनाचा नियम असावा. ( लोकसंम्रहमेवा5पि संपश्यन्कतुमहास ) नित्य स्वयोग्यता 
बाढवीत जाणे हा उद्धाराचा माग आहे. ( उद्धरेदात्मना5इत्मानं, ) 


आतां ज्याप्रमाणे स्वातंत्र्य ही पारमार्थिक बस्तु आहे असं मानाचे लागतें, 
ह्याचप्रमाणें अमरत्व व ईश्वर यांचेही आस्तित्व नोतिमामांसेच्या व्यवस्थेकरितां 
ग्रहदीत घ्यावे लागते. या तऱ्य विश्वांत अकारण ( स्वयंभू) अशी वस्तु नाहीं. 
असल्या वस्तूचे ज्ञानही होणं अशक्‍य आहे. जर नोति हें शास्त्र शक्‍य असेल, तर 
स्वयंभू प्रक्वत्ति ही वस्तु सल, पारमार्थिक ह्मणजे अतांद्रिय असली पाहिजे. ही 
वस्तु बुद्धीच्या आांवाक्याबाहेर आहे. येथें श्रद्धा, भावच हवा. तुकाराम महाराज 
ह्मणतात त्याप्रमाणे ' ठेवा जाणिव गुंडाळून । येथे भावचि कारण? हा न्याय कॅट साहेबांना 
उपय्ोजिला आहे. ह्याचप्रमाणें नीतियुक्त आचरणाला सुखाची संगति असली पाहिजे, 
असा आपला प्रह असतो. अनुभवांत तर सठुण आणि सुख यांचें साहचये दिसत 
नाहीं. तेव्हां हे लम लागलेले बघण्यास मनुष्याचा जीव अमरच असला पाहिजे. 
झणजे तो स्वगात सवाचे नियंत्रण करणाऱ्या देवाजीच्या येथे, सुख तोच सद्युण व सद- 
गुण तेंच सुख असा पारेचय घेईल. असो येथें धमोस सुरुवात होते. नीतिनियम 
हणजे इश्वराच्या आज्ञा होत, हें स्वीकारले ह्मणजे धमंस्वीकार होतो. 
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असो; तेव्हां कॅट यांच्या मतानुसार पाहिलें असतां गचुष्याचा अवतार सुखा- 
करितां नाहो. सुख ह्मणजे इम्दियांची तृप्ति; पण हीं इंद्रेयें ब मन हॉ चंचळ आहेत. 
शिवाय पाहिजे तें मिळाले ह्मणजे सुख होतें; पण लगेच आणखी कांहीं पाहिजे अशी 
वासना, ह्मणजे दुःखाची माता, उत्पन्न होते. पुनः या कार्यकारणनिगडित विश्वामध्ये 
सुख-समाधान मिळणे शक्‍य नाहीं. कतंब्य करण्याचें सामर्थ्य, योग्यता व संपाति येथें 
मिळतील; मनोनिम्रहह्यी साधेल; पण अंतरात्मा शांत करून वासना दग्ध करणारं समा- 
धान येथ ह्या दर्य विश्वांत विषयसाधनानें मिळणार नाहीं. लोकसंम्रहाच्या वतंनानें 
मनुष्याच्या इच्छा, वासना व कमं नियमित व स्वरूपवंत होतील: पण खरं नित्य समाधान 
मिळणार नाहीं. हं समाधान ह्मणजे शुद्ध इच्छेशी स्वस्वरूपाचं तादात्म्य होय. या 
शद्ध इच्छेचा सवंगामी नियम ह्मणजे आपला नियम सावोत्रिक आहे, असं समजून तदनु- 
सार वर्तन करणें हा होय. हा नियम व तदनुसार वतंन हं स्वतंत्रताजन्य आहे. 
याप्रमाणें वागणे न वागणं जीवाच्या हातांत आहे. फलाकारितां कम करावयाचे नाही. 
कमे ९ कतब्य ) करावयाचें हणन करावयाचें आहे. यानें जीवाची ब समाजाची योग्यता 
वाढते. दुसऱ्याचं नुकसान न करितां स्वतःच्या कल्याणाची सवजण खटपट करूं लागले 
तरी जर समाज उन्नत होतो, तर स्वतःची योग्यता श्रेष्ट करण्याच्या प्रयत्नाने समाज श्रेष्ठ 
झालाच पाहिज. निदान स्वगात ता असतो व तथं तो सुखीहा असता. कारण स्वर्ग 
ह्मणजे देवाचा लोक, पारमार्थक वस्तूचे स्थान आणि स्वातंत्र्याचे माहेरघर. ह्या तीनही 
गोष्टी एकत्र झाल्या ह्मणजे नीतीचे राज्य संपून धमाचे स्वराज्य सुरू होते. पण नीतीला 
कवळ नीतिनियमाच्या स्वातंत्र्याची अपेक्षा आहे. असो; प्रत्येक प्रसंगी मनष्यानें कसं 
वागावं, हं सांगणार तं नीतिशास्त्र. ' कस वागावें £' हृ ठरविण्यासाठी, कोणी व कशा- 
साठीं १ या प्रश्नांस उत्तरं मिळालां पाहिजेत. कोणीं ह्मणजे स्वतःचे ज्ञान असून 
व्यक्तित्व ( 1260150119111.7 ) जबाबदारी ओळखण्याचे सामरथ्ये असणारा प्राणी यानें 
कसं वागावे £ साध्य काय आहे? साध्य ढरलें झणजे साधनही ठरेल. आतां कॅट 
यांच्या मताने साध्य ह्मणजे शद्ध आत्म्याशी संगत असणारी इच्छा ( 1१७५501 ) 
व शुद्ध इच्छा ( ॥1 लख] 1१5०1 ) समाधानांत-तादात्म्य वृत्तीत-ठेवणे हं साध्य 
आहे. अंतःकरणवृत्तीचं नियमन करणारी जी द्युद्ध इच्छा ती समाधानांत असणें हें साध्य 
होय. तेव्हां या इच्छेला तादात्म्यवत्तींत ठेवणारे वर्तन तें नीतियुक्त वर्तन होईल. ह्या 
वतनाचा सामान्य नियम कॅट यांनीं शोधून काढला व त्याचाच इतिहास हा इतका 
वेळ सांगितला. 


आतांपर्यंत जे मार्गेकमण केलें त्याचा इत्यथ हा आहे की, या कार्यकारणसंघटित 
विश्वांत वस्तुज्ञान होणें शक्य नाहो; पण आपल्याला आपल्या अंतर्यामी जी दाद्ध इच्छा 
प्राप्त झाली आहे, जिवे स्वरूप एतिहासिक मानवी जातींच्या उतन्नतीवरून काँहॉसं दृशय 
होतें य जिचें अस्तित्व आपल्यास ग्रह्ीत धरावे लागतें, त्या स्वयंभू इच्छेच्या सर्वंगामी 
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निय॒मांचें ज्ञान होणें शकय आहि. स्वात्म्याप्रमाणें सर्वांचा आत्मा आहे व तठणीत 
नियम सवंगामी आहे. तो नियम हा कौ, ' तुझ्या वागण्याचे नियम विश्वगामी झाले 
तरी तुझे वर्तनांत भिन्नता येणार नाहीं. ' प्रत्येक प्रसंगीं या नियमांच्या कसानें वर्तन 
अजभावयाचें, हा नियम खयंभू आहे. येथं फलाकांक्षा नाही. हाच माझ्या सम- 
जुतीनें कँटमुनीच्या नीतिमीमांसेचा इत्यथे आहे. स्वार्थ, लोकसंग्रह, पूणेता व इंश्वरी 
अनुग्रह या सर्वांचा अंतभोव वरील नियमांत होतो, हा नियम शुद्ध इच्छेचा ह्मणजे 
आत्मिक इच्छेचा आहे व या नियमानसार वागले तर देहात्मिक इच्छेचे नियमन होऊन 
शेवटी ती श्रेष्ठ स्वरूपांत लीन होते. 


असो; प्रकृति आणि पुरुष, सांख्य आणि कम, यांच्यामध्यें कॅटनें विरोध दाख- 
विला; त्यामुळें ज्ञानाचे एकत्व एकरसत्ब नष्ट होतें कीं काय अशी त्यास भीति पडली. 
आत्मा आणि अनात्मक वासना यांमध्य-या दोहांची एकवाक्यता करणारा-संबंध 
दाखविणारा, तिसरा पदाथ घेतल्याशिवाय वरील दृंद्र मोडण्याचें चिन्ह दिसेना. 'तेव्हां 
मात्र ( ज्यानें मोजतां थेतें ते, सुखदुःखाचे भान देणारी शक्ति अथवा बरें वाईट सांग- 
णारी शक्ति ) ही वस्तु या तत्वज्ञानें ग्रहौत केली. मात्रेला पदार्थज्ञान पूण असतें 
आणि मात्रेच्या योगाने प्रकातिज वस्तु स्वफलगामी ( 8१७1)॥९१ 1० 18 ॥॥त) 
आहि कों नाहीं हें पुरवाला ( 3॥01]600 ) समजतें. या मात्रांस कॅटने एक नांव 
दिलें, त्याचें आपण रसक्ञता विभावना ( ]110211001 ) असें भाषांतर करू. याप्रमाणे 
तीन वस्तु झाल्या. आत्मज्ञान, रसकज्ञता आणि बुद्धि हे जाणीवेचें भेद होत. 
आत्मक्षान तत्त्वदर्शी आहे, बुद्धीने पदार्थश्रहण होते आणि रसक्ञतेच्या 
साहाय्याने आपल्यास तत्त्वांचा पदाथा संबंध काय आहे, हं समजते. 
तत्व सोडून पदार्थाकडे धांव घेणारी, पदार्थ अथवा जगत्‌ स्वफलगामी आहे किंवा दिसत 
आहे, असें सांगणारी जी रसज्ञता हौच आमच्या वेदांत्याची माया, एका अर्थाने होते. 
हो रसज्ञता बरेवाइटाचे, ( नीतीचे ) व सोंदर्याचें विचक्षण करिते व पदार्थज्ञानहही करून 
देते. सारांश ज्ञान आणि पुरुषार्थ यामध्ये एकतानता आणणारी रसज्ञता ही आमच्या 
मायेची धाकटी बहिणच होय! 


श्रीकृष्ण व कट. 


नीति-सिद्धांतांत कित्येक अडचणीचे प्रश्न उत्पन्न होतात खरे; पण माझ्या सम- 
जुतीनें या अडचणींपैकी बहुतेकांचा निरास करून युरोपियन विचारविश्वांत नीतिनिय- 
मांस, व मनुष्यकोटीस, जर कोणी श्रेष्टत्व दिलें असेल तर ते कट साहेबांनींच होय. 
अठराव्या शतकांत ब एकोणिसाव्या अध्या अधिक शतकभर नौतिशास्राला सुखेकगामि- 
त्वाचा जो प्रचंड ओघ लागत होता त्याला कॅट साहेबांनी मोठा बंधारा घाळून मानवी 
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योग्यता वाढविणे व देवशून्य व परोपकारी समाज उत्पन्न करणें ह मानषी कतेव्य आहे, 
असा दुंदुभि सर्वांच्या कर्णपथावर जाऊन आदळेल, इतक्या जोरानें वाजविला. नीतिदृ्ीनें 
कॅट यांचे जाणत्या विश्वावर अनंत उपकार आहेत. 


आतां, मनुष्यास मनुष्यत्व कां प्राप्त झाळे, आईबापांच्या सत्कसंदुष्कमाप्रीत्यथ 
पुत्रपौत्रादिकांस म्हणजे अनुवंशजांस निप्रहानुप्रह कां होतो, मनुष्याचा सुख्य पुरुषार्थ 
कोणता इल्यादि विषयांचा पूणे विचार जसा आमच्या इकडे क्रषिकालो झाला, तसा तिकडे 
न झाल्यामुळें, व पुनजन्म ब्रह्मज्ञान इत्यादिकांची वाताही तिकडे ठाऊक नसल्यामुळें कँट 
यांचे नीतिशास्र अपूर्णच राहिलं. पुनः; आत्मिक इच्छेचा ब दैहिक इच्छेचा संबंध कसा 
जोडावा, हेंही कॅटसाहेबांस समजना. असो; आतां एक गोष्ट कबूल केली पाहिजे को, 
आमच्यापेक्षा फार तर केट यांच्या नीतिमीमांसेंत खामाजिक अस्तित्वाचा विशोष 
स्पष्ट विचार केला आहे; पण या संबंधानेहीं काय म्हणावयाचं तें पुढें पाहु. 


तई पण आधीं भगवान श्रीकृष्ण यांनीं नीतिशासत्राच्या उद्गमनादिकाचा कसा काय विचार 
केला आहे तें पाहूं. श्रीकृष्णपरमात्म्याचा अवतार केव्हां झाला, ते इश्रराथा अवतार 
होते किंवा के० प्रो» रा. रा. भागवत यांनीं नुकतेंच शोधून काढल्याप्रमाणें “ साधु 
पुरुष होते, याचा विचार येथें कर्तव्य नाहीं. भगवंतांनी गीता सांगितल्यास किती वर्षे 
झालीं हें जरी सांगतां येत नाही, तरी कलियुगाला आरंभ होण्याच्या आधीं श्रीव्यास- 
मुनींनी ही मोक्षमाला प्रथन केली, अशी लोकवाता आहे; निदान पाणिनीनें व्याकरण 
लिहिलें तेव्हां ती अस्तित्वांत हाती. सारांश, गीतेचा अवतार होऊन कमात कमी 
२००० वर्षे झालीं. उपनिषदांच्या कालांतच गीताग्रथन झालं असलें पाहिजे; कारण 
गीतेमध्ये उपनिषत्सिद्धांतांचं मंडन असून भाषाही कढादि उपनिषदांच्या भाषेसारखीचय 
सामान्यतः आहे. 
वाचकांनी ही गोष्ट बिसरतां कामा नये कीं, ज्ञानाची सीमा जशी विस्तृत होते, तशी 
कंतव्यसीमा वाढत जाते व कततंब्याचं शीलही श्रेष्ठतर होतें; पण ज्ञानाचा अल्संत बिस्तार 
झाला, अह्यह्ञानविज्ञान होऊन सववत्र * समं सर्बेषु भूतेघ तिष्टन्त परमेश्वर । विनश्यत्स्व» 
विनश्यन्तं | पाहण्याची स्थिति प्राप्त झाली, ' सवेभूतेषु येनेकं भावमव्ययमीक्षते , ही 
स्थिति प्राप्त झाली म्हणजे ' सव कमाखिलं पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते ! अज्ञा अवस्था 
प्राप्त होते. यच्चयावत्‌ सर्वे एकरसात्मक, घनदाट ओतप्रोत भरलेलं ब्रह्म अंतबोह्य आहे, 
असा निश्चय होऊन त्याचा साक्षात्कार झाला म्हणजे सब शाख्रांबरोबरच नीतिशास्राचाही 
लय होतो. ' आत्मन्येव च संतुश्‍स्तस्य कार्य न विद्यते! ज्याला आत्मसमाधि लागली, 
जा जीवन्मुक्त झाला, तो कमेबंधांतून, नीतिशाक्रांतून सुटला. तेव्हां कँट साहेबांस जो 
शुद्ध, सुक्त व नित्व आत्मा नीतिझाल्लाची मीमांसा करितांना ग्रहीत ध्यावा लागला, तो 
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आुद्ध आत्मा वेदांतसिद्धांताप्रमाणें ब्रह्मस्वरूप असून आस्ते, भाति, प्रियता ( ॥७७हॉ- 
6200, 1९110४1]९0१४2०, 31188) या स्वरूपाचा असतो व अंतरबोह्य सर्वव्यापी असतोच 
असतो. हं जर खरें मानलें, तर त्या आत्म्याला कतेव्य असें कांहींच राहणार नाहीं. 
हा वेदांती सिद्धांत खरा किंवा कसं, हृ पहावयाचे हे स्थळ नव्हे. इतके बरीक खरें कॉ, 
ज्या ह्ञानसाधनांच्या हणजे इन्द्रियमनोबुद्धांच्या संस्कारांचा योग्य व युक्तासेद्ध विचार 
करून, वस्तूचे याथात्म्यज्ञान आपल्यास होणें शक्‍य नाहीं ब याचा आदिअंत समजणें शक्‍य 
नाहीं ' असं “ न रूपमस्येहह तथोपलभ्यते, नांता न चा5५दिर्न च संप्रतिष्ठा' भगवंतांनी 
गायिल्याप्रमाणें ज्यांना संसाराविषयीं ( 1?11९11011161191 €५181९1100 ) उद्गार काढावें 
लागलें, तेच कॅट साहेब वेदांतश्रेथांच्या आधाराने पुढें गेढें असते तर आत्मतत्त्व 
( 1१68801) ) लांनीं नीतीसाठीं व समाजशासनासाठां मात्र ग्रहीत घतले, तें घ्यावें न 
लागतां सर्वच ब्रह्म आहे असा त्यांचा निश्चय झाला असता. ज्ञाता व क्षेय ( 5०0]९८६ 
०॥7घ ()1/]९०,) हे मुळांशी एक असावें, अशी स्पेन्सरपंडितांप्रमाणें त्यांनाही 
अधुक प्रेरणा झाली. पण विवतवादाची पर्द्धात ल्यांस माहीत नसल्यामुळें ते त्रह्मस्वरू- 
पाशीं जाऊन कायमचे भिडले नाहींत. विवतवाद ब मायावाद खरा का खोटा, हेंही पाह- 
ण्याचें हें स्थळ नव्हे. पण हा वाद त्यांनीं संपादन केला असता तर त्यांना आत्मिक 
इच्छा घ देहिक इच्छा यांमर्धांल विरोध काढून टाकिता. आला असता. आत्म्याला 
इच्छा नाही; पण जीवन्मुक्तास कधाकाळीं इच्छा झालीच तर तिचा दैहिक इच्छेशी 
येणारा विरोध नष्टमूल असतो, याचाही पारचय कॅट यांना आला असता. पुनः, प्राच्य 
आयोच्या व्यवहारांत व परमार्थात जीव कीं प्राण होऊन गेलेला जा पुनजन्माचा सिद्धांत 
तो जर कँट साहेबांस अवगत असता, तर विषम दिसणाऱ्या पण सम असणाऱ्या इंश्वरी 
सृष्टींत त्यांना सद्भाव व सुख यांचा वियोग अथवा प्रतियोग दिसला तोही दिसला नसता, 
व ह्या ' वियोगाचा संयोग ' करण्यासाठी जो कल्पनाजन्य स्वग बनवावा लागला 
तोही लागला नसता. 


क 


असो; कॅट यांच्या समजुतीने अनुभवाशिवाय सिद्ध असलेला जो सवंगामी 
विधि (1 ठपष्टाफ५, ॥6610'8 1 0७५ ) तो अनुभवानेच सिद्ध होतो असें 
जाणून श्रीभगवंतांनी ' समत्ध योग उच्यते ' असे सांगितलें आहे. भगवडीतेच्या 
दुसऱ्या अध्यायांत सांख्ययोगामध्ये (]1'01० 1२८501: ) आम्म्यार्चे त्रह्मत्व सिद्ध 
करून व श्रुति, युक्ति व अनुभव यांच्या साहाय्यानें आत्म्याचे अविनाशित्ब व सर्वेव्या- 
पृतत्व सिद्ध करून कमयोगाकडे ( 1211105010 ०. फत्िलाट्का ३िळघेडया) 
जेव्हां वळणार, तेव्हां--हझणजे सांख्य योगाचे शेवर्टाच---' स्वघममपि चावेक्ष्य (स्वतःचे 
कतेव्याकडे लक्ष देऊन ) व ' सुखदुखे समे कृत्वा लाभालाभो जयाजयी । ततो युद्धांय 
( कमेणे ) युज्वस्व? असा उपदेश केला. करमयोगाचा, मग तें कमे सामाजिक, नीति- 
विषयक, धार्मिक अगर राजकीय असो-कमंयोगाचा-आरंभ व झेवट “ बुद्धि निर्विकार, 
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निःसैग, निमेमत्वाची ' ठेव, हें सांगण्यामध्ये आहे. कॅट यांना धर्म ( 09५17) 
स्वयंभुत्वानें ( शुद्ध आत्मद्वारा) समजतो. इकडील आययंलोकांचा धम (कमे) क 
झाल्लाबरून ठरतो. पूर्बजन्मानुसार प्राप्त झालेल्या स्वभावाप्रमाणे व्यक्तिधमे व सामाजिक 
धर्म ठरतात. ( अठरावा अध्याय ४०-४८ श्लोक पहा. ) धम याचा अथ कर्म (2५7) 
असा घेतला आहे, तेव्हां आपला स्वभाव कसा आहे, हें आपण स्वत: अथवा यरद्रारा समजून 
घेतले म्हणजे ( यो यच्छद्धः स एव सः ) आपला घम शाख,वरून आपल्यास कळतो. 
तेव्हां धमे, (कर्तव्यकम, हाच शब्द यापुढें उपयोजं. ) स्वयंभुत्वानें समजतो हें हणणे 
प्राय: सत्य नाही. धम ठरलेलाच आहे. आपला स्वभाव कसा आहे हे आपण अज- 
मावून घेतलें ह्मणजे झाळ. सारांश, नीतिमोमांसंत मानसशास्त्र उपयोगशून्य म्हणून 
जे कॅट साहेबांनी शेवटी शेवटी ठरामिले ते खरें नाही. स्वभावानुसार कतेन्यकमे 
शाक्ञमाने ठरविले त॑ कशाचे आधारावर हेही पाहण्याचे हें स्थळ योग्य नव्हे; श्रीभगवं- 
तांचे वेळी प्रामाणिक शास्त्राचे मात्र प्राबल्य होते आणि म्हणूनच " तस्माच्छाखर प्रमाणं 
ते का्याकायंव्यवस्थिता ? असें भगवान सांगून गेले. शास्त्राचा रचना श्रृति, युक्ति 
आणि अनुभव या तिहोस अनुकुल असते ह सांगाय़ास नकोच. 


आतां भगवंताना प्राणीमात्रास ब विदाषतः मानवी प्राण्यास जा नियम सांगितला 
तो * स्वघभ निधन भ्रयः ' ' शत्रयान्स्वघमा विगुण: ' ' उद्रदात्मना5$त्मानम ' हा 
आहे. आपल्या स्वभावाने ठरलेल ज प्रभनि्भित शास्त्रप्रणीत कतेव्यकम तें करणे श्रेष्ट 
आहे व प्रत्यक जीवाने आपला उद्धार स्वतःच्या आत्मबलानें करावा, हे दोन सावं- 
जेनिकर नियम होत. अथोतच या दोन नियमावरून विषयोपभोग व स्वार्थ या दोहोंचा 
त्याग झालाच. 


“ ना$$ऱ्मानमवसादगेतू ' ( आक्मपार्चा, जीवात्म्याची, हानि करूं नये) या 
कळकळीच्या उपदेशावरून भगवंतास आत्म्प्राची योग्यता केवढी वाटते, याचें दिग्दशन 
होते. ' नियतस्थ तु संन्यास: कमणा नापपद्यते ' (जे नित्यकमे हाणून सांगितलें आहे, 
स्वघम ह्मणून जो सांगितला आहे, त्याचा त्याग कव्हांही योग्य नाही.) आणि ' यह्हो दानं 
तपः: कम त्याज्यं, कार्यमेव तत्‌! म्हणजे आत्म्याची योग्यता वाढवून ल्याचा उद्धार करण्यासाठीं 
जीवास पवित्र करणारं असें जे यकज्ञदानादे कम, ते॑ करण्यास कधींही चुकू नये. 
यावडून स्पष्ट होते का, हिंदुधमंग्रंथांत नरदेद्वाची योग्यता मोटी मानली आहे, व प्रत्येक 
साथकाला श्रष्ट मार्गानें जाण्याचे सामर्थ्य आहे, असाच आमच्या धर्मम्रंथांचा 
सिद्धांत आहे. 


___ दूरेण ह्यवरं कम बुद्धियोगाद्वनंजय । बुद्धी शरणमन्विच्छ कृपणा फलहेतव: ' या 
उ्तावहून ज्ञान व सुखदुःखादि मनोवात्ते यांत निधेष साहे, इतकेंच नव्हे तर हाच हरे 
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सुखदुःखादि मनोब्ृत्तीपेक्षां अत्यंत श्रेष्ठ असून खरें समाधान आत्मज्ञानांतच आहे व 
त्याचप्रमाणे * समत्व? नामक जो बुद्धियोग त्यांतही समाधान आहे, असं श्रीभगवन्मत 
होतें. याच मताचा अनुवाद स्काटलंड व इंग्लंड येथील नोतितत्वज्ञांनी १८ व्या 
दशातकांत केला. असो; तेव्हां बुद्धिविकास व मनोवृत्तिविकास हे शब्द एकार्थक नसून 
परस्परविरोधी आहेत हे तत्व फार प्राचीनकाळीं आपल्या पूर्वजांस विदित होतें. 


ह्यानप्रमाणें अध्याय १४ मध्यें जी त्रिगुणमीमांसा केली आहे, सोळाव्यांत ज्या 
दैवी व आसुरा संपत्ति सांगितल्या, सतराव्यांत जो सामान्य, असंस्कृत पुरुषाच्या श्रद्धेचा 
विचार विस्तारपूवेक केला आणि अटराव्यांत यक्ञदानादिकांचा, त्यागाचा, कमेचोदक 
व कमसंप्राहक वृत्तीचा उहापोह केला, आणि सुखाची भवति न भवति केली त्या 
सर्वांचे तात्पये पाहिलें असतां असं दिसतें को, जीवांच्या ज्या मनोद्ृत्ति आहेत 
त्यांचा ( ७॥॥७( 13 ) विचार यथास्थित करून नंतर आहे. त्यांच्या अनुरोधाने 
“ स्वघर्भ निधनं श्रेयः ' * स्वे स्वे कमण्यमिरतः सासेद्धि लभते नरः ' इत्यादि 
पुरुषाथाचा ( (0302६ ६० ७3) मार्ग सांगितला आहे, तो अथोतच प्रलक्ष 
अनुभवास येणारा, धर्मविहित, करावयास सोपा आणि पारमार्थिक आहे. प्रत्येक 
पुरुषामध्ये सत्त्वादि गुणत्रयाचा पूवेजन्मानुसार, पूवजकर्मानुसार कमी आधेक अश 
असता व त्याचप्रमाणं प्रत्येक पुरुषाला सुख, ज्ञान व अव्ययत्ब हवी असतात. 
एवेच पुरुषामध्ये नित्यत्वाने असणारे सत्वादि गुण व त्याला हवी अशी वाटणारी सुखादि- 
त्रयाचा इच्छा या नित्य गोष्टांवरून त्याने कसें वागावें हं तत्त्वज्ञांना शास्र पाहून ठरवावे. 
आपल्या आत्म्याची योग्यता काय आहे, हें ओळखून घऊन, संकल्पजन्य सबे इच्छा 
सोडून देऊन व मनाने इंद्रियांचा निग्रह करून आपलें कतेव्य करावें असें सहाब्या अध्या- 
यांतील २४ व २५ “लोकांत सांगितलं आहे. मार्ग कटीण आहे, बिकट आहे, तथापि धीर 
न साडितां भ्रद्धापूवक स्वक्तव्याचा सोपा मार्ग आदरावा, असें ४० वे श्लोकांत व दुसऱ्या 
अध्यायांच्याही ४० व्या “होकांत सांगितलें. ही प्रथम भूमिका होय. 


आतां सत्त्वादिगुणत्रय यांचें तारतम्याचा, सुखादि मनोद्त्तींचा व सद्वतन्यचा नेहमीं 
भेळ असतोच असं नाहीं. सत्वगुणाचा परिपाक सुखांतच होतो असें नाहीं व एका पुरु- 
धान सात्विक वर्तन दुसऱ्या पुरुषाला अथवा समाजाला किंवा झाखाला सद्वतनचं वाटेल 
असाही नियम नाहीं. उदाहरणाथ, ज्ञानसग्रह करण, तपश्चयो करणें हे सात्विक मनो- 
वृत्ताचे कम आहे. पण आपल्या देशावर परशत्र आला असतां त्या वेळीं स्वदेश- 
संरक्षणाथ॑ क्षात्रथमांचा अंगीकार करणें, निदान तें धर्म्ये क्षात्रकमे करीत 
असतील त्यांस इतर प्रकाराने साहाग्र्य करणें हें न करितां एखादा पुरुष अशा प्रसंगींह्दी ज्ञान- 
संग्रह अथवा तपश्चयो करीत बसेल तर तें त्याचें सात्त्विक कमेही इतरांस व शाल्लास 
भसात्विक बौटेल ! तेव्हां नीतिशाक्षांतीठ सबेसाधारण तत्त्वें तिहासावरून किंबा भनो- 
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विकारावरून ठरबिणें योग्य नाहीं, असें जे कॅट यांचें मत तें श्रीकष्णांनीं तिरस्कृत केळे 
आहे. जे आहे ते सुटणे शक्‍य नाही, प्रतीचा सथेथा निग्रह करणे 

कय नाहीं, हें त्यांचें मुल्य सांगणं आहे. एक गोष्ट बरीक शक्य आहे. ती कोणती 
म्हणाल तर सुखदुःखाचा, फलाचा, ज्ञानपूवक त्याग ही होय. जसजसे ज्ञान, परजह्याचें 
ज्ञान-विज्ञान, वाढत जाईल, त्या मानाने फलत्याग करणे सुकर व सुखकर होइल; हा 
त्याग म्हणजे विषयभोगाचा, फलाचा, त्याग होय. हा कां करावयाचा, तर तें फरू नित्य 
व निर्विकारी नाहीं म्हणून. नित्य, बद्ध, शद्ध असं काय आहे ९ आत्मह्वान म्हणजे 
आत्मसुख आहे. हें आत्मस्वरूप प्रकट करणारा जो आत्मा तो इंद्रियमनांबुद्धोच्या, 
बिषयांच्या, विषयानुभवाच्या पलीकडे व त्यांहून विलक्षण असा आहे. हें आपल्या श्रुतिट 
युक्तींनी म्हणजे परोक्षतः समजेल; पण अपरोक्ष ज्ञान होणं ते स्वसवेद्यत्वानंच हाणें 
आहे. हं आत्मसुख किंवा तज्ज्ञान बाह्य सुखदुःलांपासून होणें शक्‍यच नाहीं. आत्मसुख 
म्हणजेच नित्य व निर्बिकारी सख आहे व तें अंतयामींच्या समाधानवुत्तीपासूनच 
( ही जुवन्मुक्ताच्या थोडीशी अलीकडील स्थिति आहे.)  मिळावयाच आहे. तें सख 
बुद्धि्राह्य हमणने अतींद्रिय आहे आणि हें सुख्य असल्याविना बाह्य विषयांपासून सुद्धा 
सुखदुःख होणार नाही. कारण बाह्य विषय जड आहेत. सुखदुःख वृत्ति व तज्ज्ञान हे 
चेतन्यविषय आहेत. जेव्हां चेतन्यमात्रविषयात्मक बुद्धि होइल तेव्हां सुख हणजे 
समाधान होईल, हा कॅट यांचा सिद्धांत हणजे भगवत्सिद्धांताची पुनराबातत आहे. असो; 
तेव्हां विषयसुखाचा त्याग करून आत्मसुख मिळविण्याचे नियम कोणते ९ ज्ञान वाढवून 
आत्मोपम्यानें सवेत्र समबुद्धि ठवणे हा पहिला नियम व फलाकांक्षाविरहित व अभिमान 
शून्यतेने यज्चदानतपादि लोकसंप्राहक कम योगविहित नियमांनी करणं ह्या दुसरा नियम 
आहे, व हे दोन्ही नियम परस्परसंबद्ध असून अनुभवातांत ह्मणजे आत्मबद्धिप्रेरित आहेत. 
ही द्वितीय भूमिका होय. 


आतां कॅट साहेबांनी तिसऱ्या भूमिकेवर येतांना इन्द्ियसिद्ध अनुभवाची व आत्म 
सिद्ध नियमांची व्यवस्था लावण्याचा प्रयत्न केला. मनृष्याला दोन आत्मे आहेत. एक 
दैविक आत्मा व दुसरा परमात्मा. असे दोन आत्मे मानून पुनः जाल्ात्मा असा 
एक तिसरा आत्माही कॅटसाहेब मानतात. कॅटसाहेबांचा व प्राय: सवे पाश्चिमात्यांचा 
असा प्रह आहे को, सष्टीभमर उत्कांतितत्त्वाचा अंमल अव्याहत असून त्याच्या सत्तेने 
जातीची---मनुष्याची--प्रगति, उन्नात, होत आहे. हा नियम कँटसाहेब म्हणतात 
त्याप्रमाणें आमच्या प्राचीन क्रषींच्या अनुभवास आला, असं स्पष्ट दिसत नाहीं. 
व्यक्तांच आचरण सात्त्विक असेल तरच सुधारलेला समाज तयार होतो, असें त्यांचे मत 
होतेसें दिसते. व्यक्तोच्या स्वाथपोषक अहमहमिक्रचा कांहों उपयोग होतो, नाहीं भसं नाही! 
पण समाजाची खरी, कायमची, पाठीमागे न येणारी, सुधारणा व्हावयाची असली हणजे 
समाजांतील बहुतेक व्यक्ति त्या त्या सुधारणेने अभिषिक्त झालेल्या असल्याच पाहिजेत, 
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बाकी समाजाचीचशी काय, पण व्यक्तीच्या पुढील जन्माची सुधारणा होत जावी 
अँ होत जाईल ही गोष्ट सुद्धां त्यास संमत होती, हं ' लोकसंभ्रहमेबापि संपश्यन्कर्तु- 
महोसे ! ह्यावरून व “ ठुचीना श्रीमता गेहे, योगभ्रष्टाफभिजायते । ' “अथवा योगि- 
नामेव कुळे भवति धीमताम्‌ ? इत्यादि “लोकाधावरून स्पष्ट दिसत आहे. तसच 
“धुत्वाडन्येभ्य उपासते' (अन्यः) हा तेराव्या अभ्यायांतील श्लोकाधही असेच सांगत आहे 
कीं, सत्पुर्ष समाजांत असतील, तर त्यांच्या संगतीने इतर लोकही उन्नत 
होतात. आतां सामाजिक आत्मा ह्मणजे विराटपरुषाची कल्पना व प्रामदेवता, 
'स्थलदेवता, या कल्पनांचा विचार सात्विक वृद्धीने केला ह्मणजे होणार आहे. दोन 
आत्मे म्हणजे एक परमात्मा (क्षेत्रज्ञ आत्मा ) व दसरा क्षेत्रात्मा, देहात्मा, आभासिक 
आत्मा-अनात्मक आत्मा ह्या कल्पनाच मुळा प्राच्यदश्शीय आहेत. * संस्तभ्या55त्मानमात्मना 
या पंक्तीवरून श्रेष्ट व कनिष्ट आत्म्यांचा कतव्ये काय आहेत हं स्पष्ट दिसत आहे. ' उद्धरे- 
दात्मना59 मान ? “ आत्मेव ह्यात्मना बधुरात्मेव रिपुरात्मनः ' हो भगवद्वाक्येही दोन 
आसत्म्य्ांचे अस्तित्व व त्यांत परमात्म्याचे पारमाःथक आस्तित्व स्थापित कारेतात.. त्सच 
स्थितप्रज्ञाची लक्षणे, सवच्या सवे पांचवा अध्याय, १२ व्या अध्यायांतील भगवद्धक्तलक्षणें 
ब १४ व्या अध्यायांतील गुणातीत पुरुषांचं वतन यांच पारिशीलन केल असतां श्रेष्ठ 
आत्म्याचे श्रेष्ठत्व लक्ष्यांत येईल. 


आतां कॅट यानीं समत्वाचा अनुभवातात ह्मणून जो नियम काढला आहे, लाची 
४ विद्याविनयसंपन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि । छुनि चेव श्रपाके च पंडिताः समदर्शिन? 
यावरून-कॅट यांच्या सवसाधारण नियमाची-आव्रात्ते गीताकालांत तरी निदान निघाली 
होती असे दिसते. पण हा नियम सवांनी एकाच अथान पाळला पाहिज, हा जा कॅट 
यांचा आग्रह तो मात्र श्रतीस, युक्तास व अनुभवास जुळत नाहा. कॅट यांची निष्टरता 
कित्येकांस कोतुकास्पद होते व त्यांनां जो निर्विशोष विधि (( ६९ हयाट] 1111)९- 
क'8(1४6 ) सांगितला आहे तसा आपल्या प्रंथांतून व विशषतः गीतेत आढळत नाही. 
ह्मणून कित्येकांस विषादही वाटला आहे. ' उद्धरेदात्मना55त्मानं ' किंवा ' एवं बुद्धेः 
परं बुदध्वा संस्तभ्या$5त्मानमात्मना । जहि शत्रु महाबाहो कामरूपं दुरासदम्‌_ । 
ह्या आज्ञा अपवादशून्यच आहेत; पण ज्ञानी लोकास ज्ञाननिष्टा व कमेयोग्यांस कमेनिष्ठा 
असें तारतम्य ठेवून भगवंतांना असे सांगितले को, स्वधमानें, स्वत चे योग्य कमे करून, 
आपला उद्धार करून घण हे प्रत्येकांच कतवब्य आहे, व जस ज्ञान वाढत जाइल, जद्यी 
आत्मिक योग्यत्ता अधिक उन्नत होइल, तश्ञा कतव्यसीमा वाढवावी, श्रेष्ठ धमे स्वीका: 
राबा, अशी भगवदनुज्ञा श्रत्यादि त्रयीस संमत अशी आहे. आणि शेवटी 'सव 
कमोखिलं पाथ ज्ञाने परिसमाप्यते । हा पुरुषार्थ साधावा. सव कमें ब्रह्माश्रयाने करून 
निःसंगग्रत्ति ठेवणे होच नीतीची परमाबाधे आह व ही ब्रह्मज्ञानादिवाय साध्य नाही. 
हे सवे नियम अनुभवाचे पोषक-फार तर काय पण जनकपिते आहेत. श्रुति जश्या अनु- 
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क 


भवातीत असून अनुभवाचे अधिष्ठान होतात, त्याचप्रमाणे वरील नियम होत. यांस नित्य 
व अविकलत्ब आहे, त अह्याधिष्ठानाबर हे नियम आहेत ह्मणून होय. हे नियम देहादि 
पंचकोशंचे अथवा दैहिक ह्मणजे आभासिक आत्म्याचे नियमन करून त्याचा उद्घार 
करेतात. पण आभासिक आत्मा ब पारमार्थिक आत्मा ह्यांचा संबंध कँटसाहेर्बांस सांगता येत 
नाहो. कारण ज्ञानदष्टीने आत्मारामाचें स्वरूप त्यांना समजले नाहीं, ह्याला धृतीरचेंच ज्ञान 
हवें होतें, व अन्वयव्यतिरेकानें ' सव खल्विदं ब्रह्म, अहमात्मा अहम । ' असा निश्चय झाला 
असला पाहिजे होता. हा निश्चय झाला असला म्हणजे आभासिक आम्म्याच्या अंत- 
योमीं परमात्मा आहे ब परमात्म्याच्या सत्तेने रश्‍य आत्मा असतो, हं ज्ञानविज्ञान होऊन 
' दिसतें तसें नाही, व आहे तें दिसत नाही ' हा विवतेवाद सिद्ध होतो. व्यवहारांत, 
ह्या प्रापंचिक विश्रांत, या कार्येकारणवद्ध निश्रविसृष्टीत, जरा कोठें आत्मा विसलस नाही 
तरी तो या सर्वांच्या व पाहणाराच्या अंतयोझी आहे व तोच साक्षी व नियंता आम्मा 
जीवाला ' अस्ति ) स्वरूपाची तळमळ उत्पन्न करून तिकड नेण्याचा मागे दाखवितो. हा 
माग हषफ्लाजे कमयाग व ज्ञानयांग होय. कमयागाने चित्त शुद्ध होत व ज्ञानयोगानें स्वस्नर्शप 
कळतें. कर्मयोगांतच नीतीचा अंतभाव होतो हें सवे वित्रुतच आहे. 


परमात्म्याचा व जीवाचा संबंध काय : वस्तुतः ते एकच आहेत. अज्ञानाने भिन्नता 
उत्पन्न झाली ह्मणून शास्ता व शासितक असा, संव्यसेवके असा, पूज्यपूजक असा संबंध 
उत्पन्न झाला. आत्मनियमांचे (इश्ररी नियमांचे) श्रद्धापूर्वक व बुद्धिपूवेक अनुपालन करणें 
हीच त्याची सेवा, हीच त्याची पूजा आहे. तेव्हां चित्त घुद्ध ठेवून आत्मोद्वाराचें प्रामाणिक 
करम करीत असणे हेच सद्वतन होय, ' सद्भाव, साधुभावे च सदित्यतत्प्रयुज्यते । प्रशस्ते कमाणि 
तथा सच्छब्द पाथ युज्यते ' हें सद्वतेन होय. सद्धाव ( 1१ ]ता५९]७0४७ ) 
साधुभाव (111011: 1) ) व प्रशस्त कमे ( 11211 5८), ह्या सवास प्रत्येकी ब 
सर्वेश: सत्‌ शब्द लावितात. तेव्हां ' चांगळ” या शब्दांत या तिन्ही वस्तूंचा अंतर्भाव 
होतो व व्हावा. ' कार्यमित्येव यत्कम नियत क्रियत5जुन । संगं त्यकत्वा फलं चेब, 
स त्याग: सात्विका मतः ' येथ सात्विक त्याग ह्मणजे सात्विक कर्म हणून सांगितलें. तें 
असं की, त्यांत सदिन्छा व सत्कम॑ असून पुनः कतव्यबुद्ध आहे. कँटसाहेबांचा रोख 
सदिच्छेवर आहे. पण ह्या सदिच्छेच्या पाठीशी सात्विक थये व सात्विक बळ नसेल 
तर ती सदिच्छा व्यथ होईल; हाणून इच्छा ब कर्म करण्याची तयारी या दोहोंचाही 
अंतर्भाव येथे असला पाहिजे. ही इच्छा स्वयंभू--स्वयंप्रारेत आहे. जितके सात्विक 
हान अधिक तितका या उद्धारक इच्छेचा जोर अधिक असल्यामुळें अहंकार, वासना, 
आभासिक ज्ञान इत्यादिकांचा पराजय होऊन जीवाला उद्धाराचा मार्य सांपडतो, भाग्रं 
सात्विक ज्ञानाविषयीं, उद्धाराब्रिषयीं, श्रद्धा मात्र दवी. ' श्रद्धावाोठिमते जान! हॉ 
नियम विसरू नये. वा 
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श्रीकृष्णास मानवी मन चंचळ आहे व कामक्रोधादि राजसी शत्रूचे ठाणे इंद्रे- 
यंननोबद्धांपयत बसलेले आहे, ब युणांच्या तडाक्‍्यांत जीवात्मा सांपडला असतां तो 
कसा मूढ होतो हे माहांत होतें असें हणणे हणजे सवज्ञ प्रभूस माझ्यासारख्या अल्पज्ञाने 
शिफारसपत्र देण्यासारखं आढ ! ! मला सांगावयाच हे आहे का, कॅट यांच्याप्रमाण अनुभव- 
शून्य नीतिशाखत निमोण करण्याचा भगवद्धेतु नव्हता. कॅट साहेबांनी चिकीषु 
आत्म्याची ( ।!',5011]०4) ।.61801), स्वतंत्र इच्छेची निरुपाधिक, निर्विशष, आज्ञा 
( (१(ट्टुळनटक्] 1111ट'8(1४0) ह्मणून एक नवीनच प्रस्थ काढिले आणि हद्दी 
आजा एकाच स्वरूपाने मनुष्यमात्रास व्यक्त होते असे हटले, तें वस्तु- 
स्थितीस सोहून आहे. वस्तुस्थितीचा हा विषयास आहे. ही निर्बिशष आज्ञा पूर्ण 
स्वरूपानें व्यक्त होण्यास पुष्कळ ज्ञानसंचय व पप्कळसे दाद्ध झालेल चित्त हवे असतें. 
सोर, जार, चहाढ याची इच्छा (ती दाद्ध नसतेंच ! ) नेहमा सन्मागोनेच 
जाण्यास सांगेल हे ह्मणणे अनभवाच्या विरद्ध आहे. तेव्हां असल्या पुरुषांस 
नीति सांगावयाची ती सापेक्ष आज्ञेचींच हवी. याकरितां भगवंतांनी प्रथम शरीररक्षणा- 
साठी, नंतर योगक्षेम चांगला चालावेणाऱ्या देवतांची मर्जा सुप्रसन्न करण्यासाठी (या 
देवतांस अपण करण्यासाठी केलेल्या कृतज्ञतापूवेक यज्ञांतच पितृक्रण, कुषिक्रण व देव- 
करूण इत्यादिकांचा अंतर्भाव होतो. ) असे पयाय सांगितले आहेत. तससेच स्वार्थ, 
पराथे व परमाथ अशी जीं कमप्रचोदक तत्वे आहेत, त्यांचाही उद्ठेख करून पूणे देहा- 
त्मक स्वार्थाच कम इहलोकासुद्धां सुखकर होत नाही, ( नाय लोकोस्त्ययज्वस्य ) असें 
सांगितले आहे. आतां सुखदु खासाठा, विषयजन्य सुखदुःखासाठीं, आत्म्याचे अस्तिन्व 
नाहीं हे 'मात्रास्प्षास्तु कोन्तेय शीतोष्णसस्वदु.खदा:' यात सागितले आहे. सुख- 
दुःखाचा प्रवेश बुद्धीपर्यत आहे. बद्धीपलीकडे आनंद, समाधान आहे. तेव्हां इकर्डाल 
म्हणज विषयाकडील आनंदाचा विचार करण्याचे कारण नाही हें समजून व परमार्था- 
साठों कमे करणारा पुरुष सामान्यतः राजसवृत्ति सोहून कर्म करतो, असे धरलं ह्मणजे 
पौरस्त्य आयोच सात्विक परोपकारी कर्म ह्मणजे “ परमेश्वरच माता, पिता, धाता, भर्ता 
पितामह' आहे, असे समजून कम करणे व स्वतःचे व इतरांचे परममंगल करणे हे 
होय. राजस परोपकाराचा उल्लेख ' यत्तु प्रत्युपकाराथ॑ फलसुद्दिर्य वा पुनः । दौयते! 
या श्होकांत केला आहे; पण हें कमे स्वोपकारक व स्वभोगवधक असतें, अश्ञीच दृढ 
कल्पना आहे व हे राजस कम दुःखजनक होतें असा अनुभव आहे. असो; तेव्हां 
स्वदेह्याथे आणि परमाथांथ अशी दोन तत्वे कमंप्रचोदक आहेत. ही तत्वें नित्य आहेत 
य सुरासु प्रमाणें परस्परविरोधी आहेत आणि लोकसंप्राहक ज्ञानी व तत्त्वदर्शा जे महा- 
पुरुष असतात, ते सामान्य लोकांच्या स्वदेहाथविषयक कमाच्या कल्पनांचा एकदम 
बीमोड न करितां हळू हळू त्यांस त्यांच्या सामथ्यानुसार ज्ञान शिकवितात आणि त्यांस 
भ्रेष्ट, श्रेष्टतर पदवीस नेतात. 
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ज्ञानाने मनोनिभ्रह करून जा विहित कमेयोग आत्मनिष्टापूवेके कारेतो, त्याला 
जें निष्कल सुख प्राप्त होतें ( अ० '५ शलोक २१-२२ ) ते केवळ अनंत ब अक्षग्य 
असतें. हें मिळवून देणारी जी चित्तज्ुद्धि ती संपादन करण्यासाठी * कर्मसंन्यासात्कर्म- 
योगो विशिष्यते ) या न्यायाने विहित कमेयोग केलाच पाहिजे. हा कमेयोग ह्मणजे 
निरमिमान दृ्तांने ब निलोभ मनाने केलेले शाख्रोक्त कमे ( स्वघम ) होय. 


कोणत्याही पुरुषास केव्हांही ' तुला काय पाहिजे १ ' ह्मणून विचारले तर तो 
: सुख हवें ' “ ज्ञान ' हवे, ' ' आणि अविकारी अस्तित्व हब ' असे ह्मणेल; ह्मणजे 
सश्चिदानंदाची स्थिति हवी अस त्याला खोदून खोदून विवारिले हणजे हणेल. हें 
आमच्या इच्छेचे ( आत्मिक ब देहिक) विषय आहेत. * सत्‌ ' चित्‌ ब आनंद हे 
तिन्ही शब्द एकाच अथाचे (ब्रह्माचे) वाचक आहेत; तेव्हां त्रह्म हवे असे प्रत्येकाला 
वाटतें. सर्वेत्र परब्रह्म आहे हे ज्ञात्याचे जान असते; व आपण परब्रह्म असतांनाही 
“ परब्रह्म आपण नाहीं, ते व्हाव ' असे जीवास वाटते. ही प्रत्येक जीवाची 
केवळ इच्छा, जसजसं तात्विक ज्ञान वाढत तसतशी जास्त प्रकट होते. ' तुला अहम 
व्हावेसे कां वाटते १२ ' या प्रश्नाला उत्तर नाहा. असले तर हेच की, मी परब्रह्म आहे, 
म्हणून तसें मला वाटत. हा सामान्य सर्वसाधारण नियम आहे. हा श्रत्यादि त्रयीस 
संमत आहे. व तो अनुभवाच्या पूर्वी सिद्ध झाला असून अनुभवाशी संप्रतिपश्न आहे. 
अज्ञानामुळ पारेच्छिभ़ जीवास हा इच्छाप्रकार उत्पन्न होतो. अआज्ञाननिवृ्तीने याचा नाश 
होतो. हा निदत्त करणे प्रथेकाच कतेव्य आहे. अह्वाननिव्रत्ति होणार ती ह्ञानानें 
आणि निर्मळ मनासहित नित्य कमाच्या आचरणाने होणार, तेव्हां ज्ञानसंपादन करणें 
व विज्ञानाप्रीत्यथ निमळ मनाने स्वकर्तव्य करण्याची मनोवारत बनविणे हा नीतितत्बाचा 
मथितार्थ आहे. “ नियतं संगरहितमरागद्वेषतः कृतं : अफलेप्रेप्सुनी कम यतत्सातिविक 
मच्यते ॥' ह्यांचा हाच अथ आहे. ' कार्यमित्यव यत्कम नियतं क्रियते5जुंन । संगं 
व्यक्‍त्वा फलं चेव स त्याग: सात्बिकोमतः ॥ ' हाच आर्य लोकांचा बिधियुक्त नियम आहे, 


“* आत्मौपम्येन समे पश्यति' “ समं सर्वेप भूतेषु तिष्टन्त परमेश्वर । यंः पश्यति स 
पश्यति ' * समे सर्वेपु भूतेष ' हा ज्ञानी पुरुषाचे वतैनाचा नियम आहे. अज्ञाना पुरुषाने 
श्रद्धा ठेवून ज्ञान संपादावे, स्वरघमाप्रमाणे वागावं, तें इथ्रास समपण करवे व फलाकांक्षा 


%._ आ. ७, 


धरूं नये, ह्या लाचा मार्ग आहे. फलकामनेन केलेले कम निरुपयोगी व सर्त्वविरद्ध असतें 


जीवाला स्वातंत्र्य आहे. पूव कमाने उत्पन्न झालेल्या प्रारूध म्हणजे फलोन्युख 
कमोाचा जरी जोर असतो तथापि कमासंबंधें अहंकार न बाळगण व सुखदु:खाविषया 
उदासीन राहून ज्ञानसंपादन करणें हृ जीवाच्या स्वाधीन आहे. * उद्दरेदात्मना55. 
स्मरानं * - याचा अर्थही हाच आहे, फळकांक्षा विलीन करून प्रकृतीशी संग न.ठवता, ,माज 
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मोहाचा तिरस्कार करून अध्यात्मनित्यत्व ठावेलें तर जीवात्म्याचे स्वातंत्र्य प्रफुक्ठित होऊन 
ते त्रह्मपदाला जातो. 


याप्रमाणें माझ्या समजुतीप्रमाण मी तारतम्य काढिले आहेत हेः-7 


( १ ) कट साहेबांचा ज्ञानरपरिशोधनप्रयत्न मायावादाचें समथन करितो; तथापि 
श्रीकृष्णास जो ब्रह्मज्ञानाचा ठेवा अवगत होता तो कट साहेबाना अश्रुतपूवे असल्यामुळें 
त्यांच्या ज्ञानमीमासेत व पुरुषार्थमोमांसेंत विरोध उत्पन्न झाला. श्रीकृष्णसंमत ब्रह्मज्ञा- 
नांत ब पुरुषार्थांत विरोध नाही. 


(२ ) पुनः कट साहेबांच्या नीतिनियमाला आत्मारामाच्या स्वरूपज्ञानाचा आश्रय 
नसल्यामुळ, त्याला वर्तनसामथ्ये व इच्छास्वातंत्र्य, जावाच अमरत्व व इंश्रर या तीन 
गोधी व्यावह्मारक परमाथात सत्य असूनही, ग्रहात घ्यावा लागल्या आहेत परमार्थात 
भदाभदच नाही. व्यावहारिक परमा्थांत मन'याची शुद्ध इच्छा स्वतंत्रच , असते. 
“स ऐक्षत, बहुस्यां, प्रजायेयं, ' ही त्रात आह; अनभवही तसाच आहे. जीवाचे अमरत्व 
सवेधमंसंमत व युक्तिसिद्ध व कोटकसृष्टींच्या परीक्षणावरून अनुभवसिद्धही आहेच; पण 
आयंधर्मातील पनजेन्माच्या सल्यत्वाने "जीव अमर आहे! असे व्यावहारिक परमार्थात 
ठरलें आहे. देहाचे नियमन करणारा आत्मा जर अनभवसिद्ध आहे, तर एकस्वरूपी 
नियमांनी बद्ध झालेल्या विश्वाचा आत्मा, त्याचा अंतयामी कोणी तरी असलाच पाहिजे. 
या गोष्टी सिद्ध करण्याचे आजचे प्रयोजन नाही; पण ह्या गोष्टा आहेत, असे सिद्ध करितां 
येतें ब कॅट यांना त्या गहित घ्याव्या लागल्या आहेत. 


(३ ) फलल्याग हे तत्त्व कठ व श्रीकृष्ण यांस संमत आहे. मानवी महत्वाचा 
( 11151 11019 ) अभिमान कॅट साहेबास फार म्हणून ही मलकारी वृत्ति 
सोडावी, असें कॅट यांना सुचलं नाहीं. परमेश्वराने बिहित नोतिनियमात अभिमान अप्र- 
स्तुत असल्यामुळे सव जीवकोटीशीच काय पण भूतमात्राश्ी समवृत्ति ठेवावी असा महो- 
दारस्व शिकविणारा नियम श्रीकृष्णांनी सांगितला. 


( ४ ) कॅट साहेबांचा अनुभवाविरुद्ध मोठा कटाक्ष म्हणून त्यांना आपल्या नौति- 
नियमांत, कतेव्यकमेमीमांसेंत व चिधिरचनेत अनुभवाचा विटाळ म्हणून होऊं दिला नाहीं. 
परमेश्वर सवेसाक्षी, तेव्हां अनुभवांताल सत्यभाग म्हणजे त्रह्मापयागी तेवढा भाग घेऊन 
आपल्या नियमांस समंजसत्न आणिळं आहे. 


( “८ ) कॅट साहेबांचे मतें मानवप्राणी हा सृष्टीचा सुकुटमाणे आहे. आलें 
आयल्ाख असं म्हणत नाही; च उत्क्तांतिशात्ञांवर्न मजुष्याचीही सुथारणा चालली आदे, 
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असं ठरते. पुनः तो साथुभाव प्रकटण्यासाठा येथें आला, असे हे साहेब म्हणतात 
पण तो कोठून आला व जसा म्हणज जी जवाबदारी घेऊन तो आला, तसा तो कां आला १ 
याच उत्तर त्यांजवळ नाहा. पुनर्जन्माने ह्या प्रश्नाचा व्यावहारिक उलगडा होतो. तो 
तेथ कांही फलान्मुख व कांहा अफलोन्मुख संचित घेऊन व हे सचित ज्ञानाने नष्ट कर- 
ण्याचे सामथ्ये घेऊन येतो ब परत्रह्मप्रासति हा त्याचा पुर्षार्थ आहे. कॅटच्या स्वगात 
साधुभाव व सत्सुख यांचा समागम होतो; पण हं न्यानें सिद्ध केळ नाही. आमच्या 
मताने एकनिष्ठ कमयोग्याला येथच स्वग सुखम्राप्तापेक्षांही प्रश्र असे समाधानसुख 
मिळते; असा. 


कट याच युरापयन जगावर अनत उपकार आहित. श्रीकृष्णाचे सव जगावर 
तितकेच उपकार आहेत. श्राक्तोणाचा पर्द्धाच समजून धऊन तदनुसार एकनिष्टेने 
आचरण केले असता स्व कामना परिपूर्ण होऊन आपला उद्धार होईल. 

क 


वस्तुस्वरूप. 


ह्य ( 1))1)21,0111018 ) आणि कवल ( :५०1110119 ) असा विशष पतकरून 
कटने सव ज्ञानाचा अंतभाव टर्याम थर केला होता, व कवलाच निरूपण अस्तित्व- 
रूपाने मात्र गृहीत घरल हात. केवलाचे ज्ञान होण नाहा; पण कंबलज्ञानाच्या 
आस्तित्वावाचून विचार कॉारता येण हब्य नाही. असे करच दाणण होत. जेकबीने 
या विरोधात्मक सिद्धातावर टाका करून ठरविळे का, ज आविनुन आह त्याने ज्ञान तेंच 
यथाथंज्ञान ( सत्य ) होय हेही परेक्षज्ञानाच हाय. अपरोक्षज्ञान, प्रथक्ष सत्य म्हणजे 
उपलब्धि ( "९९७; जलाचा) ) होय. व्यक्तापलटिबि ( ०९७ ७०॥ ) 
आपल्यास जडपदा्थज्ञान करून देत व अतांद्रियज्ञान ( इस्री, स्वातंत्र्य, नीति व अम- 
ययत्ब, इत्यादि ज्ञान ) ह बिवकवुद्धीन होते. जकवबी उपलब्धीला आतारक्त महत्व 
देतो, हे सांगावयास नकोच रेन्होल्ड हा कॅटानुयायी होता. त्यांचे मत अस आहे कॉ, 
प्रत्येक जाणीवेंत, ज्ञातुज्ञान व ज्ञेयज्ञान अंतभूत हातात. ज्ञात्याकडन एकत्वाचे भान व ज्ञेया- 
कहून जडाचे वेचित्र्य ( विविधता ) हो प्रास होतात. तेन्हा जाणीवेला ज्ञाताही कळणें 
शक्‍य नाहो व ज्ञयही कळणे उ]क्य़ नाहा. तथापि क्रय ( जड ) हृ विषयवासना उत्पन्न 
करून आपली इच्छा परतंत्र कारते व ज्ञातुज्ञान हे आपल्या स्वतंत्रस कायम 
ठेवून नीतिमार्ग दाखविते. रेन्हाल्ड जाणीवेला ( (:0180101811९85 ) अति- 
रेक्त महत्व देता. फिती (१५७६२--१८१८) हा मोठा तत्त्वह्ञ होऊन 
गेला. तो; म्हणतो, तत्वज्ञानाचा प्रश्न हा आहे की, आपल्या जाणावमध्ये ज्यास कांदी 
नित्य आणि निश्चित भाबना ( 12085:81'४ ४11 एश'9111 [0285 ) आहेत, ल्यांचें 
स्पष्टी करण कसे करावयाचें £ या नित्य निश्चित भावनांसच ( भावनासमूहास ) आपण 

आम्नवळ टू. आयक 
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अलुभव असें म्हणतो. या अनुभवाला आधार काय£ आतां अनुभव म्हणजे जर 
बाह्मपदा्थसंबंधी ( शेयासंबंधी ) जाणीवेचा व्यापार आहे, तर अनुभव हा ह्ेयोत्पन्न 
असला पाहिजे किंवा जाणीवेपासून उत्पन्न झाला असला पाहिजे. म्हणजे आपल्यास 
जो अनुभब येतो, तो पदार्थ ज्ञानाच्या योगानें येतो असें झटलें पाहिजे किंवा आपल्यास 
स्वतःस जो अहदेभाव आहे, जाणीव आहे, तिच्या साहाय्याने झाला पाहिजे. हेयोत्पन्न 
हटला तर, हें हणणे अभिमानाचे ( !1)02108110 ) होईल. कारण हें सिद्ध करण्यास 
आपल्याजवळ आधार नाही व ज्ञानोत्प्नभ हटलं तर चित्तोद्वावित ( 1१९8118010 ) 
होईल. श्ञेयापासून जाणीव उत्पन्न होते व आपले सर्व बुद्धाविलास जड कार्यकारणाच्या 
अभंग शुंखलेपासून होतात, असं अभिमानानं ह्मणणाऱ्या पुरुषास यद्च्छावादाचा व 
जडवादाचा अंगीकार केला पाहिजे. ह्मणजे ज्ञेय जे जड तें अजड जें ज्ञान, याला कसें 
तरी उत्पन्न करिते असें हाटलें पाहिजे. चित्तोद्ावनेचा (10९2811511) ) स्वीकार केला 
तर ज्ञेयाचा उद्भव ज्ञात्यापासून-त्याच्या जाणीवेपासून-झाला आहे, ही जाणीव स्वतंत्र 
आहे आणि हा पंथ स्वातंत्र्यामक आणि कायेकारित्वाचा आहे, असें ठरेल.* ह्मणजे 
अजड जी जाणीव ती जडाला उत्पन्न करिते, असें हटलं पाहिजे. जड स्वतत्न नाही, 
जाणीव स्वतंत्र आहे यांपैकी कोणता पंथ स्वीकारावा? नोौतिदष्टांला ( येथ वर्तनस्बातत्र्य 
असतें. ) चित्तोद्वावनापंथ आवडेल; पुनः; याचा स्वीकार स्बांनी करण्याला एक कारणही 
आहे. अनुभवामध्यें पदार्थ आण पदार्थज्ञान यांचा संगम होतो; पण पदार्थेसंतति पाहतां. 
क्षणीं मनांत त्याच पदार्थांची संतति उत्पन्न होते; अथवा आपल्याला मानसिक संतति 
गोचर होते; ही कशी होते, हं जडवाद्याला सांगतां येत नाहो. बुद्धीचे व्यापार 
बुद्धिप्रयक्ष, आत्मप्रत्यक्ष असतात. एवंच बुद्धि न्यापार कारिते ब त्याच ब्यापारांची तिछा 
जाणीव असते. स्वप्रत्यक्ष असा जो व्यापार तो करून पुनः स्वरूप पाहणारी जी जाणीव 
हीच त्या अनुभवाची जननी आहे, असं हटले पाहिजे. तेव्हां तत्त्वज्ञानाचे काम हें 
आहे कीं, त्यानें ज्ञेयानुभवाचे मूळ, जाणीवेचा स्वरूपाशी जो संबध असतो त्यांत आहे, 
असें दाखविलें पाहिजे. आत्मज्ञान हे या पंथाचे तत्त्व आहे. अंतर्दष्टीनें हें आत्मज्ञान सर्व 
बद्धिगत व्यक्तोपलब्धीपासून ( 120100111101 ) सवे बुद्धिव्यापार ( हे सवे आत्मज्ञानाला 
प्रत्यक्ष असतात---) उदभूत कारितं व त्यांचें चिंतन कारेतं, आणि बाह्यदष्टीने, ज्याळा 
आपण पदाथे किंबा वस्तु ह्मणतां, ते पदार्थ व वस्तु ही सबवे बुद्धिव्यापारापासूनच 
उत्पभ झाली आहेत, असें हेंच आत्मज्ञान दाखविते. एवंच हेयज्ञान न्हार्वे असें 
बाटत असेल तर तें हेय आत्मज्ञानापासून निर्माण झालें आहे, असें समजल्याशिवाय 
गत्यंतर नाहीं. सारांश, आत्मह्ञान आणि स्वप्रत्यक्ष असणारे आत्मव्यापार हेच 
तत्वह्ञानाचे विषय होत. फिचीनें तत्वविसाराची पद्धति स्थापिली आहे ती पुष्क- 
ळशी आमच्या अद्वेतवेदांताला जुळते. उपलब्धि कशी होतें. शरैयह्ञानापासून तों 
पूर्णह्ञानापर्यंतच्या पायऱ्या कोणत्या, विश्व आपणच कसें उत्पन्न करितो. व त्याचा ज्ञान- 
संपादनार्थ कसा उपयोग होतो, नोतामध्यें देहात्म्याचा व आत्म्याचा कसा विरोध आहे, 
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याचें निरूपण मूळप्रंथांतच पहावे. ज्ञान हटले को, त्यांत ज्ञाता व ज्ञेय ( 1 
871 उल्नंपष्ट ) हे अवश्य यावयाचेच. ज्ञान हवे असेल तोंपर्यंत यांचा नाश होणे 
इक्य नाहॉ, किंबा पूर्ण ऐक्यही होण दक्‍्य नाही, असे जेडलमारयेर हणतो. पारि« 
च्छिन्नस्थितीत पूर्ण, केवल, निरुपाधिक ज्ञान व्हावयाचे नाहीं. त्याच्या जवळ जवळ 
गेलां तरी त॑ ज्ञान क्षितिजासारखच आपल्या जवळून पळत राहील. फक ४*बर- 
स्वरूपांत मात्र हे साध्य आहे. इंधरस्वरूप साध्य होण्यास अखंड भक्ति ब 
एकनिष्ट सेवा हदी अवशय आहेत. शोपेनहार हणून जो तत्वज्ञ झाला त्यानें 
विश्वास ( ब्लेयाला ) जीवाला व मनोत्रत्तीला ' इच्छेच ' स्वरूप दिलें. ही इच्छा स्वरुपतः 
एकस्वरूपच आहे. काल व आकाश यांच्यामुळे जी ब्यक्तापलब्धी होते, ती अनेक- 
त्याचें कारण आहे. दऱ्यज्ञान व इर्यभावन! मात्र विविध, अनेक आहित. स्वरूपांत 
सवे एकरसमयच आहे. भेद धरिला म्हणजे अन्यायाला, अनीताला प्रारंभ होतो. 
अभेदांत अनीति नाही. या विश्वेच्छेला ज्ञेय म्हणजे स्वस्वरूपच होय. 


हेगेल ह्वा सवे युरोपियन तत्वज्ञानाला एकस्वरूप देण्यासाठींच जणों काय अवतीणे 
झाला होतो. हा १७७० सालो जन्मला आणि १८३१ मध्ये पंचत्व पावला. याचा 
पंथ थोडक्यांत असा आहेः परमात्मा आपल्या केवल स्वरूपास'ये. (11 ॥18 
0501101089 ) हिरण्य गर्भाचे ( ()०81110 1.10) जे विन्यास ( छळाया ) 
त्यांचें अधिष्टान व वसतिग्रह असता. वस्तशासख्त्र, तत्त्वशाख्र व बोधशाख ( 1200011110 
01 ९०106९1018 ) या रूपाने न्यायदशन (1,0810) या विन्यासांचे निरूपण 
कारेते. म्हणजे न्यायशास्रांची (१) वस्तुशात्र (२ ) तत्वश्याख व (3 ) बोधशाख 
हीं भिन्न स्वरूपे आहेत. स्वकामानें स्वकामासाठीं ( 1”01 113९11) परमात्मा प्रकट 
झाला म्हणजे विश्वोपपत्ति होतें. याचें विवेचन गातिशाख्र ( 31०0091108) आधि- 
भौतिकशास्र ( 1011751058 ) व जीवशासत्र ( (021४०10105 ) करितात. ब्रह्मतत्त्वज्ञान 
( स्वस्वरूपज्ञान ) तीन भूमिकांना प्राप्त होते. (१ ) प्रत्यगात्मज्ञान ( यांतच मानसशात्र 
येतात ); ( २ ) विराटस्वरूपार्चे ज्ञान ( यांत सत्त्व, नातिवात्ते, राजशासन ब इतिहास 
यांचा अंतभाव होतो. ) आणि ( ३ ) केवलात्मज्ञान ( यांत कलादिकांत दिसणारी 
केवलोपलब्धि 7182 ]01000101-, धम ( भावनाजन्य प्रातिरूप ), बोधरूप तत्व- 
ज्ञानाचा इतिहास ( 1118. 01 0 1711105011110 (701660])(10118) यांचा समावेश 
होतो ). आत्मा स्वरूपांत राहून प्रकट होतो आणि पुन. स्वरूपांत प्रविष्ट होतो हा 
उत्कांतीचा क्रम आहे. सर्व आत्ममयच आहे. परमात्मा “ अज्लेय ' स्वरूपांत असतां 
“ आस्ते ' इतकाच असतो. पुढें लाचें सश्चिदानंदात्मकत्व प्रकट होतें व पुढे लयाला 
स्मरूपज्ञान होतें; नंतर स्थूलापासून सूक्ष्मापर्यंतचें अचर व चर विश्व, जीवाची जाणीव, 
स्वरूपह्ान, विवेक, सत्त्व, नीति, राजशासन इल्यादि सखरूपे घेऊन पुढ ललितकला, 
धर्म व झाल्रज्ञानासादित जझह्ञान यांत परिणत होऊनच स्वरूपाप्रत परत येतो. त्थला- 
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पासून अत्यंत सूक्ष्मापर्यंत प्रगमन करून पूर्णत्व प्राप्त करून घेणे ही आत्म्याची उत्क्नांति 
आहे, हाच प्रकार खरा असला पाहिज असे हेगेल म्हणता कारण जीव हा प्रथमतः 
विषयभोगापासून व इाद्रयज्ञानापासूनच प्रारंभ कारतो, तेथें अनिल्यता ( विरोध ) आढळून 
येऊं लागला म्हणजे विरोधपारिहाराथ तो भ्रष्ट ज्ञानाचा अधिगम करून स्वरूप पाहूं 
छागता व शेवटा बह्यज्ञान, बोाधज्ञान ( £लं81०८ ल (0९९1101 ) झाल्यावर 
विश्रांत होतो, स्वस्थ होतो. प्रल्यक व्यक्ति ही समष्टीकडे जाणाऱ्या उत्क्रांतीचा अवयव 
आहे, असें समजले तर मात्र तौ व्यक्त सत्य व वास्तविक आहे तिला निराळी 
काढिली व ती स्वतंत्र आहे असे मानिळ, तर तिचे सत्यत्व ब नित्यत्व हा नष्ट होतात 
ती केवळ कल्पनामय-वुद्धिविलासाचा एक खेळ-यहच्छाप्राप्त आणि अज्ञेय अशी होते 
जे सत, तेच चित व जे चित तेच सत आहे ( ४४] 159 1९६) 12 1€480118101€ 
9110 ७॥०१1 1० 760०013801) 15 1९) ) 


येथें अनीशरा तत्वज्ञानाचा इतिहास सागण अनवड्यक वाटल्यावरून तो दिर नाही. 

युरोपम'य बेकन तत्वज्ञ झाल्यापासून सटिशासत्राकडे जनमनाने धाव घेतली. 
सष्टिशासत्रातांल प्रमयाचा अनुभव तत्काल येतो, आयुष्यात या शास्त्राचा विशष उपयोग 
होता, ह्मणून या शास्त्रास दौन तीन शतके अतिशय मान मिळाल' व त्याप्रमाणें तेथील 
लोकास नवीन सृ्टयुह्ये अवगत होऊन हे ज्ञान फलद्रप झाले असे वाटूं लागले व वाटत 
आहे. आतां प्रश्न असा आह का, सष्टशासत्रानी जी ज्ञानपद्धिते आखून ठेविली आहे 
तितक्‍याच मयादेत मानासक वत्तानी कोटून घ्यावयाचे की काय ' “* नाहो ? असे स्पष्ट 
उत्तर अद्यापि ञाले नाहा तर्थाप ती उभयता जवळ जवळ येत आहेत. उफ्राति- 
तत्वानें गल्यात्मक शास्त्राचा फाजील जार बराच कमी झाला आहे, व अशा आश्या आहे 
की, लवकरच ब्रह्मतत्वाचा प्रसार हंऊन उत्काति व गतिशास्त्राचा पूण अंतभाव होइल. 


एकुणिसावे शतक. 


प्रथम फ्रान्समधून “ मन हे जडोत्पन्न आह * व आत्मा नाहा, अशी लाट उसळली 
तिचा मिलने निरास करून ठरावेले की, मन व जड ह्या अनुनवाच्या दोन निरनिराळ्या 
व परस्परविलक्षण खात्या आहेत व त्याचा अभ्यास निरानराळाच केला पाहिजे “ इच्छा 
स्वतंत्र आहे, विपयतंत्र नाही” असे हमिल्टनने ठरावळे लोटझने प्रतिपादिले को, 
विश्वचक्र हे जीवशक्ति व पुरषाथांची इच्छा ( ही सव वस्तृंची मानसिक व आत्मिक 
रहस्यें आहेत. ) सिद्धीस नेणारे-स॒ख देणारे-एक साधन आहे. अथोतच इतर शास्रां- 
भ्रमाणे-किबहुना त्याहुन जास्त महत्वाचे असे नौतिशासत्र हेच अध्यात्माचे मूळ होत 
आहे, हे सिद्ध झाले, आणि अभ्यात्मशास्त्र सव भेदाच भेदत्व काढन त्यांस एकजीव 
कारेते, असेही ठरले. 
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कुटची तत्त्वज्ञानपद्धात रश्यावर स्थापिली आहे. ' सापेक्षतेचे अस्तित्व ' हच 
काय तो खरा सिद्धांत आहे. मनुष्य देवीकारणापासून अध्यात्मिक कारणाकडे जातो 
व येथून प्रत्यक्ष अनुभवाकडे येतो. गणितसिंद्ध भोतिक शास्र सवांत जास्त खरा 
असतात. गणित, ज्योतिष, भातिकशासत्र, रसायन, जीवनशासत्र, मानसशास्त्र व सामा- 
जिकशास्त्र हो उत्तरोत्तर जास्त संकीर्ण व ह्मणून जास्त महत्वाची व पाठीमागील सर्व 
शास्त्रांचा अंतभाव केला तर खरी असणारी शास्त्रे आहेत. शेवटीं कुटन मनुष्यजातीला 
' देवता ' बनविली आहे '' 


स्पेन्सरचे सिद्धात उत्कातिवादात्मक आहत. यान अन्बयव्यतिरेकाच्या पद्धति 
घेऊन उत्क्ांतिवाद सव बाजुंनी व सब विषयदष्टांन सिद्ध करण्याचा प्रयत्न केला आहे. 
तर्थाप अद्याप या वादाला शास्त्राय स्वरूप आलेल नाही. 


वैरील अति त्रोटक व त्रोटक ह्मणून अस्फुट अशा उत्तातावरून युरोपियन तत्त्व- 
ज्ञानाचा ओघ अदवेताकडे कसा वाहत आहे, याच अस्पष्ट तरी चित्र वाचकांच्या डोळ्या 
समोर उभे राहील असे शाटत. विशपतः कट, फिची, हेगेल याचे तात्विक शोध अद्वेत. 
सिद्धांताचे प्रपोषक आहेत इतका जरी समज झाला, आणि एटा, आरिस्टॉटल, एछोशिअस, 
कॅट, फिची, हेगेल, शोपनहार, इत्यादि तत्त्वज्ञांच्या तात्विक प्रथांचे सागप्र अवलोकन 
करण्याची प्रेरणा होऊन ते वाचक त्या उद्योगास लागले तर माझ्या या घाईने काढलेल्या 
सारांशाच बरेच सार्थक्य होटल. या सवावर गोंताप्रंथाचाी सरशी होते; कारण या 
ग्रथांत सव विराधाचा परिहार करण्याचा संकल्प मनात ठेऊन व्यवहार विरोधांचा व 
पारमार्थक विराधाचा समृळ उच्छेद कळला आहे. ब्रह्म एक आहे व आपण सर्वही 
ब्रह्म असून * ब्रह्म नाही अशी जा श्राति झाली आहे तिचा नाश करावयाचा व पुनः 
ब्रह्म टहावयाचे आहे. वरील श्राति अज्ञानजन्य आहे. अज्ञानाचा नाश ज्ञानाने होतो 
ज्ञानाला चित्तर्युद्दि हवी आहे. ती. कमाने मिळत. वणीश्रमाप्रमाणें कममिन्नता 
असते; तथापि स्ववर्णाला व स्वाश्रमाला योग्य असें विहित करम केले ह्मणजे निममत्व व 
निरहंकारता उत्पन्न होतात मग भोगराचे जाऊन ज्ञानरांच येते. विश्वह्ञान होऊं 
लागते. नित्यानिल्याविवेक वराग्य, शमदमादि व मुमक्षा चित्तशुद्विद्वारा प्राप्त होतात. 
शेवटो आत्मज्ञान होते. या आमच्या क्रमाला उपयोगी पडणारें सिद्धांत युशेपियन तत्व- 
ज्ञानान्या इतिहासांत मिळून त्या त्या सिद्धांतांच्या सिद्धांची उपकरणे मिळतात. येणें 
करून अनुमान दढ होतें, अनुभव येतो ब वेदांत प्रेथावर श्रद्धा उत्पन्न होऊन ती ठसते. 
हा काय लहानसान उपयोग आहे : 


भाग १० वा. 


हि  ड 


सारांश. 
गीता ब ब्रह्मसजे यांचा सवध. 


सर्व विद्यांचें व कलांचे मूळचे माहेरधर आणि अखेरचे विश्रांतिस्थान कोठें आहे! 
यांचा पाया कोठे आणि कळस कोणता ? यांचें उगमस्थान कोणते आणि मुख कोणतें: हे 
सर्वे एकाच अर्थाचे प्रश्न आहेत, आणगि ह्मणून त्यांस उत्तरही एकच हवें. असो; तत्वज्ञान हें 
या प्रश्नाला अथवा प्रश्नमालिकेला उत्तर आहे. तत्वज्ञानामध्यें सर्व प्रकारची शाने ब सर्व प्रकार शे 
थम यांचा अंतभोव होतो. हे तत्वज्ञान उपनिषदांमध्ये प्रकट झालें आहे, असा उश्यार 
मी या पुस्तकांत अनेकबेळ केला आहे. तर्सच एकापेक्षा अनेकपेळ असंही सांगितशें 
आहे को, हें तत्वज्ञान निरनिराळ्या अधिकारांच्या मुमक्षंसाठी दोन एथक पद्धतींनी 
अवतीणे झालें आहे. यादबकुलोत्पत्न श्रीकृष्णांनी हे तत्वज्ञान अजुनासारख्या कार्य. 
कारी झहापुरुषाका समजल अशा सोप्या रीतीनें ' गीता ! रूपानें सांगितलें आहे आणि 
श्री बादरायणव्यासांनीं हे तत्त्वज्ञान बिशेष शाक्ीयंरूपानें ब सशाक्ष पद्धतीनं “ सूत्र ! 
रूपांत अवतीणे केळ आहे. हान एकच, त्याच पयेवसानही एकच; पण संसारी आणि 
संन्यासी लोकांस झणजे सर्वे प्रकारच्या लोकांस उद्टोध व्हाबा एतदर्थ लौकिक पडतीचा 
आदर करून संसारी पुरुषांकारेतां गीता सांगितली आणि शास्रीय पद्धतीचा स्वीकार करुन 
सेन्मासी पुढषासाठी सूत्रांचा अवतार केला. कथेमध्ये ज्याप्रमाणे ब्रेदांती अ सन्य आणि 
बद्ध खरी पुरुषांकरितां पूर्थरंगाची योजना असते आणि तरुण ख्री-पुरुषांसाठीं ब मुलाबाळां- 
साठीं एक आख्यान लावून ब गमतीच्या गोष्टी सांगून कथेची परिसमाश्रि कारिलात, 
पुराणामध्ये जशा अनेक कथा सांगून तार्पयेरूपानें कोणत्यातरी एका नीतितत्त्त्राचा 
अद्ववा झानतत्त्वाचा बोध करितात, त्याप्रमाणें सब जीवमात्रांच्या छताथतेकरितां 
शीता भाणि बह्म सूत्रे मांची जोडी एका तत्ब्ज्ञानाचा मात्र उदघाष आज हजारो 
वर्षे करीत आहे. आपल्या देशांत जे घमोचाय झाले त्यांचाही श्रमज अस्वाच 
होता. आचाय पदवी मिळवू इच्छिणारा प्रत्येक पुरुष, सांख्य ब योग या उभयतांची 
एकवाक्यता करणारे तत्वज्ञानी पुरुष, या सर्वाचा कटाक्ष हा को गीता हा उपनिषद- 
बामहस्त आणि ब्रह्मसूत्रे ह! दुक्षिणहस्त असल्यामुळे गीता आणि सूत्रें उपनिषदांचाच अर्थ 
प्रतिपादन करण्यासाठी अवतरली आहेत, हें सिद्ध करावें. ह्या त्रयीला» प्रध्यानत्रयी असें 


$ उपनिषदे (१) ""णरूगनिदे(१) | र्‍णण्हाणाा 











यी 


केल. 
जझमसूत्र (२) गीता (२) डच प्रब्भानत्रक्री होय. 
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म्हणतात. या त्रयीचा जो समन्वय करील त्यालाच मात्र आचायंपदवीचा लाभ 
पूर्वकालीं मिळत असे. असो; सूत्रांत जो अथ झ्षार्र-पद्धतीनें सिद्ध केला तोच अर्थ 
सूत्रांच्या आधीं किल्येक शेकडो वर्ष गीता केवळ सिंद्धांतद्वारा सांगत होती. तात्पये, 
श्रीर्गातेमध्यें व सूत्रांम्ये एकच विषय म्हणज उपनिपदांचा अथ प्रकट करणें हा आहे. 
असा कोणताही विषय गांतेमध्ये नाही की, ज्याची फोड सूत्रांत केढी नाही. मात्र 
सिद्ध करण्याचे प्रकार निरनिराळे आहेत. ग्रातेचा प्रकार सब्बास सरस वाटेल. सूत्रांचा 
प्रकार सांसारेकाठला नारस आहे. शास्त्रशुद्ध पण अशास्त्रीय पद्धतांने गातेमध्यें विषयाची 
मांडणी केली आहे, असें पंडित ह्मणेल; व शास्त्रीय पद्धतींची पण दिसायला निबर आणि 
समजायला कठिण अशी सूत्रांची रचना आहे, असें सामान्य मनु'य ह्मणेलळ. गोता हें 
भाणें आहे, सूत्रें दया ' पाकणकीचा पाडा? आहे. गीता रंजविते, सूत्रेंशशिकवतात. 
गीता माऊली आहे, सूत्रे सासुबाई होतात. गीता सूर्याचा अरुणोदय आहे, सूत्र 
सुयीचा माथ्यान्हकाळ आहे. अश्या उभयतांच्या निरनिराळ्या भूमिका आहेत, तरी 
तात्पर्यरूपानें त्या एकाच अर्थाच प्रणयन करितात. 


(१) हा अथे म्हणजे ब्रह्मस्वरूपाचे वणन होय. 


उपनिषद अनेक आहेत. पण त्यांतल्यात्यात ब्रह्मस्वरूपाचे वणन यथाशक्ति पण 
प्रधानत्वानें करणारा उपनिषदे १० किवा फार तर ११ होत. इंश, कॅन, कट, प्रश्न, 
मुंडक, मांडुक्म, ऐतरेय, ततिरेय, छांदोग्य आणि बहदारण्यक अशी हो दहा उपनिषदे 
आहेत. आ्रताश्वतर हे एक ११ वे उपनिषद ब्रह्मस्वरूपाचें वर्णन कारते. पण यावर 
श्रीमच्छंकराचायीचे भाष्य नाही ह्मणून याची ' मुल्य ' उपनिषदात्त गणना कॉरत नाहीत. 
छकोषीतका हेही एक चांगळे उपनिषद आहे. असा; या दहा किवा अकरा उपनिष- 
दांमध्ये ब्रह्मस्वरूपार्चे वणन आहे. हे वर्णन दोन प्रकारचे आहे. बुद्धीला, अग्र- 
बुद्धीला आकलन कारतां यावें म्हणन केलेले ज वणेन ते सगुण होत. बुद्धीच्या पली- 
कडे आणि म्हणन केवळ अनुभवाने मात्र संवद्य होणारं स्वरूप निगुण असतें. हाच 
प्रकार गीतेमध्ये व सत्रांमध्ये आहे. अह्मस्वरूपाचें ज्ञान करून देणे हा उभयतांचाही हेत 
अहि. आतां या हेतूचा 


ी आह्यांस उपयोगं काय: 


असे हजारो लोक हजारो प्रकारांना आजपर्यंत विचारीत आले आहेत व पुढेंही 
विचारतील. एकोणिसाव्या शतकाच्या पहिल्या अधोपर्यंत झका घेण्याची पद्धति-मुख्यतः 
ब्यक्तिविषयक अस. अलीकडे या प्रश्नालाही सामाजिक अथवा राष्ट्रीय स्वरूप आलें 
आहे. दोन्हीही काला प्रश्न विचारण्याचा मूळ हेतु जह्ञानविषयक असें व असता. गीतेमधील 
एक श्लोक घेऊन मला काय हणावयाचे आहे त्याची फोड कारितों. 
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आता, जिशासुरथो्थी ज्ञानी च भरतषेभ. 


क 

आतं (२) जिज्ञासु (२) अधार्थी ब ( ४) ज्ञानी अस भक्तांचे ४ प्रकार भगवंतांनी 
सांगितले आहेत. आतां उपासनेमध्ये चार प्रकारचे उपासक असतात, त्याप्रमाणें कमोमध्यें ब 
ज्ञानामध्येही चार प्रकारच कमठ व ज्ञानी असतात. (१) आतं ह्मणजे बतमानस्थिति 
अलंत दुःसह संताप देणारी असल्यामळे त्या स्थितीला सवथा कंटाळलेला पुरुष होय. 
ही स्थिति सटावी, या स्थितीतून आपण बाहेर यावे, ह्मणून कमे करणारा तो कमेठ, 
उपासना करणारा तो भक्त, आणि ज्ञान मिळविणारा ता वेदांती, असे ह्मणतां येईल. या 
स्थितीतून मी सुटाव, पढे काही का होईना ! असे जा आरडतो ता आते होय. येथे 
विचु आहेत आणि ते सण सण नाग्या मारित आहत, येथून पळून जाऊ या, पुढच्या 
पुढ हार आहे, असें हणणार लोक ' आर्त ' होत. भविप्यत्कालांत काय वाहून ठेविलें 
आहे, हे आतास विदित नसत. ता. ह्मॅणता बतमानकाळातून मला बाहर जाऊं द्या, 
हृळाची स्थिति भ्येकर आहे ही नको. हाच ' आर्त ! होय. हा ' आर्त वेदविहित कमे 
करील, किवा उपासना करील, किवा ज्ञान मिळविण्याची खटपट करील. पण मुख्य हेतु 
सद्य स्थितीच्या दुर्धर प्रसंगांतून सुटका करून घ्यावयाचा हा असेल. या आतांचे करम 
उपासना किंवा ज्ञान ह्या सर्वांचा विनियोग वर्तमानकाळातून सुटण्याचा हा असतो. 
आपण हिद लोक पु"कळ दिवसांपासून म्हणजे सुमार दोनतीन हजार वष ' आताचा ! 
घडा पाठ कारत आहोंत. संसार दु.स्बद आह, अमंगळ आहे, तापकारी आहे, म्हणून 
त्याच्या कचाय्यांतून कस तरी सुटावे हो आमची धडपड सुमार दोनतीन हजार वर्षे 
चालली आहे. आमच्या यथील हवा कमा जास्ती उष्ण म्हणून म्हणा किवा थोड्याशा 
श्रमाने आयु'यास लागणाऱ्या गोष्टींचा मुबलक पुरवठा यथ होत असे म्हणून म्हणा, 
कोणत्या तरी कारणाने किंवा कारणांनी श्रम करण्याची आमची संवय कमा कमी 
होत चालली आहे व हा. जसजशा कमा हात आह, तसातसा संसार दुःखमय 
होत जाता आहे; श्रमाची हॉस कमी होत चालला को श्रमाचा वाटा जास्त वाढतो ब 
इकडूनह्ा संसार दु.खमय होतो' हे दु.ख्ब चुकविण्यासाठा आम्हा कमोचा तर 
नाहाच, पण उपासनचा व ज्ञानामागांचा आश्रय घेता. गुरुजी व पुष्कळ प्रामाणिक 
प्रंथ ही आपल्यास सागतात का, “ दुःखाची खाण म्हणजे संसार होय; हें दुःख 
जर चुकवावयाचे असेल, दु.खाची आत्यातक निवृत्ति जर करून घ्यावयाची असल तर 
उपासनामंत्र घ्या किवा ज्ञानमागीचा अवलंब करा.” हे गुरुजोच व प्रथांचे हणणे 
खरें आहे यांत रका नाहो. पण आपण सवांनी एक गोष्ट मुल्यतः लक्ष्यांत 
ठेविली पाहिजे तो ही कॉ, श्रम कमी करणें म्हणजे कम कमी करणे होय. कर्म 
कमी झाल्यामुळें आपल्याशी प्रेमाने स्वयंवर करणारी जी शारीरिक, मानसिक व सांप- 
तिक दरिद्रता, ती आपल्या पदरी पडत व गरीबी आली हाणून स्वस्थतेत समा घान 
मानणे आणि व्याप करण्यांत दुःख मानण हा पक पंथ आगि योग्य तें 
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कौशल्य संपादन करून मग केलेल्या श्रमाचे फल जी शारोरिक, मानसिक व सांपातिक संपत्ति 
तिष्वा विनियोग दुसऱ्याचे दु.ख निवारण करणें व त्याचें कायमचे सुख द्ृद्धिगत करणें या 
कामी केला असता उत्पन्न होणारें जं समाधान व काम करण्यापासून उत्पन्न होणारा 
उत्साह व सुख यांत आनंद मानणे हा दुसरा पंथ आहे. आमच्या येथे आजला पहिल्या- 
पक्षाची म्हणजे संसारांत दुःख मानणाऱ्या आताची सरशी जाहे. संसार दुःखद आहे, 
हें खरे: पण आमची मंडळी श्रमाला भिऊन तो दुःखद म्हणतात, तसा मात्र तो नाहीं. 
विषयाच्या मोहांत सांपडणें, विषय म्हणजे स्वेतर वस्तू उपभोग्य होय असे समजणें, 
उपभोग हाच पुरुपार्थ मानणें आणि उपभोग मिळाला तर सुख मानणें आणि उपभोग मिळाला 
नाही तर दु.ख मानणे, ह्या सवाना संसाराला दुःखदत्व येते हें खरे आहे. पण यांत 
दुःखाचा भाग सांसारिक नसून आपला म्हणजे आपल्या कतेबगारीचा किंवा 
तिच्या अविद्यमानतेचा भाग आहे. असो; भगवान म्हणतातः विषयोपभोगा- 
त्मक संसार दुःखदायी म्हणून कां होईना मनुष्ये जर वेदाविहित कम करताल, वेदविहित 
उपासना करतील, अथवा वबेदविहित ज्ञानमागांचे आकमण करतील, सारांश उपभोगात्मक 
मात्र संसार दुःखाचा आहे असे समजल्यावर व समजल्यामुळे केवळ उपभोगाचे ध्येय 
सोडून देऊन स्वस्थ न बसतां जर कमे, उपासना अथवा ज्ञान यांचा अधिकारानुसार 
अवलंब करतील, तरी मला आनंदच आहे. सांत विषयाला सोडून अनताच्या कांसेला 
लागले तरच सुख मिळेल. कारण जीव तेथून परमात्म्याचा म्हणजे अनंताचा अंश 
अनंतब आहे, तेव्हां अनंताचे समाधान करणारे सुख अनंतरूपच असलें पाहिजे. 
अर्थातच हे समाधान सात विषयांच्या सांत उपभोगांपासून कसे मिळणार? हे समजून 
जीव अनंताच्या आश्रयाला आले म्हणजे इंश्रास आनेद हातो, हे साहजिकच आहे. 


आताचा म्हणजे विषयदु.स्वाने होरपळून गेल्यामुळे बाहेर पडणार्‍या लोकांचा 
हा विचार झाला. यापुढे जिज्ञासु म्हणजे वतमान परिस्थितीच्या पलीकडे काय 
आहे हे समजून घेण्याची इच्छा करणारे लोक होत. हे. आतोपिक्षां ्रेष्ट होत. आंताना 
सद्यःस्थिति नको असते इतकेच. तिच्या पलीकडे काय आहे हे ठाऊकही नसतें 
आणि ठाऊक करून घेण्याची इच्छाही नसते. जिज्ञासु हा ज्ञानाचा भुकेला आहि. 
जीवमात्राला हो भूक हवी. आमच्यासारख्या तरुणपणीच ब्रद्धावस्था आलिल्या 
लोकांस जाणण्याची इच्छाच नाहीशी झाली आहे. व्यवहारांत ही जाणण्याची इच्छा असेल 
तर अमेरिकेसारखी खंडे सांपडतात, घन वस्तूंनाही पारद्शकत्व देणारे राटिजन किरणा- 
सारखे किरण सांपडतात व उपभोगाचेही अनेक प्रकार निघतात. पण केव्हां? जेव्हां 
आपल्या सद्य स्थितीच्या, सद्यःज्ञानाच्या, पलाकडे काय आहे, इं समजण्याची 
इच्छा म्हणजे जिज्ञासा असते, तेव्हां व्यवहार सोडून परमार्थाच्या शोधाला लागले, तर 
* अधिकस्य अधिकं फलं ) या न्यायाने जिव्वासूला विशेष ज्ञान, विशेष आनद आणि 
विशेष स्थिरता देणारे प्रदेश सांपडण्याचा संभव असतो. नुसत्या क्षणभंगुर सुख देणाऱ्या 
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पण आदिआंति निरंतर दुःख देणाऱ्या उपभोगाला कंटाळून, तप म्हणजे काय, यह 
म्हणजे काय, दान म्हणजे काय, त्याचप्रमाणें योग म्हणजे काय, भक्ति हणजे काय, शय 
तें कसळें असतें, अश्या जाणण्याच्या खऱ्या जिज्ञासेने जो विहित कर्म, विहित उपासना 
व॒ विहित ह्लान यांचे खरूप जाणण्याची यथाथ खटपट कारेता, तो पुरुष व त्याची 
उद्योगसंतति पाहूनही परमेश्वराला आनंद होतो. ' विषयोपभोग हें आपले ध्येय नाहीं, 
हें आपलं अंतिम साध्य नाहीं; कारण आपले स्वरूपच उपभोगाच्या पलीकडचे आहे. 
असें जो पुरुष जाणतो व आपलें स्वरूप काय आहे हें समजण्यासाठी जो शाळ्बिहित 
कमादिकांच्या पाठीमागे लागतो, तो पुरुष आतोपेक्षां नरष्टच समजला पाहिजे; कारण विष 
योपभोगानं उत्पन्न होणाऱ्या सुखाहून व विषयोपभोागाच्या ज्ञानाहन आपले निजस्वरूप 
कांहीं तरी निराळ्या सुखाचे व निराळ्या ज्ञानाचे बनलें आहे तं सुख काय असल, तें ज्ञान 
काय असेल, हृ जाणण्याच्या सदिच्छेनें जो बाहेर पडला तो ' पिछेसे होय ता होय ' असें 
ह्मणणाऱ्या साहसी आतोपेक्षां जास्त भ्रष्ट व परमेश्रराला विशष प्रिय असला पाहिजे 
यांत र्‌ा नाही. असा; हा जिज्ञासू विहित कम, विहित उपासना, विहित ज्ञान संपादा. 
वयास लागतो. 


तिसरा वग“ अथार्था लोकांचा.” ह्या अर्था ह्मणजे अथ मिळवू इच्छिणाऱ्या 
लोकांची स्थिति जिज्ञासूच्या स्थितीपक्षां वरल्या दजाची आह. या लाकांना सद्यःस्थिती. 
पलीकडे काय आहे, हे समजल आहे आणि ती ज्ञानवस्तु आपल्यास हवी आहे अशी 
बळकट इच्छा व काम करण्याची हास यांस उत्पन्न झाळला आहे. व्यवहारांत सुद्धा 
जिह्लासु पुरुषापेक्षा ज्ञानी पुरुष श्रष्टतर योग्यतेचा असता. सद्यःस्थर्ताला कंटाळणे ही सुधा- 
रणेची पहिली पायरी आहे. सद्यःस्थिर्तांचं सख असा वा क्म असा वा ज्ञान असो, ती 
साध्य झाल्यावर हणजे त्या स्थितीस अवशय असणारं कम व ज्ञान आपल्या अधिगत 
झाल्यावर तिचा कंटाळा येणे, ती नकोशी वाटणं हा नित्यतरूण मनाचा साहजिक धस 
आहे. अथातच कंटाळा आला ह्मणजे आपल्या वरची, आपल्या स्थितीच्या पडीाकडची 
स्थिति काय आहे हं पाहण्याची इच्छा होणें, हा श्रष्ट मनाचा श्रे्तर धम आहे. हा स्थिति, 
ही नवीन स्थिति, सद्यःस्थितीपरास श्रष्ट आहे असें समजलं आणि हे समजत असतां वरिष्ठ 
प्रतीचे कम करण्याची, वारष्ट प्रतींची उपासना करण्याची आणि वरिष्ट प्रकारखे ज्ञान 
संपादण्याची योग्यता आंग्री बाणली ह्मणजे ती वरिष्ट प्रकारचा स्थित आपल्यास हवी 
अशी जबरदस्त अथवा अनावर इच्छा उत्पन्न होते; आणि या इच्छेला फलांचें मूर्तस्वर्ूप 
मिळावे म्हणून तो तो पुरुष विहित ज्ञानोपासनादिकांचा आश्रय कॉारता आणि योग्यकाळीं 
त्याचे श्रम फलद्रूप होतात, हणजे तो श्रेष्ठतर योग्यतेला जाता. पहा कॉ, परिक्षा पास 
झाल्यानंतर हल्लींच्या पदवीधराला पहिल्या प्रथमच जेव्हां तीस रुपयाची नोकरी लागते 
तेव्हां व पहिला पगार द्वातांत येतो तेव्हा जो आनंद होता, तो केवळ अबणमीय असतो. 
पुढें वष दोन वर्षे झालो, संसाराचा * आणा पाठीमागे लागला ह्वाणज त्या तीस रुपयांचा 
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कंटाळा येतो व पुढें कांही श्रेष्ट प्रकारचं काम आहे कां, याच्या शोधास आमचा नवारीका 
साँसारिक वीर लागतो. अथातच श्रेष्ट प्रकारचीं अनेक कामें त्याला दृष्टीस पडतात व 
त्याच वेळीं सद्यःस्थितीचे काम उत्तम रीतीनें संभाळून इतर श्रष्टतर कामाची वाता शोधून 
काढण्याची योग्यता त्याला प्राप्त होते. सद्यःस्थितीच्या कामापेक्षा श्रष्टप्रतीचीं कामें 
आहेत व तीं कार्मे संपादन करण्यासाठां कांहीं श्रेष्रतर प्रतीची योग्यता संपादन केली 
पाहिजे असं आपल्या जिज्ञासूळा समजले ह्मणजे तो ती विशिष्ट योग्यता संपादन करण्या- 
साठीं “ लोअर, हायरचा अभ्यास करितो. सारांश, श्रेष्ट प्रतांचें कमे, श्रेष्ट प्रतीची उपा- 
सना व श्रेष्ट प्रतीचे ज्ञान अधिगत करण्याच्या मागाला लागतो आणि अनुकूल परिस्थिति 
असली ह्मणजे पारक्षा पास होऊन लवकरच ' अव्वल कारकून ' “ मामलेदार ' होण्याच्या 
पंथाला लागतो; ह्मणजे अथोर्था होतो, अथवा मामलेदारी मिळविण्याच्या इच्छेने अभ्या- 
साची उपासना कारितो. हाच प्रकार परमाथांतही लागूं पडतो. परब्रह्माचे अथवा 
परमेश्वराचं स्वरूप कसें आहे व तो ज्ञान व सुख कसें व किती देतो हें कळलं म्हणजे त्या 
सुखासाठीं व ज्ञानासाठी तो पुरुप विहितमार्गाने यत्न करावयास लागतो. अर्थातच हा 
पुरुष जिज्ञासहून उंच दर्जाचा आहे. याला परोक्षरीतीनें परमात्मस्वरूप किंवा परमेश्वर- 
स्वरूप कळलें आहे; व पुनः असेंही कळलें आहे को, तें परब्रह्म किबा तो परमेश्वर 
शञानदाता व सुखसंपादक आहे. या पुरुषाला विशेष प्रकारचें सुख म्हणजे निमेळ सुख हें 
व सवेज्ञता हवी आहे. ह्या वस्तु हव्या आहेत म्हणून तो ह्या वस्तु देणाऱ्या परमेश्वराची 
आराधना विहितमार्गानं करेतो. आताला पुढची स्थिति माहित नसते, जिज्ञासूला ती 
स्थिति समजून घेण्याची इच्छा असते आणि अर्थार्थांला ती समजलेली स्थिति प्राप्त करून 
घेण्याची इच्छा असते. असे हे वरवरच्या श्रेष्ट योग्यतेचे पुरुष आहेत व दु:खांतून 
सुटावें म्हणून, काय आहे तें समजावें म्हणून आणि दुसरी स्थिति प्राप्त व्हावी म्हणन 
कमे करणारे, उपासना करणारे व ज्ञानाजन करणारे कमेंट, उपासक अथवा ज्ञानार्थाी लोक 
विषयभमागात धडपड करून लोळत पडणाऱ्या जीवस्तंभापेक्षा उत्तरोत्तर भ्रष्ट प्रताचे लोक 
आहेत, असे भगवान म्हणतात, तं सबंथा सत्यच आहे. * 


या पुढचा वग ह्मणजे ज्ञानी लाकांचा. हे लोक अलंत श्रष्ट होत. यांपेक्षा वारिष् 
पुरुष सांपडणें शक्‍यच नाहीं. सुख, ज्ञान, व नि्विकारता ह्या वस्तु वाहरच्या मसून 
निजस्वरूपांतच त्या आहेत, व त्या तिन्ही वस्तु भिन्नखरूपाच्या नसून एकस्वरूपाच्या 
आहेत हें ज्यास कळलें तो ज्ञानी होय. परब्रह्म, परमेश्वर, सवसुखानिधान, सवेज्ञानसा- 
गर, सवे अक्षरता हो सव सदासवदा आपणच आहोंत असं ज्याला परोक्षज्ञान झालं, 
नव्हे साक्षात्‌ ज्याला विज्ञान झाले ह्मणजे ज्याला अनुभव आला, त्याची योग्यता काय 
बणोवी ह्या पुरुषाचा स्वाथ सवथेव संपला; सुखदुःखाचे द्वेत मावळलं; शोकमोाहाच्या 
क्ले अस्तंगत झाल्या; आतां या पुढें स्वार्थ तो काय उरला १ ज्ञानरूप झाल्यानंतर जिज्ञा- 
सेचें कारण नसल्यामुळें ती व्रृत्ति मनीच्या मनींच जिरून गेली, सर्वच आपण झाल्यावर 
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दुःख होणार कसले व होणार कोणाला ? एवंच स्वाथांचा पारेघ सवंथा मावळल्यानंतर ह्या 
पुरुषाचे कम होणार तें परोपकारकच होणार. ज्ञानी पुरुषाला कमच नसते असें हणणे 
एकदृष्टीनं बरोबर आहे. आपण सवजण कांहीतरी स्वा्थ-हेतु मनांत ठेऊन अभिमानाने 
कमे कारेतां असा अनुभव आहे. हेतृशिवाय जर कर्मच नाहा, ज्ञानी पुरुषांचे स्वार्थ 
हेतूच जर मावळले, तर ज्ञानी पुरुषाला स्वार्थदष्टीनें कमे नाहीं, हें ह्मणणें या दृष्टीनें 
बरोबर आहे. पण जावत्कालपर्यंत ता शारीरिक स्नानाचमनादि व भाजर्नाद देहोप- 
कारक कम देहपातापय़त हेतुशून्यतनें करित राहता, तावत्कालपर्यंत हेतुशन्यतेनेंच यह- 
दान तपादि परोपकारक सत्कमं देहपातापर्यंत हा ज्ञानी पुरुष कारेत राहील. आपला 
देह राहवा ह्मणून खानादि कम जशी आपोआप ( ह्मणजे कमोभिमानाशिवाय ब फल- 
वासनाशून्यतेनें ) होतात, त्याचप्रमाणें विराटपुरुषाचा सामाजिक देह रहावा हाणून यइ- 
दान तपादि कम आपोआप ह्मणजे अभिमानाशिवाय व फलवासनशिवाय होत राहतील, 
यांत मला तरी शका वाटत नाहो. परापकारक कमांचा अभिमान व फलापासून उत्पन्न 
होणार सुखदुःख होत राहील तर अद्याप ज्ञानामध्ये कमीपणा आहे, असें समजले पाहिजे, 
पण प्राप्त झालेल कम करावयाचे, असाहा अभिमान जथं मावळला पणतें क्म सहज व 
अहेतुकतः करावयाची अथवा घडावयाची अंतबार्द्याद्रियांस संवय लागली, त्याचप्रमाणें 
प्राप्त झालेलें सामाजिक कमही घडावयाच अशी संवय ज्ञान प्राप्त होत असतांनाच लाग- 
ळेली असली ह्मणजे समाजांतील श्रष्ट पुरुषाचे ज्ञानपोपक, नातिवधक, सारांश समाज- 
संकर्षक कम, उपासना व ज्ञान त्या त्या समाजाला अत्यंत उपकारक होतें, होईल व झालें 
पाहिजे यांत मला दोका वाटत नाही. परस्मश्वरांना ' ज्ञानी त्वात्मेव म मतं ' असे हटले 
आहे, त्याचें तात्पय हेंच आहे. परमेश्वराला कांही मिळवावयाचें नसूनही जसें ते लोक- 
संप्रह्मासाठी नित्य कम कॉरतात, तसेंच कम ज्ञानी ह्मणविणार्‍्या पुरुषास 
व्हावयास हवे, अशी त्यांची, शास्त्रकारांचा व श्रीमच्छंकराचायादि महापुरुषांचा व विभू- 
तींची , इच्छा दिसत. विदेहर्मात्ती मिळावयास जसा देहाभिमान सुटून देहपाताची 
आवश्यकता व मनवुद्धाद्रियादिकांची अत्यंत उन्नतावस्था होणं अत्यत इष्ट आहे, तसंच 
विदेहमुक्ति सर्वथा मिळण्याला सव प्रकारच आभिमान सटन सामाजिक अथवा विराट- 
पुरुषाच्या देहाला व मनादि अंतबाह्यद्रियांलाही अत्यंत उन्नतावस्था प्राप्त झाली असली 
पाहिजे. व्यक्ति दृष्टीनं पुरुष मुक्त झाला म्हणजञ तो सुटला अस जं कांही लोकांस 
वाटतं, तें खरं नसावे असं मला वाटतं. असो; हा वादम्रस्त प्रश्न पका बाजूला ठेविला 
तरीं भगवंतांचे ज्ञानी भक्ताचे कातुक अवास्तव आह, असें कोणीही पुरुष म्हणूं शकणार 
नाही. कारण या ज्ञानी म्हणजे निजरूप ओळखलेल्या म्हणज सव मनोगत-कामांच्या 
वृत्ति मावळलेल्या, सुखदुःखातिरिक्त झालेल्या व आत्मानंदामध्यॅच सदेव दुंग झालेल्या 
पुरुषांची उपासना, या पुरुषाचे कम व या पुरुषाचे ज्ञान हीं सव अखंड स्वरूपात्मकच 
असतात. या पुरुषाचे भजन, याचें ज्ञान, याचें कम एका परमात्म्पाग्रीलथ ह्मणजे 
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स्वात्मप्रीलयरथ असतात; ह्मणून यांची भक्ति अखंड व अभंग असते. अथातच हे सव भ्रष्ट 
भक्त होत. यांची भक्ति एकनिष्ट असते. 


असो; तेव्हां अखंड आनंद व अखंड ज्ञान देणारे जें ब्रह्म त्याचें ज्ञानविक्षान आप- 
ल्यास अवशय आहे असे पहिलें तीन भक्त ह्मणतील व * माझे निजरूपच तें आहे ' असें 
ज्ञानी भक्त म्हणेळ. पहिले तीन ग्रहस्थ केवळ स्वतःचे संतारण करण्यासाठीं व स्वसं- 
तारण करण्याचा उपदेश करण्यासाठीं ब्रह्मस्वर्पाकडे जातात. कुटुंबाला, समाजाला 
व राष्ट्राला ही विराटस्वरूपाकडे, सवंव्यापी विष्णुस्वरू्पाकडे, सव अधिष्टान जे अह्म 
त्याकडे जावयाचे आहे आणि त्या समाजाचे आपण अंग ह्मणून स्वतःचे संतारण कारेत 
असतां कुटुंब, समाज वराष्ट्र या या संस्थांची उर्भात, अंगांगीभाव कायम ठेऊन, केली 
पाहिजे, तद्वथतिरिक्त व्यक्तिसुधारणा होणें शक्‍य नाहीं, नीतिसुद्धारया होणें शक्‍य 
नाही, सामाजिक व राष्ट्रीय सुधारणा होणे शक्‍य नाहीं, धमसुधारणा होणें शक्‍य नाहीं, 
हें तत्त्व व या तत्त्वाचे माहात्म्य वरील भक्तांस पूर्णपणें उमजले नसतें. ज्ञानी भक्तांला 
निजरूप मिळवावयाचे हा सुद्धा हेतु नसतो. त्यानें निजरूपाची ओळख करून घेतली 
असल्यामुळें त्याचा भक्ति अभंग असते. हो अभंग भक्ति आणि हा संकल्पाचा अभाव 
दृढ असतो हाणून त्याला व्यवहाराचे, नीतीचे, धर्मांचे, सारांश सावजनिक प्रश्न सोडविणे 
सहज होतें. ब्रह्मज्ञानाचा उपयोग काय, याला तो व्यक्तिविषयक उत्तराची अपेक्षाच 
ठेवित नाहीं. लाच्या विचारांत, उच्चारांत आणि आचारांत ब्रह्मस्वरूप खिळले गेल्या- 
मुळें ' उदार तुम्ही संत । मायबाप कृपावंत ॥ जडजीवा उद्धार केला । माग सुपंथ दाविला ॥ 
अर्से सेवा न्हावी म्हणतो त्याप्रमाणें किंवा “ सहज बोलणे हितउपदेश । करूनि सायास 
शिकविती ॥ या तुकाराम महारांजाच्या उक्तीप्रमाणे त्यांच नेसर्गिके आचरणच समाज- 
संतारणाचें काम कारेत असतें. याप्रमांणें ब्रह््षानाचा उपयोग स्वविमोचन व 
समाजविमोचन करितां येणे हा आहे. 


ब्रह्मक्षानविक्षानाचीं साधन. 


ब्रह्मज्ञान संपादून मोक्षमागाचा अवलंब करणाऱ्या पुरुषाने म्हणजे मुमुक्षने साधन 
चतुष्ट्य साध्य करूम घेतलें पाहिजे. ह हिंदुलोकांस सांगणें म्हणजे सूयाला काडवात 
दाखविण्याप्रमाण असंमजस होय. साधनचतृष्ययाचा ऊहापोह आमच्या येथें इतका 
झाला आहे को, आतां ल्यावर जास्त लिहयावयाचा प्रयत्न करणारा पुरुष क्षीरसागरांत अध्य 
दिला असतां किंवा अध्यप्रदान केलें असतां त्या समुद्राचे पाणा कितीं वाढले हें बघणाऱ्या 
मुलाप्रमाणेंच बालिश होय. नित्यानित्यविवेक, इहामुत्रवेराग्य, शामादमादि षटक आणि सुमुक्षा 
हीं जीं चार साधनें सांगितली आहेत, ती साध्य करून घेतलो असतां अज्ञानविनाशाचा कोणताही 
भाग साध्य होईल, मग मोक्षमाग सा*प होईल यांत शका कसली १ हें ज्ञानविज्ञान सर्वे- 
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विश्वत आहे, तथापि एक दोन गोर्टाचा उल्लेख करून मग भवसागरांतून तारून नेणारे 
जे आमचे चार आचार्य आहेत, त्यांमध्ये एकवाक्यता कितपत आहे याचा अमळ बिस्तार 
राने विचार मी करणार आहे. 


नित्यानित्यवस्तु विवेक आणि आधुनिक शास्त्रे. 


ज्योतिःशास्राची माहिती करून घ्यावयाची असेल तर त्रिकोणामिति, गोलाध्याय 
दश्शनानुशासन, इत्यादि शास्त्रांचे ज्ञान अवश्‍य असतें. त्रिकोणामिति शिकाबयाची असेल तर 
भूमितीचा अभ्यास करावा लागतो. कांही अकगणिताचें व बीजगणिताचे ज्ञान झाल्या- 
शिवाय भूमेितीमध्ये जीं ग्रहीत कृत्यें व प्रलक्षप्रमाणें हणून सांगतात, तयांचे ज्ञान होत 
नाहीं. अंकगणित समजायला थोडेस तरी व्यवहारज्ञान लागते. सारांश त्रिकोणामिति 
नीट समजून घ्यावयाची असल्यास भूमिति, अकगणित व व्यवहारज्ञान इत्यादि गोष्टी 
अवश्य असतात व ज्योतिःशास्र शिकावयाचं असल्यास वर नमूद केलेला शाखे आवश्य- 
कतःच समजून घेतली तर ज्योतिःशास्त्राची सशास्त्र माहिती होटल; याप्रमाणें सवे विद्या 
व शाक्रें यांचें प्रमुखत्व ज्या विद्येकडे साहजिकतः येते, ता. ब्रह्मविद्या नीट रीतीनें 
समजून उमजण्यासाठी मुमुक्षला अनेक विद्यांचे, अनेक शात्रांचे व अनेक कलांचें अध्य- 
यन केलें पाहिजे. उदाहरणाथ एकच गोष्ट घेतो. या नित्यअनित्य विश्वामध्ये ज्या चराचर 
आणि मूर्तामूत अनंत वस्तु आहेत त्यांमध्ये नि«प्र म्हणजे सदव अविकार्य स्थितीत, स्वरू- 
पामभ्ये राहणारा वस्नु कोणती आहे की, जा समजून घेतली असतां आत्मा नामक नित्य 
वस्तूचा आपल्यास उद्घोध होईल £ ही नित्य वस्तु म्हणजे प्रत्येक विद्वंतील, प्रत्येक शाख्रांतील 
व प्रत्येक कलेतील नित्य सिद्धांत होत. पहा की, पॉरस्थिति सारखी असेल तर दोनी मध्यें दोन 
मिळविले म्हणजे चार होतात असा गणिशास््रांतील सिद्धांत ज्याला उमगला नाहीं; कार्य उत्पन्न 
झालें कीं त्याला कारण तत्पूर्वी आवश्यकत: उत्पन्न झालेंच असलें पाहिजे, हा मूतांमूर्त शाक्रांतील 
सिद्धांत ज्याने समजून घेतला नाही; विश्वसंघटनात्मक व्यापार सुरू असतां जीं विसष्टीची 
( ६.ए०प0ठय; 011 9101111010 (2311171035: (2) शिला तिग्णाणष्टुेथा०प४ 
(0 उ€९०2७०९०ा8व (38) 1000111101 १001(100 1200111112) कार्य प्रचलित 
असतात ल्या सर्वात निल्यत्वानें टरय होणारा उत्क्रांतीचा स्पष्ट नियम, ह्यांची ज्यास माहिती 
नाहीं; कोणत्याही भौतिक अथवा मानसिक शास््रांचें अध्ययन करून ज्याने-निलत्वाचा नि- 
मम-सिद्ध करून घेतला नाहो; बिश्वामध्यें जी घडामोड प्रत्येक क्षणीं चालली आहे तिच्या मूळांशीं 
एंक तत्त्व कायमचें असतेच असतें असें शाक्षा्यासानें व स्वानुभवाने ज्याला कळले नाही; 
त्यांला निल्यानित्य वस्तलुविवेक कळणार कसा आणि कळला तरी स्वतः अजमाऊन घेतल्याखेरीज 
उमजणार तरी कसा? नित्यानित्यवस्तु त्यास समंजणार नाहीं ब समजली तरी उमजणारही 
नाहीं. पहा कौ, आपल्या प्राणाप्रियेचा वियोग झाला असता वेडा होऊन गेलेला 
पुरवा किंवा भवभतीचा माधव अगनगखगांस आपल्या प्रियेचा समाचार सांगण्या- 
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प्रीत्यथ विनात करित आहे, कुबेरकापामुळ बहिष्कृत झालेला यक्ष व्षाकूतूंतील मेघास 
आपल्या प्रिय भार्येकड आपला  प्रेमसंदेश घेऊन जाण्याची विनंति करित आहे, 
आपलें दशन होऊन प्रेमाने हारपळून गेल्यामुळे पंचत्व पावलेल्या प्रियाकरितां 
कठोर तपश्चया करणारा महाश्रता, चंद्रपीडा जवळ आपली करुणरस परिपूर्ण 
भ्रमकथा सांगत आहे. इत्यादि रतिविलापांच्या सुभग अथवा असुभग गोष्टी 
तारुण्याच्या प्रथमवयांत वाचणारा आमचा हष्लींचा विद्यार्थीवग ज्याप्रमाणें कल्पना 
सृष्टोंत मात्र मदनकुतहलाचा अनुभव घऊन तत्संबंबी अवास्तविक सिद्धांत 
बांधू लागतो, त्याचप्रमाणें मोक्षशात्राला साधर्नाभूत असणारा जा नित्यानित्यविवेक 
त्याचा अनुभव नसल्यामुळें आमचा नवशिक्या मुमुक्ष सामान्य दष्टांतांनी फसून जातो, 
व फसून जावा यांत काय आश्वचय आहे! लोकांच्या तोडून युद्धाच्या रम्य कथा व त्याची 
वीररसपारत वर्णने एकून बाहु स्फुरण पावणारा उत्तरवाळ ज्याप्रमाणे ता अपरंपार कोरव- 
सेनासंभार व त्यांचा त दिव्य शस्राश्र, ते चतुरंग सन्य व त्यांचा तो तुमुल व हृदयभदी 
रणरव ऐकून व पाहून बिचारा घाबरून गेला, त्याचप्रमाणें मोक्षशास्राच्या मनोहर गोष्टी व 
त्यांनी मनोहारी संग्रीतें चतर पुराणिकांच्या अथवा वाचस्पतीतुल्य हारिदासांच्या तोंडून 
ऐकल्यामुळे मोक्ष मिळविण्यासाठी ह!पापलला आधुनिक मुमुक्ष कामक्राधांच्या त्या दुर्भद्य- 
ऊर्मी सहन करण्याच्या वेळा गभगलित होऊन जातो, यांत चमत्कार तरी कसला १? व्यव- 
हारज्ञान नसतांही व्यावहारिक शास्त्रांतील नियम पाळण्याची प्रतिज्ञा करून मोक्षमार्गाच 
आक्रमण कह पाहणार नगशिके सुमुक्षूचां अशीच गडबड उडावयाची. एतदर्थ आमच्या 
झ्ासत्रकारांची अशी आज्ञा आहे की, केवळ गुरुमुखावरच न विसंबतां व पांचचार 
ज्ञे ठराविक दृष्टांत आहेत त्यांवस्च नुसती भिस्त न ठेवतां दुःखात्मक संसारांतही 
अबऱ्य लागणारी जी व्यावहारिक व धर्मशास्त्र आहेत, त्यांचें अध्ययन व 
त्यांचा अनुभव घेऊन निल्य कोणतें व अनित्य कोणतें, याचा निर्णय करावयास 
शिकाबें. हे शिकणें चांगलं आंगवळणी पडलें आणि नित्य वस्तूच आपल्यास हवी आहे 
घे तिच्या अधिगमासाठी आपण वाटेल ती अनित्य वत्तु टाकून देण्यास तयार आहो, 
असा मनाचा पक्का निबेध झाला ब संसारांतील हरएक प्रकारच्या गोर्टांत आपण नित्या- 
बद्दल, निदान पुप्कळ दिवस टिकणारी वस्त॒ आहे तिच्यासाठी, अनित्य अथवा तत्काल 
सुख देणाऱ्या गोष्टांचा किंत्रा मनोवृत्तीचा त्याग करण्यास सिद्ध आहों, असा आपल्या 
स्वतःस अनभव येऊं लागला ह्मणजे नित्यानित्य वस्तूचा विवेक परिपक्क होऊन नित्य 
वस्तूचा संभ्रह करण्याची बुद्धि व श्रद्धा निथचित कॉरतां येण्याचे सामथ्ये आपल्या अगं 
बाणत चालले ह्मणजे मग आपल्यास आत्मवस्तूचा अभ्यास करण्याचा एक अधिकार 
मिळाला असें म्हणतां येईल. ज्या सांपत्तिक, राजर्काय, शारोरेक, मानासेिक व धार्मिक 
पारेस्थि्तात आपला जन्म झाठा, तिच्यापेक्षा श्रष्टतर स्थितांत मी आपलीं मुलें-बाळे व 
आपदा समाज नेण्यासाठी यथाशक्ति प्रयत्न करीन व यासाठीं देवयज्ञ, कषियज्ञ, पितयज्ञ, 
मनुष्ययज्ञ व भूतयत्ञ असे पंचमहायज्ञ करण्याचा जो प्रत्येक दिवसाचा विधि आहे 
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तो मी. यथासांग पार पाडीन, जें दान व जी तपश्चर्या करण्याचा पावनकारक 
विधि सांगितला आहे, तोही सहशासत्र सिद्धीला नेईन आणि मोक्षमागीचा अवलंब 
करण्याचे वेळीं याज्ञवल्क्यांनीं आपल्या भार्येस ( मेत्रेयीस ) उपदेश करून तिला आत्म- 
विद्या सांगितली व तिचें समाधान केळे त्याचप्रमाणे माझ्या बायकामाणसांचे व मुलां- 
लेकरांचें समाधान करून मी मोक्षमागांचा अवलंब करीन, असा निश्चय करून 
नित्यानित्य विवेक आपल्यास कितपत साध्य होत आहे हें पहात रहावें. शरार अनिस्य 
आहे, वैभव शाश्वत नाही, आईबापांची, बायकामुलांची, इप्रमित्रांची संगति दुपारच्या 
सावली सारखी आहे, फार फारतर या जन्मापर्यंत टिकणारी आहे हे दाखले रोज 
संसारी पुरुषास येतात व बोलण्याचे वेळी त्यांची सत्यताही आपल्यास पटते, आणि 
ह्मणून मोक्षशात्र आपल्यास वहिवाटितां येईल, असे आते जे आपण त्या आपल्यास 
वाटते. पण हा निवळ भ्रम आहे. प्रत्यक्ष करणी करण्याची बेळ आली ह्मणजे वरील 
दाखले लटपट्न जातात. अतएव प्राचीन व आधुनिक शाखत्रांच्या परशीलनानें, धर्मशास्रांत 
जे विधि, सांगितले आहेत ल्यांचें विचारपूवक आचरणाने, विचारदृष्टीनें व अनुभवाने 
नित्यानित्य विवेक करण्यास शिकावे, जास्त वेळ टिकणाऱ्या सुखाप्रीत्यथ॑ कमी वेळ 
टिकणारें सुख टाकून देण्याची संवय लावून घ्यावी, कुटुंबाचे परमाथ सुख बृद्धिंगत होत 
जाण्यासाठी आपल्या ऐहिक व पारमाधथिक सुखावरही पाणी सोडण्याची दोक्षा ध्यावी, 
केव्हांही शात्रज्ञान, कलाज्ञान किंवा तत्त्वज्ञान ह ऐहिक व परमाधिक, व्यष्टीचें व समष्टीचें 
सुखप्रपोषकच होत असतें व ' नहि ज्ञानेन सदृश प्वित्रमिह विद्यते ' हें समजून ज्ञान मिळ- 
विण्यासाठीं मात्र उपभोग घ्यावयाचे असा निश्चय करून तो प्रत्यही अमलांत आणीत 
जावा, आणि निर्विकार स्थिति ही रागद्रेषापेक्षां अत्येत विलक्षण सुख देणारी आहे हँ 
समजून घेऊन शांतता, मनःशांतता, वाढविण्याप्रीत्यथे व सामाजिक शांततेच्या प्रपोषणाथे 
यथाशक्ति प्रयत्न असावा, इत्यादि प्रकारची तपश्चयी अथवा योगाभ्यास केला तरच नित्या” 
नित्याचा विवेक शास्त्र घुद्ध होईल, असे वाटते. हाच अभ्यासयोग भगवंतांनी आठव्या ब 
बाराव्या अध्यायांत सांगितला आहे. सारांश योग्य ह्मणजे योगाभ्यासाला अनुकुल अर्से 
ज्ञान मिळवावयाचें व परिस्थिर्तास अनुरूप असें विहित कमे करित राहावयाचें आणि भूत- 
कालीन अथवा भविष्यकालीन सुखदुःखांचा विचार न करितां ह्मणजे सुखदुःखांची चिंताव 
शोक करून ( शोकानें व चितेनें) आपल्या मनाची ( बुद्धीची व अहंबरत्तीची ) स्थिति 
विकारवश होऊं न देतां आपल कर्तव्य एकनिष्ट श्रद्धेने करावयाचें व येईल प्रसंग तो 
सुखसमाधानानें पार पाडावयाचा, ( म्हणजे सुखदुःख समेकृत्वा ) असा निश्चय हळूहळू 
करून व ल्याप्रमाणे वागावयास लागून जर आपण विवेक संपादित गेला तर परमाथोला 
दृष्ट जो नित्यानित्यविवेक तो आपल्यास साध्य होईल अश्नी माझी समजूत आहे. असो; 
तेव्हां कायिक अथवा मानसिक क्रेशांमुळें स्वकतव्याचा तामसी त्याग करून ' कमोनें 
ब्रह्मरूप वाढत नाहीं, किंवा कमे केल्याने कमी होत नाहीं ' असा शाक्वार्थ सांगावयाचा 
ब आपलें दौर्बल्य आच्छादित करावयाचें ही संवय आमच्या सामाजिक इुदैवानें 
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आपल्या समाजांतील श्रेष्ट पुरुषांस लागली आहे, ह्या परस्परावेधातक संवयीनें 
बिश्वाच्या अंतबोह्य नित्यनियमांच्या नूतन शोधांला आम्ही आंचवला, इतकेंच नव्हे, तर 
आमच्या पूर्वजांनी आपल्या आद्वितीय वुद्धिप्रभावानें व विलक्षण करमकोशल्यानें जे 
इह-परमार्थ साध्य करणारें ज्ञानसामर्थ्य व कर्मसामर्थ्ये मिळविले होतें तेंही गमावून 
बसलो. समाजांत श्रेष्ट मानलेल्या ब्राह्मण जातीचें हें ज्ञानाबिषर्यांचें औदासिन्य व कमो- 
विषयीची बिकलता पाहून बाकींच्या लोकांनीं ब्राह्मणनिष्ठ राहून त्यांचें घातुक अनुकरण 
केळे व सर्वत्र पुरुषाथाचा उच्छेद करणारा व येथील नैसर्गिक संपत्तीला अनुकूल 
असणारा भाळस बळावला; तो आळस, ती मनाला व शरीराला दुबळेपणा आणणारी 
दुष्ट संवय, नेभळें समाधान यांना पार झुगारून देऊन, अथवा एकदम झुगारून देणें कठि- 
णच आहे, तेव्हां कमाक्रमानें झुगारून देण्याचा प्रयत्न करून आपण व्याबहारिक आणि 
तदजुकूल पारमार्थिक, तसेंच पारमार्थिक व तदनुकूल व्यावहारिक, नित्य कोणतें आहे, 
अनित्य कोणतें आहे, याचा व्यक्तिदाः व समाजदाः विचार कराबा आणि व्यक्तिनिष्ठ समा- 
जाला आणि समाजनिष्ट व्यक्तीला इहपर हितकर नित्य आहे त्याचा संग्रह करून, विघात- 
कारी अनित्याचा त्याग करावयास शिकू या व त्याग करावयास लागूं या. हाच काय तो 
श्रयोमाग आहे असं मला वाटतें हाणून याचा हां विस्तार केला आहे. भसो; ह नित्यानित्य 
विवेक आपल्या हस्तगत झाला म्हणजे लागठोच उत्तम प्रकारचं 


घेराग्य 


आपल्यास मिळूं लागतें. सर्वदा अविकृत स्थितीने स्वरूपांत राहणारें त॑ नित्य होय. 
त्या ह्या नित्यावरच प्रेम ठेवणें व येथील अथवा स्वगोतील विषयांच्या ज्ञानाने ब उपभोगानें 
मिळणारे जे सुख आहे तें अनित्य आहे, म्हणून त्याविषयी उदासीन राहणें, तें सुख व ते 
सुखविषय सर्वथा वर्ज करणें याचें नांव वैराग्य होय. जसें जसें ज्ञान वाढत जातें, 
तसें तसें नित्य समजत जाते; आणि नित्य समजत जाते तसें नित्याचा संग्रह करावा 
हो बुद्धि दृढ होते. ही बुद्धि दढ होत जाते, तसतसें विषयवैराग्य वृद्धिंगत होतें. एवंच 
नित्यज्ञानावर वैराग्याची स्थिति अवलंबून आहे. ज्याप्रमाणें नित्याची व्याप्ति क्षणभंगुरा- 
पासून तो अनंतकालापर्यंत आहे म्हणजे नित्य हें सापेक्ष असून त्याची व्याप्ति ज्ञानानुसार 
अनंतकालापर्यंत, अविकृत आणि अविकार्य स्थितीपर्यंत म्हणजे स्वरूपापर्यंत होत जाते, 
त्माचप्रभाणें वैराग्य हें शारीरिक सुखापासून तों आत्मसुखापर्यंतचा प्रदेश व्याप्त कारितें. 
म्हणजे पुष्कळ काल टिकणाऱ्या सुखाकरितां व विषयाकरितां क्षाणिक अथवा कमी वेळं 
टिकणाऱ्या सुखांचा व सुखविषयांचा त्याग करावयाचा, येथून वेरेग्याला आरंभ होऊन 
सापेक्षतेने तें वाढत जातें; तें इतकें की, बाह्य विषय मात्र सवे कालभंगुंर आहेत, त्या 
पासून उत्पन्न होणारे सुख तेंही कालभेगर ह्मणजे केव्हां तरी नष्ट होणारे आहे, अतएव 
ह्य विषय व तजञन्य सुखही त्याज्य आहेत असा विचार पू्वैक समज होऊन ल्या 


[५५५] 


बुद्धीच्या अनुषंगानं श्रद्धा उत्पन्न होते व ते ते बाह्य बिषय ब तजन्य सुख यांचा आपणे 
त्याग करितो; ह्याचें नांव वैराग्य होय. या प्रपंचावरून नित्य, ज्ञान आणि वेराग्ये 
यांचे साहचय आहे असा निश्चय होईल तर माझें इष्टकार्य झालें. बालवयांत मनांत 
थेईल तोच विषय सुखकारी आहे, असा अज्ञानाने प्रह होतो. तसेंच या वेळीं मानासिक 
सुखापेक्षा शारीरिक सुखाची, नेतिक व धार्मिक सुखापेक्षा शारीरिक व मानसिक सुखाची, 
आणि लोकांच्या सुखापेक्षा आपल्या स्वतःच्या सुखाची चाड जास्त असते. वय वाढत 
जाऊन ज्ञान मिळूं लागले, अनुभव येऊं लागला, ह्मणजे अज्ञानाचे ढग बिरू लागतात 
आणि मनांत येईल तोच विषय सुख देता असे नाहीं व तो सुखकारक होतो असाही 
नियम नाहीं, हें ज्ञान स्वतःच्या अनुभवावरून व आप्तइष्टांनी सांगितल्यामुळें प्राप्त होतें. 
ह्याचप्रमाणें मानासेिक सुख हे भ्रष्टप्रतीचे व हणूनच जास्त वेळ टिकणारे आहे. नैतिक 
अथवा धार्भिक सख हें शारीरिक वब मानासेक सुखापेक्षा भ्रष्टातर व खिरकालिक आहे 
असेंही ज्ञानविज्ञान वयोमानाप्रमाण वाढत जातें. तसंच समाज जसजसा वाढत जातो ब॑ 
सुसंत्कृत, होत जातो, त्याप्रमाणे ब्यक्तिसुखापेक्षां सामाजिक सुख व ह्या सामाजिक सुखापेक्षांही 
पारमार्थिक सख म्हणजे स्वरूपसुख श्रष्टतर व अनाद्यनंत आहे, अशी सात्विकबुद्धि व 
सात्विकश्रद्धा उत्पन्न होऊन कनिष्ट प्रतीच्या सुखांविषयीं अप्रेम, हेयबाडे, वैराग्य उत्पन्न 
होते. हें खरे वेराग्य होय. रामचंद्राला परस्रोविषयी जे वैराग्य होते, पंडुसुंत धमोला 
अधमाविषयां जें अप्रेम होतें, रामदासस्वामींनी उपभोगाविषयीं जो तिटकारा दाखविला, 
शिवाजीमहाराजांनीं परकामिनीवर जो बहिष्कार धातठा, रामकशासख्री प्रभुणे यांनीं परधना- 
विषयीं जी उदग्र उदा्सानता दाखविली, तें वेराग्य, तें अप्रेम, ती हेयबुद्धि, तो तिटकारा, 
तो बहिष्कार व ती उप्र उदासीनता बाह्य विषयांचे सवेथा विसर्जन कराल, तेव्हां वैराग्य- 
वृत्ति संचाहु लागली असें म्हणतां येईल. पण बायकामुलांवर संतापून गेल्यामुळें, दोन 
तीन वेळां स्मशान यात्रेला जावें लागल्यासुळ, श्रम लागणाऱ्या कामाच्या नावडीमुळे जे 
वैराग्य येतें तें खरें नव्हे. तें आगंतुक वराग्य होय. दुःखाचा आवेग सहन न झाल्या- 
मुळें उत्पन्न झालेले हे बेराग्य, दुःखकारण संपले की, डळमळू लागते. संकट आलें 
असतां एकादा व्यसनी पुरूष जसा आपलें व्यसन सोडाबयास तयार होतो ब संकटविमो.« 
वन झाल्याबरोबर पुनः ' पहिल्या पाढयावर ' येतो तसाच अविचारी वेराग्याचा विपाक 
हटकून होतो. अजुंनाचा संन्यास याच प्रकारचा होता. तसेंच हृद्टी आमच्या समाजांत 
वावरणारे बरागी, वाघे, मुरळ्या, गोसावी, भाविणी यांचें वैराग्य आहे काँ, वैराग्याची 
थटा आहे? आमचे वेराग्यशिक्षक कोण?१ तर भिक्षक, हरिदास आणि पुराणीक! 
यांपैकीं किती लोक असे सांपडणार नाहोत, का, ज्यांच्या अंतर्बाह्य आचारविःवारांबरूम 
हे ठोक वैराग्याच्या वैराग्याचे म्हणजे प्रपंचाचे शिक्षण देणारे धंदेवाले लोक आहेत, असे 
ह्मणतां येणार नाहीं! आमच्या हिंदु समाजांतील ल्लियांचिे पातित्रत्य 
सवेथ्रा ब सवेदा अनुकरण करण्यासारखे असतें ही आनंदाची व अभिमानाची वाती 
कोणाही हिंदुपुरुषास नव्याने सांगावयास तको आहे. हें सर्वाशी खरें आहे, तथापि ज्या 
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म्राऊलींच्या दुर्देवाने त्यांच्यावर अकाली वैधव्याचा प्रसंग येतो व हा प्रसंग आल्यामुळें 
त्यांस संन्यस्तद्रात्ते पत्करावी लागत, त्या बिचाऱ्या माऊलीच वतन बाह्यतः व शरीरतः 
शुद्ध राहतं म्हणून त्यांच्या सर्वांगी पूर्ण वेराग्य बाणलें असें आपल्यास सत्यदृष्टीनें केव्हांही 
हणतां येणार नाहीं. ' आधीं मन मुंडा बा मुंडा । कशासि मुंडिता तुंडा ' असें गजना करून 
सांगणारे सत आणि ' आली सिंहस्थ पवेणी । न्हाव्या भटा झाली धणी ' असें कठोर पण 
कल्याणकरी वाणीनें सांगणारे तुकोबा महाराज अनेक वेळां मानसिक, पेच्छिक व 
आत्मिक वैराग्य पाहिजे; वरपांगी वैराग्य उपयोगाचें नाहीं असें सांगतात, तें आपण 
बिसरूं नये. (“ कर्मेद्रियाणि संयम्य य आस्ते मनसा स्मरन्‌।...मिथ्याचारः स उच्यते. ॥ ) 
असत्य दांभिक लोकांस भगवंतांनी मिथ्याचारी म्हटलें आहे. सारांश, वैराग्य, उपभोगा- 
संबंधां वैराग्य, इहपरलोकीं जे सुखकारी उपभोग आहेत, त्यांसंबंधींचें वेराग्य, ज्ञान- 
पुरःसर आणि विज्ञानपरःसर मुमुक्षूच्या आंगांत शिरलें तरच कार्य होईल. श्रेष्ठ प्रतीचें ज्ञान 
होऊन नित्याची ओळख पटली व तें नित्य भापल्यास हवेंसं वाटू लागलं, त्याचा घ्यास लागला, 
तें मिळबिण्याची खटपट सुरू झाली ह्मणजे अनित्य सुख देणाऱ्या, स्वतः विकृत अथवा विकार्य 
स्थितींत असणाऱ्या विषयांवर अप्रीति होते आणि नित्याचे ज्ञानविज्ञान खंबीर झालें ह्मणजे 
अनित्याविषयीचे वेराग्यही कायमचे होते. उघडच आहे, नित्यवस्तूच्या लाभापासून किंवा 
अधिगमापासून जे सुख होते ते समाधानी स्वभावाचे असल्यामुळें चिरकाल टिकणारे, जास्त 
घनदाट, जास्त भरीव आणि जास्त सामध्याचें असतें. छकडीच्या लावण्या गायिल्यानें 
सुख होतें; पण कोणाला £ शारीरिक उपभोग म्हणजेच पुरुषार्थ सिद्धि होय, असें वाटणाऱ्या 
पुरुषाला ! उपभोगाची तृष्णा उद्यॉपेत करणारे खानपानादि पदाथ अथवा सुकचदन, 
बनिताश्रंयरादि विषय परमेश्वर तुल्य वाटतात. पण हेच पुरुष ज्ञानमार्गाला लागले 
व्यवहारांत ही नित्य कोणतें अनित्य कोणते, याचा विवेक करतां येऊं लागला, निल्या- 
बिषयीं बुद्धि व श्रद्धा स्थिर होऊन प्रथम जास्त वेळ टिकणारे, नंतर जास्त वेळ टिकून 
सुख देणारे, पुढें जास्त वेळ टिकून जास्त सुख देऊन दुःख उत्पन्न न करणारे, असे 
विषय घेण्याची संवय लागली ह्मणजे तदितर बिषय टाकून देण्याला आरंभ होतो. हा 
बैराग्याचा आरंभ होय. आपला पुरुषार्थ कोणता तो निश्चित ठरला व त्याचीं साधनें 
निश्चित ठरलीं ह्मणजे तदितर विषयांबिषयीं वैराग्य टढ होत जाते. शेवटीं कधींही कमी 
किंबा विकृत न होणारें, केव्हांही दुःख न देणारे व केव्हांही इतर विषयाचे भान उत्पन्न 
होऊं न देणारे जे आत्मस्वरूपज्ञानविज्ञान तें मिळाले म्हणजे वैराग्याची पूणोवस्था होते 
ती इतकी कों, या पुरुषाकडे जाण्यास विषयच धजत नाहींत. ( रसवजे रसो$प्यस्य परं दृष्टा 
निवतेते ॥ ) हें मूर्तिमंत वैराग्य होय. आपूर्यमाणमचलप्रतिष्ठं हा श्लोक पहा. याप्रमाणें 
ज्या क्रमाने नित्यज्ञान व्यवहारांतूनच हुडकून काढून परमार्थात शिरते, त्याच क्रमानें 
बैराग्यही प्रथमतः विशिष्ट वैराग्याचे स्वरूप धारण कारित कारित शेवटीं विषय- 
बैराग्यरूप बनते. व्यवहारांतील नित्य स्वानुभवाने व गुरुमुखानें समजू लागलें म्हणजे 
मोक्ष मागाला जाण्याचा पहिला अधिकार मिळतो, लाचप्रमाणें न्यवह्रांतीळ अनिष्ट 
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विषयावरील अप्रेम उत्कट स्वरूप पावून शेवटीं शेवटीं बाह्य विषय तेवढा त्याज्य कराव- 
याचा ही स्थिति प्राप्त झाली ह्मणजे मोक्षमागांचा दुसरा अधिकार मिळाला असें. सथ- 
जावें; अथवा मोक्षाच्या तटाचा दुसरा दरवाजा उघडला असें समजावें. या पुढें 
आणखी दोन अधिकार अथवा दोन दरवाजे उघडावयाचे आहेत. तिसरा अधिकार 
संपादावयाचा म्हणजे 


(३) शमदमार्देषटक 


साध्य करून घ्यावयाचे; ह कार्यही अत्यावश्यकापेकींच आहे. शमदमादिकांचा 
विचार पुष्कळच झाला असल्यामुळें आणि अंतःकरणाच्या नियमानें अथवा युक्तत्वानें सर्वे 
अंतबोह्य दद्रियें शांतच होतात, असा अनुभव असल्यामुळे मला या संबं्धे विशेष 
विस्तार करावा, असे वाटत नाहीं. नित्यज्ञान होऊन वैराग्य जसजसं स्थिर होत जातें, 
तसतश ज्ञानद्रियें, कमेंद्रिये, अंतःकरणे म्हणजे वासनेसह मनबुद्धि आणि सुसंस्कृत भ्रद्धा, 
ही मंडळी युक्त स्थितांतच असतात. पहा कीं, तरणाताठा श्रीशुकाचा्य दिगंबर असतांनाही 
बायकांच्या अंगावरून गेला तेव्हां शुकाचार्यांच्या अंतःकरणांत व इेद्रियांत बलळबिचळ 
झाली नाहो, इतकेंच नव्हे, तर ज्या बायकांच्या दृष्टीस तो पडला, त्यांच्या गांभीयात 
बालाम्रही भिन्न भाव आला नाहीं, इं शमदमादि संपस्तीचं उत्तम उदाहरण आहे. स्थित 
प्रहाची लक्षणं सांगतांना “ यस्माश्नोद्रिजते लोको०-इ.' असे भगवंतांनी हाटलें त्याचें 
तात्पये हेंच-आहे. अगदीं अलीकडचे उदाहरण म्हणजे मिरजेस गेल्या पाव शतकाचे 
पूर्वी अण्णाबोबा म्हणून असत, त्यांचं होय. यांची वृत्ति बाळपणाची असे. हे सदा 
भानंदी असत. हे सदैव नमन असत तरी बायकामुलांस यांच्याशी वागतांना संकोच 
वाटत नसे. कांहीं लोकांस हे * साधु ' असें वाटे ब कांहों लोक “हा बेडा आहे' असं 
म्हणत. इतकें मात्र खरें की, यांचें वैराग्य अति कडकडित होतें; म्हणजे यांची अंतबोरध्ेंद्रिये 
पूणेप्णाने शांत व स्थिर झालेलीं होती. एके दिवशीं स्वतःच्या इच्छेने किंवा कोणा 
ळच्चाच्या सांगण्यावरून एक विश्वयोषेता यांच्या जवळ जाऊन लडिवाळपणानें यांस 
अंजारूं गोंजारूं लागली, पण बोवांच्या अंगावर शहारे येईनात ! पुढें तिने निलंज्ज 
होऊन हातांत कामदंड घेतला व त्याचें मर्दन करू लागली. तथापि कोणत्याही हद्रियांत 
कोणत्याही प्रकारचें उत्तेजन नाहो! हें पाहून तिनें कयास केला कीं बोवा तृतीय प्रति 
आहित! पुढें दुसरे दिवशीं ती ख्रानास श्रीकृष्णेवर गेली तेथें बोवा अकस्मात प्रकट 
झाले व “ह्या पहा रांडे! मी छोीब कसा आहे तो? असे अभिनयपूर्वक शब्द उल्ारून 
ती स्वारी तेथून पळून गेली. याचें नांव शमदमादिकांचें साधन. वरील काहाणी सांगो- 
वांगीची नव्हे; घडलेली गोष्ट आहे. तात्पय अंतरिद्रियांवर, बाह्मेंद्रियांवर जीवाला स्वामित्व 
इरबे असतें तें विषय वेराग्यापासून म्हणजे नित्यानित्यवस्तु विवेकापातून मात्र मिळेल, 
हृंद्रियनिग्रह, मनोविजय, सहनशीलता, उदासीनता इत्यादि मोक्षमार्गीला नेणारे गुण 
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केवळ निल्य ज्ञानापासून परंपरेने प्राप्त होतील. एवंच हा मनोबुर्दधांचा दरवाजा व्यवहारांत 
ऊघहून जसजसं बुद्धिद्वारा ज्ञान प्राप्त होईल, जसजसें वैराग्य श्रद्धेच्या द्वारानें सिद्ध होत 
जाईल, तसतसा या षटकसंपत्तीचाही लाभ होत जाईल. * पुत्राचे सहभ अपराध 
माता काय करी तयाचा खेद । हा मनःसंपत्तांचा दाखला जसा प्रत्येक माऊलीच्या 
ग्रहांत सांपडतो, तसाच दाखला आपल्या वनांत आणण्याला शिकावे. १५॥१६ वर्षापर्य 
तच्या पुन्नाच्या वतनामध्यें मातुत्रीला जसा दोष दिसत नाहीं कदाचित दिसलाच तरी ती 
जशी त्याचा प्रतिकार करण्याचा उपदेश प्रेमानें कारिते, त्याप्रमाणें आपलें नातेवाईक, 
आपले इष्टमित्र, आपले जातभाई, आपले राज्यबंधु आपले राष्ट्रबंधु व आपले मानवबंधु 
सवेत्र वावरत आहेत, असें स्वात्मत्वाचे वतुळ हळुहळू वाढवून मानावयास लागावे आणि 
चुक्यांकडे किंवा अपराधांकडे दोषदष्टीनें न बघतां त्यांचे दोष प्रेमाने नाहींसे करण्याचा 
यत्न करावा. हा यत्न साधेल व आपलाही मनोविजय होइल. केव्हां १ जेव्हां व्यक्ति- 
स्वार्थाची दृष्टि सवेथा मावळेल तेव्हां. आपल्यासाठी सव जगांचा व्यवहार चालला आहे 
व चालावा, ही संकुचित व समाजविघातक बुद्धि त्यागून देऊन जेव्हां आपल्या दुःखाची 
आत्यंतिक निदृत्ति करूं इच्छिणारा पुरुष दुसर्‍याच्या अधिकारानुसार त्याचें इहपारलोकिक 
कल्याण करण्यासाठीं हर्षाने व मनोभावापासून झटेळ, सारांश कुटुंबासाठी, समाजाप्रीत्यथे 
ब राष्ट्राकारेतां, राजास्तव ह्मणजे या सवाचे ज्ञानदृष्टीनं व सुखरषटीनें यथाशक्ति कल्याण 
करण्यासाठीं मी जन्मला आहे व प्रेमळपणाने समाजांत राहिला तर माही कल्याण 
होईल, अशा शुद्ध बुद्धीनं वागले तरच नित्यज्ञानाची मर्यादा वाढेल, वेराग्याचा परिघ 
बिस्तीणे होईल आणि मनःशुर्द्धाचें काय सुसंस्कृत होऊन बिस्तीण होईल.  मनःशोधनाचे 
कार्य समाजांत होतें तसें इतरत्र होणें अशक्य आहे.  एकांताने विचाराला 
दाढ्ये येईल, पण हें दाळ्ये कायमचे आहे कों नाहीं हे॑ अजमावण्याचे उत्तम स्थान 
हणजे समाज होय. बेराग्याच्या सुवणांला कस लाबाबयाचा तो समाजांत लावावा 
लागेल. ह्याचप्रमाणें नित्यज्ञान मिळवावयाला उत्तम स्थान ह्मणजे समाजच होय. 
अनुभव मिळण्याचे स्थान समाजच आहे. समाज नसता, तर नित्यानित्यविवेकाचे घडे 
आपण आपला सगळा जन्म वेंचला असता तरी कितीकसे मिळाले असते तसंच समा- 
जाच्या अभावी आपल्याला वेराग्याचं ज्ञान व वेराग्याचा अनुभव मिळण्याचे टिकाणच 
नव्हतं. चित्तशुद्धीचाही हाच इतिहास आहे. श्रतीनें व स्मृतींनी नित्य नेमित्तिक कमें 
करण्यास सांगितलीं आहेत, त्याचें तात्पयेच समाजांत राहून व समाजांत वागून आधण 
आपलं चित्त शोधून घ्यावे, हं आहे. इंश्वराची उपासना सांगितली आहे व इंशभक्ति 
अनन्य ठेऊन लोकसंप्रह करण्यास सांगितलें आहे, त्याचें तात्पर्यही हेंच आहे को, अति- 
सुंदर ध्येय यथाशक्ति मनापुढे ठेऊन इंश्ररदष्टीने ह्मणजे सायजनिक कल्याण करण्याच्या 
दृष्टीनें वागळे असतां ज्ञान वाढेल, नित्यावर भक्ति उत्पन्न होइल, बैेराग्य बाणेल आणि 
चित्ताचें शोधन होईल. असो: याप्रमाणें चित्तथुद्धी होऊन मोक्षमागांचा तिसरा अधि- 
कार मिळाला अथवा मोक्षगडाचा [तैसरा दरवाजा उघडला झणजे चवथा दरवाजा 
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ज्या अंतगृहांत नेतो, तो बालेकिल्ला व त्या किहयाच्या आंत नेणारा दरवाजा दिसू. 
लागतो. येथे रमणीय शोभा आहे; पण दिसतांना मात्र सवंत्र भसुर प्रकार प्रकट होतो. 
असो; हा दरवाजा किंवा दिडी हणजे 


मुसुक्षा 


होय. नित्यानित्य विवेक, वैराग्य, मनःशोधन इत्यादिकांच्या साहाध्याने मोक्ष 
नांवाचा किला सर करणें सोपे होईल हें खरे; पण याला एक शर्त आहे. तीही काँ, 
मुक्त होण्याची इच्छा उत्कट झाली असली पाहिजे. ही इच्छा नसेल तर वरील तीन 
अधिकारांच्या साहाय्याने व्यवहार मात्र उत्तम प्रकारचा सिद्ध होईल. 


या तीन साधनांच्या योगाने पाव्विमात्य लोक आजमित्तीला केवढ्या थोरल्या 
आणि [किती विचित्र विषयसंपत्तीच्या प्रेमा्लिंगनांत दंग झाले आहेत, पहा. ल्यांचा 
नित्यानित्याविषयींचा विवेक जाणत झाल्याठा आज सुमारें ८०० वर्षे झाली. इतक्या 
अवधींत त्यांनी पृथ्वी, आप, तेज, वायु व आकाश या पंच महाभूर्तासंबंधी अपूर्व 
आणि अश्रतपूवे असे शोप लाविले आहेत; जल, वायु, अभितेज या शक्तीस अथबा 
मनुष्यानें शोध केला असतां स्वरूपत' प्रकट होणाऱ्या या भूतत्रयाच्या देवतांस, प्रसन्न 
करून घेऊन मानवी प्रपंचांतील प्रचंड कामें त्यांच्या कडून घेऊं लागले आहेत, पृथ्वीच्या 
उद्रांत शिरून ह्या लोकांनी तेथील बह्ठत रत्ने बाहेर काढलीं आहेत, 
इतकेंच नव्हे तर पृथ्वीला  जन्मून किती वर्षे झालीं असतील, 
या ज्ञानाचाही त्यांनी सपाटन शोध चालविला आहे. रामायणातील चोौदा- 
चौकड्यांचें राज्य करणारा, देवदेवतांस बंदीत टाकणारा, अत्यंत उप्र पण एकानिष्ठ तपश्चर्येने 
ब॒ सशास्र गायनाने शेकरास संतुष्ट करणारा जो राजा रावण, त्याकडे हजारों देवता 
ग्रहकृप्यें करण्यास लाविल्या होत्या असे म्हणतात. पण त्या कविकल्पित आणि हणूनच 
अतिशयोक्तिपरिष्ठठ काव्य वर्णनालाही मागें सारून सद्यःकाली पाश्वात्यांनी आअमि- 
बरुणांकडे ओश्यांच्या व माणसांच्या गाड्या व जहाजें ओढण्याचे व गिरण्या चालवून 
हजारों चात्या व माग एकदम चालविण्याचे काम दिलें आहे, इंद्राचे बज हणून कामं 
करणारी विदयुद्देवता आज मित्तीला संदेशवाहकारचें म्हणजे डाकवाल्याचें ब टाम सारख्या 
शाड्या ओढण्याचे काम कारेत आहे, सूर्याकडे चित्रें काढण्याच्या कामाची नेमणुक झाली 
आहे, वायु देवता पिठाची जाती चालविणे. बागेस पाणी शिपणें, पंखे व झोपाळे चालविणे 
इत्यादिकारचें काम जलदेवतेच्या किंवा विद्युद्ेवतेच्या साहाय्यानें कारेत आहे. अशीं अनेक नव्हे 
अनंत कामें देवदेवतांकडे सोपवून तिकडील मनुष्यप्राणी मानवी सुखामर्थ्ये यत्किचितही कमी- 
वेणा न आगितां मानती श्रमाचं गुरुत्व कमी करावें, पण कार्याचे गुणमान बंरच्या म्हणजे 
भ्रष्ट प्रतीचे असाग्रे, अशा योजनेमध्ये गुंतला आहे. ह्याचप्रमाणें तिकडील लोकांनीं भानवी 
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शरीराची, मनाची व शीलवृत्तीची अंतबोह्य रवना कशी आहे, आदिकालीं कशी होती, 
भविष्यकालीं कशी असेल याचा व मानवी कुटुंबाच्या निरनिराळ्या समाजांची अधिभौ- 

तिक, अध्यात्मिक व अधियाज्ञिक स्थिति कशी होती व ती कसकशी उत्क्रांत होत आली 
_ आहे, तिचा ओघ कोणल्या मार्गाने जाणार यांचा शोध लावण्यासाठी मोठमोठाले तपो- 
निधी तपश्चया करित बसविले आहेत! गणित, तके, व्याकरण इत्यादिकांमरध्ये आमचे 
लोक एकदां बिनीवाल्यांचं काम करित असत. पण तो मनु पालटन दल्लींच्या पाश्चात्य 
क्ु्षींनीं या मानासिक शाखत्रांमध्य अतर्क्य प्राविण्य मिळवून एका गणिताच्या जोरावर व 
पदा्थविज्ञानाच्या व दरशेनानुशासनाच्या साहाय्याने सूर्यचंद्रमंगलादि स्वपरावलंबी तेजो- 
राशींचे वजनमाप, त्या त्या लोकांवरील भूरचना, अंतरिक्षस्थिते इत्यादि चमत्कारिक 
माहिती हुडकन काढिली आहे! ज्या देवदत्त तत्त्वज्ञानावर व धमोवर आम्ही पोरस्त्य आये 
आजपर्यंत डौल मारेत होतो, त्या तत्त्वज्ञानाच्या वतुळा जवळ जवळ पाश्चात्य तत्त्वह्ञ-येऊन 
पोहोंचळे आणि आक्का लवकर जागे झाला नाही तर तत्त्वत्तान शिकबिण्याचें आमचें आचार्यत्व 
छप्त होऊन आम्हांस केवळ * आचारीपणाचा ) च धंदा शिल्लक उरेल की काय, अशी भीति 
बाळगण्याचीं कारणें उत्पन्न झाली आहेत. पण आम्हासच हंसावयास नको; प्रत्यक्ष निसगे 
देवीलाही आपलें विविध घटनापटुत्व आतां संभाळूनच ठेविलें पाहिजे. मानवी शरीरांतील 
अनेक रस मानवी कृतीने उत्पन्न करावे, ही महत्वाकांक्षा युरोपियन विश्वामित्रांनी मनांत 
धारेली आहे आणि हो आकांक्षा व तदवश्‍्यक योग आणि ज्ञान ही त्रयी जर अखड काम 
करित राहील तर बावीसाव्या किवा तेविसाव्या शतकांतील स्मयमाणपुरुषाचे नुसतें संगम- 
रवरी पुतळेच न राहतां जिवत पुरुषच किंवा अजरामर पुरुष प्रातिकृतीच स्मारक स्वरूपाने 
उभ्या राहतील असा समार दिसतो! 


वरील संपत्तिसमृद्धींन, ज्ञानसमृद्धीनं, बलसस्द्धाने व क्रियासमृद्धीने मानवी 
बिषयसखांत कांहीं जास्त भर पडली, यांत शका नाही. ह्याचप्रमाणें मानवी मनाची ब 
शीलाची रचनाही सुसंस्कृत झाली आहे, असे ह्टलें पाहिजे. तथापि मुक्तीमध्यें मिळणारें 
जें दुःखाविन्सुख सुख किंवा अज्ञानशून्य ज्ञान अथवा विकाररहित अविकार्य शांति, ह्यांचा 
मात्र लाभ या समाजास आजच्या स्थितींत होणे शक्‍य नाहीं. जावत्कालपर्यंत शदरयादि 
प्रचोदक मनोवृत्तीचे तोंड बहिमुख आहे, अंतसुंख नाहीं, जोपर्यत निदृत्तिमूलक अवृत्तीचा 
उगम झाला नाहीं, जापयंत आत्मज्ञान म्हणजे अद्वेतज्ञान झालें नाहीं, सारांश जोपर्यंत 
“मीच अह्म आहे! असा बुद्धीचा निश्चय होऊन सत्त्वशील वृत्तीच्या ज्ञानबलकरियेत 
अयतीणे झाला नाही, जापयेत राममय वत्ति झाली नाही, तोंपर्यंत ही सवाहे रावणी 
संपत्तीही मोक्षदरष्टीनें व्यथेच होय. पहा कौ, सुखार्बेषय पुष्कळ वाढले किंवा विषय 
उत्पन्न करण्याचीं साधनें मुबलक झालीं, तरी तीं ती सुर्खे घेण्याला ब त्या त्या साधनांचा 
उपयोग करण्याला जी बुद्धि, जे बल, जी इच्छाशक्ति अवश्य हवी, ती सर्वास सारखी 
कोठून मिळणार! ज्ञान, बळ आणि किया यामध्यें नेहमीं वेचित्र्य राहणार; कारण यांची 
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घटला वूर्वजन्मींच्या कर्मे--संचयानुरूप व्हावयाची. या पूवेसंचितावर किंबा 
पू्वजन्मावर तुमचा विश्वास असो वा नसो, “इंथ्रर आहे व तो न्यायी आणि व्यवस्थित 
जाहे, ! इतक्या गोष्टी ग्रहीत घेतल्या आणि प्रत्येक कायोला योग्य असें कारण असावे 
लागते, हा अनुभव, जिवत ठेविला म्हणजे प्रत्येक जीवार्या शरीरमनाची ठेवणे 
त्याच्या पूर्वजांच्या व पूवंजन्मीच्या संचिताबरून ठरते असें मानावयास पाहिजे. येथेही 
जीवास स्वातंत्र्य आहे. पण हा विषय निराळा असल्यामुळे त्याचा विचार येथ नको. भर 
हे दाखवावयाचे आहे को, साधनसंपत्ति सारखी असली तरी निश्चयाने जीवाची हानवंशॉः 
क्रिया ही त्रयी सारखीच असते, असें नाही. अथोतच उच्चर्नाच भाव उदयास येतो. मत्सर उत्पल 
होता. तामसी कृत्ये अक्‍तीणे होतात. दुःख जन्मास येते. युरोपमध्ये बहुधा अल्येक राष्ट्रीत 
क्रांति उत्पन्न करणाऱ्या अराजक पथाचे ज बंड माजले आहे, मजूर आणि भांडवलवारे, 
यांच्यामध्यें जो रणसंम्राम गर्जू लागला आहे, गरीब आणि श्रीमंत यांच्यामध्यें तंढॉ 
लागला आहे, ' आजपर्यंत कुलीन लोकांकरितां राज्य होते, आतां आमच्या कारिता 
राज्य चालवावयास हवें ' ही जी अनाधिकारी लोकानी ओरड चालांवेली आहे, श्रीमंती, 
वरच कैराचा बोजा असावा असे जे गरीब लोकांचें मागणे आहे, या सर्वाचा इत्मर्थ 
काय आहे? इत्यथ हा की, साधने विपुल असला तरी स्वाथबुद्धि जित आहे व कोणतेही 
साधन करून स्वार्थाची सिद्धा करावयाची हा उद्देश जिवंत आहे, तोपर्यंत समाजांत 
कांहीं लोक दु.खी राहतील ब ते लोक सवे समाजाचे जीवित दु.खमय करतील. तेव्हां 
कमे मात्र करण्याचे आपल कतेन्य आहे, फलदाता परमेश्वर आहे; परमेश्वर करीछ 
ते न्याय्य आणि ह्मणून मला मान्य असले पाहिजे; हा समज प्ररूढ होईल तेव्हां 
समाजांतील सामाजिक दु ख नष्ट हाईल. पहा' हा समज म्हणजे अंद्वेताच पूर्णज्ञान आणि 
परमेश्वराची सात्विक भक्ति याच्या साहास्र्यानें मात्र उत्पन होणारा होय. असो; अशी 
निवृत्तिमूलक प्रवृत्ति उद्भवत नाही तापयेत साधनसंपत्तीच्या वैपुल्याबरोबरच असमाधानाचें 
बीज वाढत जावयाचे हे ठरलें आह. आमच्या इकडे ' ठेविले अनंत तेसंची राहावे । चिती 
असो य़ाबेंसमाधान ॥ ही तुकोबाची याग्य उक्ति आतोरेक्त ब अविवेकी विश्वासाने बाणली गेली 
आहे. तसेंच नसर्गिक संपत्तांच वेपूल्यद्दी आमच्या देशांत रग्गड आहे. तथापि आमच्या » 
देशांत दुःख आहेच! झालर निवृत्तिमूलक प्रत्राते मागते तर आही शास्त्राच्या पुढ जाळनं 
मूर्तिमंत निवृत्तीचा, समाधानाचा आश्रय कॉरतो ! कर्माने बंध होतो, हणून आम्ही 
कमाचाही त्याग केला; तथापि आमच्या मागचे तापत्रय सुटत नाहीं हे. काय £ 
याळा उत्तर एका व्यावह्वारिक म्हणीनेंच देतो. ' चणे आहेत तर दांत नाहींत ! ! हदी 
आमची स्थिति आहे. इईंशदयेने तात्त्विक अद्वैतज्ञान आमच्या येथें अवतीणे होऊन 
आह्यां लोकांस समाधानाची गुरुकिदी लाधली ही गोष्ट आमच्या संचितानुरूप उत्तमोतम॑ 
झाली. इंश्रराच्या अनुम्रह्माने आमचा देश, येथीळ हवा, पाणी, जमीन, शृक्षसोष्ट, जीव 
सष्ठि, पबेत, नद्या इत्यादि अनेक रत्नांची दिव्य जोड आहांस मिळाली आहे, 
आरी खंडांतील उत्तम उत्तम विजा एका जागी असल्यामुळें हा हिंवुस्थाव 


भगर ९ म्याळ 
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देश ह्मणजे सर्व जगाचें ' उत्कृष्ट पदार्थ संप्रहालयच ' झाला आहे हेंही खरें. ह्याचप्रमाणें 
आमची बुदी पढित्या पनीची आहे, हे मागील महापुरुष व हांचे महापुरुष ब 
त्यांच्या बुद्धीच वॅमव आणि विलास पाहिले असता वाटते. ही गोष्ट सुद्धा स्पृहणीयच आहे. 
शेवटी, राजमा अगर तामसी रृतींचा अतिरेक करावा, दुसऱ्यास सतावून होरपळून सोडाबें 
असेही आमचे शील नाही. इतक्या सवे गोष्टा अनुकुल आहेत खऱ्या. पण एक गोष्ट नसल्या- 
मुळे आमचा संसार व आमचा परमार्थ हॉ दोन्ही बिनसली. एखादी नवयोवना त्रिभुवन- 
सुंदरी बत्तीस लक्षणानी युक्त आहे, पण कपाळी कुंकू नसेल तर त्या बिचार्राचें तारुण्य व सोंदर्य 
मातीच्या मालानेटी जात नाहीत, त्याप्रमाणे आमची स्थिति झाली आहे. आह्यांला 
कमे करावयास नको आहे! कमविपाकाच्या सूत्राचा अथ कळला नाही ह्मणून 
ह्मणा, आमची नेसगिक संपतति पुःकळ असत्यामुळें कमे करण्याची जरूरी नव्हती ह्मणून 
ह्मणा किंवा हवेमध्ये दुबळेगणा आणण्याचे सामर्थ्यं आहे ह्मणून हणा, आह्मयांला कमे 
करण्याची होस नाही ह बर्रीक खरे. आह्मी कमे करित नाहीं, हाणून 
आह्यांला जीवापाड काम करावे लागते! कम करावे लागलेंच तर आह्मी शंकरा- 
नार्यांच्या कामासारखी वद्दींची कामे व शिवाजी महाराजाच्या सारखी कतेत्वाचीं कामें 
लोलेनें उठवून देतो, व देऊं. अद्यापिही आमची बुद्धि व कार्येशक्ति मूलतः कायम 
आहेत आणि त्याना आडी वहिवाट लागलो ह्मणजे ती पाश्चवात्याबरोबरीची होतील 
हे खर, पण आदह्यांडा काम करण्याची होस नाही, हें त्याच्यापेक्षा जास्त खरें आहे. ' देवा- 
सारखा स्वस्थ बेस ' असें आमच्या आयांचे सांगणें आह्यास आहे व “ आतां हे काम 
संपेल केव्हा आणि मा स्वस्थ होईन केव्हां १' हे आमचे देवाजवळ किवा यजमाना- 
जवळ किवा स्वतःशी मागण आहे. “मा ते संगो5स्त्वकमोणि? ( कमे करण्याविण स्वस्थ 
नको राहू! ) हे भगवद्वचन काम करावयास सागत असतां, कामाशिवाय जीवाचा एक क्षणही 
जाणे शक्‍य़ नाही. असा निसगाचा नियम असताही कमाविरुद्ध गीता-सांख्यांनी ओरड 
केली ह्मणून, कापिल-सास्य़रानी ओरड केली ह्मणून, बोद्धानी ओरड केली म्हणून- 
आह्मी कमे करावयाची होस, कमे करण्याविषर्यांचा उल्हास टाकून दिला आहे.- काम 
करावयास नको हाणून आह्या कमेकत्या पुरुषांना व राष्ट्रांना “राजस ' असे तुच्छता- 
दर्शक नांव योजून ठेविले आहे. काम करावयास नको म्हणून आह्यी आपणास ' साधे असे 
उच्चतादर्शक उपपद धारण कारितो. कमेबद्धक आहे व ते संसारांत घालिते ही आमची 
भरड काय़म ठेवण्याविषया आम्ही सदेव तक्षकाप्रमाणे दक्ष असता. शिवाय, कामाची होस 
नसल्यामुळे आमची कामे बहुधा ज्ञानशून्य असतात. या ज्ञानशन्यत्वामुळे व उल्ह्यासाभावामुळें 
आणि स्वस्थ बसण्याच्या अनावर होसेमुळे आम्हीं उठविलेली कामें सामान्यतः तिसऱ्या 
किवा चवथ्या प्रतीचा असतात. अथातच या कमफलानें आमचा रोनचा गुजारा 
होण्याची मारामार पडते; ह्मणून आम्ही संपत्तीच्या माहेरघरी असून शाखाप्रमाणें 
भिकारी राहतो व पोटाची खळगी भरण्यासाठी व लजञेचें संरक्षण करण्याकारतां ' धडुत 
पांघरुण * घेण्यासाठीं आझांस अश्टोप्रहर फायाडकष्टाची कामें करावीं लागतात; यामुळेही 
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भामची कामाची होस अगदोंच कमी झाली आहे. होस कमी म्हणून काम कमी, 
काम कमो म्हणून दारिद्रथळृपा, या कृपमुळे अज्ञान, अज्ञानामुळे कामाचा जास्त बोणा 
व काम जास्त म्हणून होस कमो, असे हे कमंविपाकाचे चक आम्ही फिरवीत बसलो 
आहों! या चक्रविश्रमांमध्ये आमच शील आम्हा विसरला. आता आम्हा पराकाष्ठेचे 
मत्सरी, पराकाष्टेचे स्वार्था आणि मतिविकाराचे पराकाष्ठेचे दास बनलो. आहो. चित्र 
झुद्धि नाही म्हणून आमची मोक्षवाता ही संपल्या सारखीच झाली आहे. एवंच एक 
कमोच्या होसेची व आमची फारकत झाली आहे म्हणून आमच्या जवळ उत्तमोत्तम 
तात्विक ज्ञानाची संपत्ति, उत्तमोत्तम धर्ममाग, व उत्तमाततम नैसर्गिक ब मानासेक 
संपत्ति असतांही आम्ही पराकाष्ठच अज्ञानी आणि पराकाष्ठेचे दरिद्र झाला आहों. 
सारांश मोक्षाची होस नसल्यामुळे पाश्चिमात्य लॉक मोक्षास मुकले व परंपरेने सांसारिक 
सुखास आचवलळे व आह्मयांला कर्माची होर नपल्यासुळे आमचा संसार दु खमय झाला 
व परंपरेने आम्ही मोक्षमागांपासून त्र्ट झालो, इतकेच नव्हे तर सान्यासारखा भामचा 
घम त्यालाही आम्ही आंचवळो! तरी पण काही घर्ग समजुतास “हाच आमचा सनातन 
धर्म? असें नाव देतो व त्या समजतीचा घोडा गड्याशी बांधन आम्ही भवसागर पार 
पडण्प्राची तयारा कारेत आहोत! असो कांहा उंशऊपा पाश्रायांन्यावर आहे 
म्हणून प्ररत्तीच्या पाठीमागे धांवत असतां निप्रत्तांचे माग केव्हा केऱ्दा त्यास उपलब्ध 
होतात व आमन्यावरही परमेश्वराचा अनुप्रह आर म्हणून ज्ञानलर, एकनाथ, तुकाराम 
इत्यादि कर्न धर्मसुधारक व हेमाद्रि, शियाजी, बाळाजी वित्नाथ, रागऱचंद्र नाळकंठ, 
बाळाजी बाजाराव, माधवराच, रामशासत्रा प्रभथुण य नानापाउणींसाि कर्त राज्यसुधारक 
आमच्या येथे उत्पन्न होऊन कर्माल्हासाचे रापडे लावून जातात. पुन., असेंही 
हणता यईल का, पूव आणि पश्चिम यांचा दिट्स्थानात जा संगम इलन्छेन व इशकूपेनें 
झाला आहे त्या संगमाचा इंशसंकेन असा (दिसतो की, पारर्य आयांची निवुतिप्रीति 
पाश्चाल आयांच्या अंतःकरणात उत्पन्न व्हावी आणि पात्रा आयान्या कमोल्हासाच बीज 
पौरख्ययांचे मनोभूमात उत्तम रीतीनें रुजाचे आणि उभयताराठी निवतिगू क प्रत्र्तारचे व 
प्रवृत्तिमूलक्र निवृत्तीचे फळ मिळून उभयतार्ची संसार यात्रा परमार्थपर व्हावा म्हणजे 
उभयतासही प्रेय आणि श्रेय यांचा लाम होऊन इहपर कऱ्यागप्रदसंगल उमथतांच्या 
पद्रीं पडाव. याप्रमाणे मुक्त होण्याची इन्छा असेल तर इहपरलळाकॉी समाधान 
राहून मोक्ष मिळेल. मोक्ष ह्मणजे दुःखावि 'हित सुख असे प्रारंभीच मा. हटले आहे. 
ह्याचप्रमाणें मोक्ष हणजे अज्ञान-विरहिंत ज्ञान होय आणि विकाराविरात्ते अस्तित्व होय. 
फलाची आझा ठेविली नाहा आणि कनृत्वाचा अभिमान धरिला नाहा हणजे दुःखद्यज््य 
सुख मिळतें. कम करगे हेच सुख आहे; यातनच फलळवासभनें उत्पन दोगारा शाकमोइ व 
कलुस्वाभिमाया पळ उत होणारे सुसदु खया उनवनास विचर पिडा आजि निष्कारण 
विहित कम करण्यास आरंभ केळा व ह्या जारभाला माग परमेश्ररी जशग्रह उत्तम प्रकार 
रचा असतो अशी श्रद्धा असली म्हृणजे उत्तम समाथान असने, उपनिषदांत्य़ा, ब्रह्म- 
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सूत्रांच्या, गीतेच्या, ह्या तिन्ही ग्रंथावरील आचायंभाष्यांच्या आणि ज्ञानेश्वरीच्या साहाय्याने 
क गुरूच्या उपदेशाने श्रवणमनन निदिध्यासाची दृढ संवय लागून ब्रह्मचितन अखंड व्हाव- 
थास लागले म्हणजे ज्या ज्ञानांत अज्ञानाचा एक कणही नाही, ज्या ज्ञानाच्या प्रकाशवंत 
ष्योतीनें सवे अज्ञानाचा नाश होऊन तें नामशेषही राहत नाहीं, ज्या ज्ञानरूपी साधूच्या 
भेटीनें अज्ञानालाच ज्ञानस्वरूप प्राप्त होतें, तें त्रह्मात्मेक्य-ज्ञानविज्ञान प्राप्त होते. विषय- 
ज्ञानाचा असा अनुभव आहे कॉ, ज्ञान एकपट वाढलें तर अज्ञान शतपट वाढतें; पण 
आत्मज्ञानाचा, तत्त्वज्ञानाचा असा नियम आहे क्री, एकदां आत्मज्ञानावेज्ञान झालें म्हणजे 
सवैत्र ज्ञानसमुद्र ओतप्रोत व घनदाट सववत्र पसरला आहे, असें वाटते, नव्हे असें होतें. 
“ माझें व तुझे! असें भान जॉपयंत आहे, तोपर्यंत विकार, विकृति, विपरिवर्तन, परिभ्रमण, 
हें चालावयाचेच. हदय, दशन आणि दृष्टा, ज्ञेय, ज्ञान आणि ज्ञाता, ही त्रयी अथबा 
अस्मत्मत्ययज्ञान व युष्मत्मत्ययज्ञान हे देत जोपयत आहे तोपर्यंत अस्मताचा (9५७1०0४) 
युष्मतावर ( ()0100/) व युष्मताचा अरमतावर संस्कार होऊन मायेचे म्हणजे मिथ्या 
ज्ञानाचे म्हणजे संसाराचे कार्य म्हणजे बिकाथत्व निरंतर राहतें. परमक्ञानी श्रीशुकाचार्य 
श्रीजनकराजांचे भेटीला गेले तेव्हां त्यांनी राजास सेवकाहाता निरोप सांगून पाठविला की, 
“मी आलो आहे हाणून सांग. ' “गांठोडे खाली ठेऊन मग राजसभेत या' असें राजाचें 
प्रत्युत्तर आठे. आचाय्राजवळ खाली ठेवण्यासारखे कांहीच नव्हत ह्मणून पुनः तोच 
निरोप पाठविला व पुनः तेंच प्रत्युत्तर आले. याप्रमाणे तीनचार हेलपाटे सेवकाने खाढे. 
पुढें पूर्णज्ञांनी राजा द्वाराजवळ आला आणि आचायास वंदनपूवक ह्मणालाः “तें 'मी चें 

ऱ्हाड टाकून द्या! ” तेव्हां आचाये समजले. सारांश ' मीपणा  नाहासा केला कीं, विका- 
राचें राज्य संपते. याप्रमाणे दुःखाची आत्यंतिक निवृत्ति, ज्ञानरूपता व अस्तिरूपता 
हणजे त्रह्मज्ञानाविज्ञान होय. हं प्राप्त झाले, आपले आपल्यास मिळालें, विसरले होतें 
त्याचें पुनः स्मरण झाठें, अज्ञानाचा एक ढग आला होता तो नाहीसा झला ह्मणजे 
स्वखरूपाचा अधिगम होतो, जीवकार्य संपतं, कृतकृलता होते, समजावयाचे ते समजतें, 
मोक्ष मिळतो. मोक्ष मिळवावयाची इच्छा मात्र पाहिजे. ही सुमृक्षा आमच्या सोक्ष- 
शडाचा चवथा दरवजा होय. यांतून आंतील प्रदेश पाहिला, आंत जाऊन गुरूच्या 
आश्रयाने व साहाय्याने श्रवणमननाचा धडाका सुरू केला, ह्मणजे परोक्षज्ञानाला अपरोक्ष 
साक्षात्काराचें स्वरूप येते. हाच माक्ष. येथे जन्ममरण, कमाकम, ज्ञानाज्ञान संपते. 
देह आहे तोंपर्यंत हा पुरुष विहित कम करितो, परोपकार कारेता, भजनपूजन करून 
इतरांस करावयास लावितो, ध्यानचितन करून इतरांकडूनही करवितो आणि देहपातानंतर 
श्रझीत्रझ होऊन जातो! 


आतां यानंतर उपनिषदांवर व उपनिषदांचे हस्तद्र्‍य (१ ) जद्वासूचे आणि 
(२) भगवद्वीता, यांवर भाष्ये लिहून पंथप्रवर्तक जे आचाय झाल, त्यांच्या विचारांत 
कोठें कोठे साम्य आहे त्यां स्थलागेकी कांह स्थलांचा निर्देश करावयाचा व उपसंद्दाराची 
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आटपा आटप करावयास लागावयाचे येवढेंच कार्य उरलें आहे. पण हें कार्य हाती 
व्वेण्याच्या अगोदर एका सामान्य समजूतीचा निर्देश करून माझी वाणी शुद्ध व्हावी एल- 
दर्थ ल्या समजूतीचा विस्तार कारितो. 


हन्वा$पि स इमालोकाळ्य हन्ति न बघ्यते 


भगवंतांनी अठराव्या अध्यायांत सवे गाताशाख्राचा उपसंहार केला आहे, हें आतां 
जगद्विश्रतच झालें आहे. या उपसेहाराला आरंभ करण्याचे अगोदर हणजे १३ व्या 
*्होकांपासून पुढें कांहो *होकापर्यंत कमेसाधन व कर्मोपाधि यांची मीमांसा भगवंतांनी 
खवालविली आहे. या कर्म-मीमांसेंत भगवंतांस असें सांगावयाचें आहे को, केबळ 
आत्मस्वरूपावर जे लोक कमे-कतेत्वाचा आरोप कारतात ते लोक अजाण होत. आत्मर 
स्वरूपाचा कर्मकतेत्वाशी कोणत्याही प्रकारचा संबंध नसतो, व संबंध असणे केव्हांही 
शक्‍य नाहीं. ' हें सिद्ध करण्यासाठी भगवान्‌ सांगतात: ' ज्या आत्मस्वरूपामध्यें केव्हांही 
अहता ( परिच्छिन्न स्वरूपाची-संकुचित स्वरूपाची-जाणीव ) नसते, जेथें कर्मविपाकाच्या 
योगानें बुद्धीवर बरावाईट संस्कार होण्याचा संभवच नाहीं, त्या स्वरूपाच्या हातून- 
अथवा हातून कसचे, साक्षित्वानेंच कां ह्णाना १-या सवे लोकांची हत्या झाली, तथापि 
दुसऱ्या अध्यायांत सांगितल्याप्रमाणें ते आत्मस्वरूप कोणाचीही हत्या करित नाहीं, 
आणि सव लोक हे मुळांत परत्रह्मस्वरूपच असल्यामुळं कोणाची हलत्याही होत नाही. 
हन्ता नाहीं व हत्या नाही हाणून बह्मस्वरूपाला केव्हांही बंध नाही. हा भगवन्मताचा 
मथिताथ आहे, असें मला वाटते. 


पण आमच्या इकडे सांप्रदायिक वेदांती ह्षणून जे आपल्यास ह्मणवितात, तेया 
पदांचा अथ निराळा करितात. ज्या पुरुषाला ब्रह्मज्ञान झाठें, तो या जगांत कसेही 
बागला तरी, त्या वागण्यापासून त्याला बंध प्राप्त होत नाही, असाच या शब्दावलीचा 
अथे आहे, असे ते जोरानें प्रातिपादितात. योगवासिष्टांत व त्रिपुरारहत्यांत ' चुडालार्यान * 
आहे, तेथेही आपल्या नवऱ्याला आत्मस्वरूपाचें ज्ञान होऊन कितपत शांति प्राप्त झाली 
आहे हें पहाण्यासाठी केवळ विश्रयोषितेस साजेल असें आपले वतैन नवऱ्याच्या दृष्टीस 
पडलें असतांनाही आपल्या पतीच्या शांतीचा भेग होत नादी, असें जव्हा ब्रह्मज्ञ चुडालेनें 
पाहिले, तेव्हां तिची खातरी झाली, असा कथाभाग वर्णिला आहे. ह्याचप्रमाणें जड- 
भरताची गोष्ट, रंगनाथ स्वार्मांची गोष्ट, मुक्तावाईची गोष्ट इत्यादि गोष्टींचा आधार घेऊन 
ते असं सिद्ध करण्याचा प्रयत्न करितात कीं, आत्मज्ञानविज्ञान झालेला पुरुष काय वाटेल 
तें करो, नीतीच्या सवे नियमांस धाढ्य़ावर बसवा, वणाश्रमाच्या आचारविचारांचे जे 
काही नियम आहेत, त्यांना जाळून त्यांची राखरांगोळी करो, उपासनेचे, उपास्याचें व उपा- 
सकार्च मातेरे करो, पंचमहापातकांसारखीं पातके करो, तो वरील झृल्यांनीं बद्ध होणें 
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दाक्यच नाहो. माझ्य़ा समजुतीने हा अतिशयोक्तीचा अथ आहे व हा केवळ प्ररो- 
चॅभा करितां ह्मणजे लोकांचे लक्ष इकडे लागावे हणून घातलेला आहे. एक “राम? नाम 
घेतलें हणजे सकल पातकांचा सहार होतो, अजामिळानें मरतांना आपल्या नारायण 
नामक मुलाला हांक मारेली, त्या पुण्याइनें तो महाचांडाल पापी उद्धरून गेला इत्यादि 
भक्ति पंथांतील गोष्टींचा उद्देश ज्याप्रमाणें सामान्य मनुष्याचे मनही भक्तोकडे ओढावें 
असा असता, त्या सारखाच कांहॉसा हा प्रकार आहे. ज्ञानविज्ञान झालेला पुरुष सुख 
दुःखांच्या कल्पना टाकून देतो, सुखाचा पाऊस पडला किंवा दुःखाचे पर्वेत येऊन 
कोसळले तरी तो सुखाने उल्लसित होत नाही किंवा दुःखाने अतिखिन्न होत नाहीं, हें 
कबूल आहे. त्याचप्रमाणे * निस्त्रथेगुण्ये पथि विचरतां को विधिः को निषेध: ( त्रिगुणा- 
तीत जो अद्ममार्ग म्हणजे अद्मस्थिति त्या मार्गातील विद्वान्‌ पुरुष विधिनिषेधांच्या 
यक्तांतून बाहेर पडतात. अमुक गोष्ट करावी, किंवा दुसरी गोष्ट करू नये हा भेदाभेद 
त्यांच्या येथें नाही... बरिधिनिषेधांचा अम्मल कवळ सुखदुःखाला वश असणाऱ्या 
जीवांपुरतांच असता. ह्या सुखदुःखाच्या साश्राज्यांतून जे बाहेर पडले, ज्यांना सुखदुःख 
स्पर्शीच करूं शकत नाहींत, त्यांच्या पुढें विचारे विधिनिषेध, गोगलगाय होऊन जातात. 
सारांश विधिनिष्रधांचा सत्ता यांच्यावर चालत नाही.) हें आचार्यांचे म्हणणेही वावगे 
नाही. कल्पनासुटींचा जो स्वामी झाला, ज्याच्या कल्पना प्रत्यक्ष सष्टिदेवतेलाही वंद्य 
होऊन जो सृष्टीची रहस्ये आपल्या वाणीप्रातिभेने प्रकट कारेतो, ज्याच्या भाषास्रभुत्वापुढे 
प्रत्यक्ष सरखती देवीची नेसर्गिक भाषा-रमणायता निस्तेज होते, ज्याची काव्यरचना 
भारताचायाला अनुसरण करावी असें वाटतं, त्या कत्पनाचतुर; भाषापति, रचनाकुशल 
कविमुकुटमर्णांला काव्य़ाचे नियम वांधित नाहींत, व या नियमांना तोही जुमानित 
नाहीं हें खरं आहे. शिवाजी सारख्या, नेपोलियन सारख्या, वार्शिंग्टन सारख्या विभूतोंना 
सामान्य पुरुषांचे नियम लागूं पडत नाहीत हे कांही खोटें नाही. हाच न्याय लागूं 
केला म्हणजे त्रह्मात्म्येक्याची ज्याला पूर्ण ओळख झाली, ब्रह्माशिवाय दुसरें ज्याला 
र्चिंतनच नाहीत झालें, स्वतःच्या सुखदुःखाचे विचारहा जेथून अस्तंगत झाले, माना- 
पमानाजे ' गोवे ' ज्याने पार फेकून दिल, त्या पुरुषाने शेंडी केवढी ठेवावी, वेश्वदेव 
केल्याशिवाय अनन प्रहण कहूत्व नये कॉ. काय, अन्नाचें प्रहण केव्हां व कोठें करावें, 
इत्यादि जातिसंरक्षणाचे नियम पाळले नाहोंत, तर त्याच्या हातून दोब होत 
नाहींत, असें मुख्यतः म्हणण्याचा हेतु आहे. झशन्यलब्धीपर्यंत ज्यानें गणिताचे 
अध्ययन केलें, त्याला ' एकी एकी एक ' हा पाढा जसा घाकीत बसावयास नको, 
व्याकरणाचा सूत्रें रचणाऱ्या पाणिनी “ महर्षांना ? ज्याप्रमाणें “ रामा हारे: ' ची संथा 
घेण्याचें कारण नाहीं, न्यायासनाव' बसून न्याय देणाऱ्या न्यायमूर्तीला ज्याप्रमाणे ' सदोष 
मनुष्य वध' म्हणजे काय हें कलम घोकीत बसावें लागत नाहीं, प्रासेद्ध भिवा सुतारा. 
सारख्या किंवा प्रासद्द राजा रविवमा साःख्या स्वयंभू चित्रकाराला ' रंग कमे कालवावे 
वक॒ कोण्या प्रमाणांत मिळवावे ' याची यादी ठेवावयास नको, त्याचप्रमाणे ब्रह्मह 
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पुरुषास स्वतःसंबंधीच्या सुखदःखाला उत्पन्न करणारे जे विधिनिषेध आहेत, त्यांची 
संथा घेण्याचे किवा त्या नियमांप्रमाणे वागण्याचे कांही कारण नाहीं. हे सवे ठीक आहे. 
पण याचा अतिरेक करून वेदांती पुरुषाने न्यभिचार केला, मातृपितपुन्नहत्या केली, 
एखाददुसऱ्या घराला आग लावून आळीच्या आळी फस्त करून टाकिली, घ आपल्यां- 
तील जे कर्ते पुरुष आहेत त्यांच्या विरुद्ध खोट्यानाठ्या गप्पा अधिकाऱ्यांस जाऊन सांगि- 
तल्या, सारांश समाजसंरक्षणाचे जे नियम आहेत ते त्याने मोडले तर त्याला त्यांपासून 
बद्धकता प्राप्त होत नाहा, असा विशेष अर्थ काढण्याचा जो आम्रह दिसतो, तो आग्रह 
अवास्तव आहे असे दिसतें. प्रथमची शका अशी आहे की, लाखो लोकांपेकी ज्या एकाला 
मात्र वह्ाज्ञानाचा गड सांपडतो, तो बिहित कम, बिहित उपासना व विहित योगाभ्यासानें 
साध्य झालेल्या श्रवणमनन निदिध्यासाने मात्र ब्रह्मपदाजवळ पिपीलिका मार्गाने गेलेला 
असतो. जन्मजन्मांतरीच्या सत्कमाने, सदुपासनेने व सज्ज्ञानाने ही कमाई गरुप्रसादाच्या 
जोरावर केली असते. अशी संवय ज्या पुरपाला लागली, जन्मजन्मांतरी ज्याच्या 
हातून सात्विक आचरण होत गेल, पुण्याइंच्या जारावर ज्याला सत्कुलांतच जन्म प्राप्त 
झाला," त्या पुरुषाला ब्रह्मज्ञानाविज्ञानाची जाड लाधल्याबरोबर त्यान्या हातून ' भलतेसें 
कर्म होईल, अशी कत्पना करण्याचें सुद्धां संभवत नाही. पाणिनीने कधा * रामांत 
असा सप्तमीचा संस्कृतात प्रयोग केला आहे, किवा तानसेनाने कधी सकाळच्या प्रहरी 
' बिभास ' रागावराल ताना घेण्याला आरंभ केला आहे, किवा रविवम्यांन विशाल पुरु- 
षाच्या चित्राला नथ घालण्याचा प्रयत्न केला आहे किंवा कालीदासाने कधी शकुंतलेच्या 
कोमल मुस्वांतन कपालकुंडलला साजे अशा ककश वाणी काढली आहे, असा प्रकार 
कधीं तरी संभवेल काय १ हा विचार कल्पनागम्य तरी आहे का: ह्या बराल गोष्टी पूर्वोक्त पुरुषा- 
कडून होणे म्हणजे बफाने घरे जाळण्या पेकोच चमत्कार आहि. सारांश नुसत्या संबयीच्या 
जोरानच ब्रह्मयज्ञ पुरुष अन्यपंथान जाणार नाहीत. दुसरी शंका अशी की, या पुरुषाचे 
कम संपते तेव्हा ज्ञान प्राप्त हाते. कतेत्वाचा अभिमान सुटल्याखेरीज व कमफलाची 
वासद्ञा नष्ट झाल्या खरांज त्रह्मज्ञानविज्ञान होणे शक्यच नाहीं. तेव्हा कतृत्वच जेथें संपले 
तेथे ' ब्रह्मझञाने अमुक गोर केली ' अस ह्याणण्यांत काय तात्पयं आहे? त्रक्षज्ाच्या 
हातून कांहीच होत नाही; कारण करायाचे असें लयाला कांहींच राहिल नसते. असें जर 
आहे तर ब्रह्माने ' व्यभिचार केला या म्हणण्याचा अथ तरी काय? माझ्या समजु- 
तीने या वाक्याला अथच नाही “विस्तवाचा सडा घालून मी अंगण गारेगार करून सोडिले हें 
धाक्य जसें अथशन्य आहे नव्हे, अनर्थवाचक आहे, त्याचप्रमाणें ब्रह्मज्ञासंबंधी वरील वाक्य 
होय. ब्रह्मज्ञाने लोकांचा उद्धार केला हे वाक्य जितके अप्रशस्त आहे, तितकेंच त्यानें लोकांचा 
चात केला, हें वाक्य अप्रशस्त हाय. त्रह्म्न ' कांही करित नाहीं ' अस म्हणावयाचे आणि 
त्याचवेळी व त्याच मुखानें ' त्रह्मज्ञाने अमुक पातक केलें , असें म्हणावयाचें म्हणजे आप- 
णच आपल्या वाक्यांचा व्याघात करण्याचे महापातक तरी करावयाचें किंवा ज्यास 
आपण उपदेश करितों, त्यास कोणत्याही प्रकारची अक्कल नाही, असे आपण समजतोस 
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दाखवावयाचें आहे? पण या दोन्ही गोष्टी शक्‍य नाहींत: परस्परविरोधी विष्वार 
अरपल्यास फार दिवस कोणी बोलूं देणार नाहीं, व एक दोन वेळ बोलूं दिलें तरी कित्थेक 
शहाणे पुरुष आपल्या विरोधी विचारांचा जाब आपल्यास विचारतीलच विचारत्तील, 
आतां त्या बह्मज्ञाच्या हातून ह्मणजे “ त्याला नकळत कांहीं अनीतीची गोष्ट झालीच तर 
त्याला त्याबद्दल दंड नाही, ' असें म्हणणें असेल तर मला इतकेंच ह्मणावयाचें आहे 
को, कोणतीही गोष्ट आपण केली किंवा आपल्याला करावी लागली, किंवा आपल्या 
हातून झाली, तर त्याबद्दल इहलाकीच्या नेसर्गिक हणजे इंशनिर्मित नियमांप्रमाणे त्या 
गोष्टीचा परिणाम आपल्यावर किवा समाजावर झालाच पाहिजे. विस्तवावर कोणीही 
पाय ठेवो, मूल असो, मोठा बापय््या असो, किंवा बह्मज्ञ असो, किवा तो जाणून ठेवो 
बा नकळत पडो त्याचा पाय भाजलाच पाहिजे. पाय भाजल्यावर लहान मूळ ओरडेल 
बापय्या पायाला झटका देईल! ओरडणार नाही तो कदाचित्‌; पण मुलाप्रमार्णेंच त्याला 
दुःख होईल. ज्रह्मज्ञ पुर्ष पायाला झटका देईल कदाचित्‌, पण ओरडणारही नाहीं, 
किंवा त्याला दुःखद्दी होणार नाहॉ. परंतु त्याची कातडी भाजल्यावांचून किवा त्याच्या 
पायाला फोड आल्यावांचून राहणार नाही. याचप्रमाणें ब्रह्मह्ञ जी जी काय कृतं किंबा 
अपकृत्ये करील म्हणजे त्याच्या हातून त्याला नकळतहीं कृत्यापक्रत्यें होतील त्याच्याबद्देळ 
त्याला म्हणजे त्याच्या शरीराला शारीरिक-व मानसिक कृत्य असेल तर मानसिक-दंड 
होईल. नकळत गुन्हा झाठा असतां राजा किवा समाज कमी शिक्षा देतो, त्याप्रमाणें 
अह्माज्ञाला राजा म्हणजे समाज अथवा समाजपति कमी दंड करील व यमार्जाभास्कराच्या 
दरबारांत खडानखडा चोकशी होत असते, तेथही त्याच्या लिंग शरीराला जे काय 
शारीरिक व मानसिक शासन व्हावयाचे असेल ते होईल. म्हणजे एतावता आम्मा 
सामान्य पुरुषांना जे निग्रहानुमरहाचे नियम लागूं असतात, तेच त्यालाही लागतात. 
त्याच्या आमच्यांत फरक इतकाच की, हे नियम त्याच्या अपराप्रकृतीपर्यंत मात्र जाऊन 
षोहोंचतात आणि ' अपराप्रकृति म्हणजेच मी ' असा मला मायेच्यामुळें न्यामोइ 
असतो ह्मणून माझ्या अपराप्रकृतीलाच बस्तुतः निम्रहानुग्रह होत असतो तरी तो 
“ दंड मळा होत आहे, ' तें बक्षीस ' मला मिळत आहे असें अज्ञानाने मला 
वाटते. इतका फरक उभयतांमध्ये आहे आणि असावयाचाच. तात्प्ये हें कीं 
ब्रह्म्ञ पुरुषाकरितां कांही निराळे नियम नाहीत. ब्रह्मज्ञ म्हणजे अह्य झाळेळा 
होय. मह्य वेद अह्ममेव भवति ' हें वाक्य जगत्प्रसिद्ध आहे. अझाला मोक्ष नाहीं ष 
बंध नाहीं, हें सवेसंमतच आहे.  ब्रह्मजञ पुरुषाच्या हातून कृत्य घडते म्हणने 
त्याच्या झरीराकडून ते कृत्व होते व त्या छृत्यानुसार दारीराला दंड किंवा बक्षीसे 
मिळतें. अह्माला कोणी शिक्षा, दंड करू शकतच नाही. अथात ब्रह्मरष्टीनें जहाज 
पुरुष मह्य कांही करितद्दी नाही व त्यामुळें बद्धही होत नाही; व त्याला त्या बंबर 
मोक्षाबहल खंती किंवा उल्हासही वाटत नाहो. पापपुण्याचीही त्याला खवर नसते, 
हु हरकच आहे. इतका भाग मलाही कबूल आहे. पण याचा अर्थ केव्हाही असा होळी 
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नये को, ब्रह्मज्ञ पुर्षाने वाटल तो अनाचार करावा, असा त्याला परवाना मिळाला 
आहे! इंब्रराचे घरा असा परवाना सुटणे दाक्यच नाही, असा, ही वाक्ये प्रथित 
करण्याचा उद्देश इतकाच दिसता का, कमकाडामध्ये जे वर्णांध्रमाचे नियम सांगितले 
आहित, त्या नियमाप्रमाणे परमहंस परित्राजकाचा्याने अरण्यात बा एकांतांत सुद्धां 
चाललेच पाहिज, अस नाही. तो वर्णाश्रमात नसतो हाणून त्याला वरणांश्रमाचे 
नियम लागत नाहीत, किंवा तो समाजांत राहत नसेल तर त्याला समाजाचे नियमही 
लागु नयेत पण वर्णाश्रमात राहावयाचे, समाजातही राहावयाचे, पण वर्णाश्रमाचे 
किवा समाजाच नियम पाळावयाचे नाहात, हे चालावयाचे नाही. उघडच आहे, 
व्णाश्रमात ब समाजात राहित्यान वर्णाश्रमापासून अथवा समाजापासन होणार लाभ 
जर आपल्यास हवे आहत, तर तेथ राहन त्या त्या संस्थाचे नियमही पाळणे म्हणजे 
बंधन प्राप्त कलन घणे अत्यंत अवरय आहे. लाभहानि हा दोन्हा ज्याची नष्ट झाली तो 
ब्रह्मस्वसपच झाला. मग त्याला परवानाही नको, किवा स्तातंत्र्यहाी नका. त्याच्या 
ररीराला निग्नहानुप्रह झाला तरी त्याला त्याची क्षित नसत्यामुळे ता. स्वत बद्ध-मुक्त 
काहीच हात नाहा. एवच जाणन वतुजन अन्याय करण्याचा परवाना ब्रह्म्ञास मिळत 
नाहा व मिळावयाचाही नाह! 


स्व विसंवादी आचायांचा सुसंवाद. 


आमच्या या आयभमात वेदातज्ञानविज्ञानाचा उद्डांप करणार ज अपारुषेय प्रंथ 
आहेत त्यात मुल्यत. उपानपदाचा समावेश होता, ह सत्य अनेक वेळा सागण्यात आल 
आहे. जीव, जगन आणि हबर या त्रग्नांच स्वरूप, लक्षण, परस्पर संबंध, जगभ्नि- 
माणाचा हेतू, जीवाच अंतिम साय व त्यांच कतब्य, इ्ल्यादे विचार या. उपनिषदांत 
केव्हा स्पष्टपणान तर कन्हा अस्पष्टपणानें आलल आहित. हा अस्पष्टपणा दूर व्हावा आणि 
उपनिषदाम*य कऱ्हा केव्हा विरोध आहसा सामान्य वाचकांस भास होऊन त्याचा जो 
घोटाळा होता ता नाहीसा करावा एतदथे गीता व बह्मसूत्रे याचा अवतार झाला. गीते- 
मध्येही तिसऱ्या, चवट्या, पाचव्या, बाराव्या, सतराव्या, अठराव्या अ*्यायाच्या आरंभी 
व तिसर्‍या, सहाळ्य़ा, अकराच्या अ यायाच्या मध्ये अजुनाचा घोटाळा झाला म्हणून 
न्याने प्रक केले आहेत, त्रद्मसूत्रातहाी अनक वेळ पूवपक्ष उभा करून म्हणजे शेका 
उद्धत करून तिचे निवारण कर्ळ आहे. इतका प्रयास श्रीमदव्यासांनी केला आहे, 
तथापि त्याच श्रीमद्गगवट्रीतचा अथ विशद करणार ब सूत्राची व्यवस्था लावणारे 
जे भाष्यकार झाल, या उभय ग्रंथावर व उपानषदावर “* विठ्ठन्मान्य ) भाष्ये केली 
म्हणून ज्यांस आचाय पदवी प्राप्त झाला त्या भाप्यकार आचायामध्ये तरा एकवाक्यता कोठें 
आहि? “ नानापंथ व नानामतें । झाला जगी असंख्यात ॥ आतां काठ भाव घरूं । देवा चिल 
कोठे स्थिरूं? ।!* असा प्रश्न प्रत्येक विचारी परुषांस येतो. त्याचें समाधान स्थूलमानाने 


अकल कि नू न्यम्वयकळे 
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करण्यासाठी आणि अत्यंत अंतरगांतील एक दोन गोष्टी सोहून दिल्यावर सवेत्र ऐकमत्य आहे, 
असे दार्खविण्याचा हा माझा प्रयत्न आहे. मागें एका भागांत या ऐकमल्याचें दिग्दशन 
केळे आहे; पण लयापेक्षां जास्त विस्ताराने व जास्त सुलभ भाषेंत हें विवेचन होईल तर बरें, 
अशा कांहों सन्मान्य हितचितकांच्या आग्रहपूर्वक सूचना आल्यावरून मी हा प्रयत्न कारेत आहे. 
इकडे वाचकांचे सावधान चित्त असावें अशी प्रार्थना करून व प्रो० देसाई, इंदूर कॉलेज 
यांनी “ वैदिक तत्त्वसिद्धांत? या किंवा अश्या नांबाचा जा एक सुविचार परिष्ठुत निबंध 
लिहिला, त्याचा मला या कामीं फार उपयोग झाला, ह्याचप्रमाणें * गीतासमन्वय या 
नांवाचा कलकत्त्याकडे एक अल्पसा सुंदर ग्रंथ झाला आहे, त्याचाही मी प्रमुक्तमनानें 
उपयोग करून घेतला, हें सांगून आतां प्रकृत कार्याला आरंभ करितो. येथे निरनिराळ्या 
आचाययोच्या मतांचे भाषांतर शब्दशः नाही, तात्पये समजण्यापुरतें अथंशः आहे हें समे- 
जस वाचकांस सांगावयास नकोच आहे. 


केवळ कमोची अनुपयोगिता. 
श्रीमच्छंकराचार्य:--- 


शारीरिक, वाचिक व मानासेक अशी तीन प्रकारची कमे आहेत. ही कर्मे 
श्रुतिस्टृतिविहित असतील तर ती कर्मे धमेपर होतात. “आतां या नंतर धमाचा 
विचार करावयास आरंभ करूं्या' असे जमिनी क्षींनी पूवमीमांसेचा विषयप्रवेश करितांना 
प्रथम सूत्रांत हटले आहे. हा धमोविचार कारेत असतां त्यांस अधमाचाही विचार करावा 
लागला. उघडच आहे की “ अधमे कोणता ? हे विचार करून ठरविले ह्मणजे अधमा- 
त्मक कर्मे कोणती व त्यांचा त्याग कां बव कसा करावयाचा हे समजतें. असो; याप्रमाणें 
अल्थ व दुःख उत्पन्न करणारी अधमेकृत्यें टाकावयाची व इष्टफल म्हणजे सुख उत्पन्न 
करणारा धमेकृत्यें करावयाची असें ठरतें. या फलांचा उपभोगही कायावाचामन ह्या 
करवी आपण घेतो; म्हणजे ब्रह्मदेवापासून तो सांबापर्यंतचे सव चराचर भूतणात 
घेतात. हा उपभोग कमीजास्ती सुखकारक होतो....असो; याप्रमाणे अज्ञानवश जे लोक 
(जीव ) आहेत त्यांस शरीरादि धारण करणे भाग पडून सुखदुःखांचा कमीजास्तपणा उत्पन्न 
करणारीं धममूलक अथवा अधमंमूलक कर्मे ह्या जीवांच्या हातून घडतात. श्वतिही 
सांगते कीं, “ कमेसंचयामुळें शरीर धारण करणाऱ्या जीवांला सुखदुःखांचा सहवास कमो- 
नुसार व्हावयाचाच ? ( छांदोग्य ८॥१॥२॥१ ). एवंच केवळ कमेच जोपर्यंत घडत 
आहे, मग तें कमे वैदिक असो; वा लौकिक असो,--तोपयत मोक्षस्वरूप मिळणें अशक्‍य 
आहे. (पहा शां. भा. त्र. सू. अ. १ पाद१ सू. ४ ) प्रत्येक क्षणाला नाश पावणारे केवळ 
कमे, कालांतराने उत्पन्न होणाऱ्या फलाचें जनक होईल हे म्हणणें योग्य नाही. कारणं 
अभावात्मक कारणापासून भावात्मक कार्याची उत्पत्ति होणें अशक्‍य आहे. तरी पण 
नाश पावणारें कमे, स्वतःचे फल उत्पन्न करून मग नाश पावतें व कालांतराने कमेकती 
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त्या फलाचा उपभोग घेतो, असें म्हणावें तर तेंही जुळत नाहो; कारण फल भोकयाचा 
संबंध उत्पन्न होण्यापूर्वीच फल निमाण होतें, हे म्हणणें युक्तीस धरून नाही. अदृष्ट फळ 
उत्पन्न होतें तें अचेतन असतें म्हणन त्याच्या एकट्याच्या हातून काहो होणें शक्‍यच नाहीं. 
(पहा शां. भा. त्र. सू. अ. ३ पा. २ सू. ३८). उदाहरणाथ * स्वरगकामोयजेत ' ह्य 
विधि घेतला तर कसें होतें, तें पाहूं. यज्ञ कम संपल्यानंतर काळाने स्वर्ग मिळतो 
अशी सरणी आहे. पण संपलेल जें कम तें स्वतः देहपातानंतर मिळणारा स्वगे कसा 
उत्पन्न करोल १ उत्पन्न करणं शक्यच नाहीं. आतां यज्ञ केला असता कांही एक फछ 
उत्पन्न होतें व देहपातानंतर तें फल स्वर्ग देतो. असं हाणावें तर देहपातानंतर स्वरस 
मिळविणाऱ्या पुरुषाचा संबंध सद्यःकालीं फळ उत्पन्न करणाऱ्या कर्माशीं कसा जुळणार £ 
हंही जुळत नाही. बरें अदृष्ट उत्पन्न हातें, असं हामणाबे, तर ते बिचारे अचेतन आहे. 
कोणी तरी योजक असल्याशिवाय नुसतें कम, किंवा कमफल किंवा अदृष्ट काहो एक 
करूं शकत नाहो. मग माक्षाची गोष्ट लांबच राहिली. 


ध्रंमद्रामानजाचार्य:--- 

कठोपनिपदाच्या पहिल्या अभ्यायाच्या दुसर्‍या वल़ोत २३ व्या मंत्रांत असें 
हाटलें आहे को, 'वेदाचे पुष्कळसे प्रवचन करून, पुष्कळसा बुद्धिपृवेके विचार 
करून, किजा जन्मभर श्रवण करून, आत्मत्वरूपाचा लाभ व्हावयाचा नाही. ' सारांश 
नुसत्या श्रवण-मनन-निदिभ्यासाने ब्रह्मपदाची प्राप्ति होणार नाहीं....नुसतीं विहित 
कर्म जरा केली तरी मोक्षप्राप्ति होणार नाहा. कारण सत्कम केळे तरी “मी हें कमे 
केलं) हा अभिमान व “मला ह्या कमाचं फल मिळालं पाहिजे ' ही वासना हों उभयता 
ज्ञानविराधी आहेत व ता. स्वरूपज्ञान होण्याच्या मार्गात येतात; म्हणजे मोक्षज्ञान उत्पन्न 
होऊं देत नाहात.... थ्रातिही असच सांगते का, च तुमास्य़र यागादिकांचे फल स्वभावतः 
संकुचित आणि कालभंगुर असत. या फलाच्या योगाने सव्यापि व त्रिकालाबाधित 
जे ब्रह्म त्याचा लाभ होणे शक्‍य नाही. (रामा. भा. त्र. सू. अ १ पाद. १ सू. १.) 
याचप्रमाणें या आचायांचे तिसरा अध्याय, पाद ४ मधील प्रथम प्रथम सूत्रांवरील 
भाष्य वाचिले असतां व यांच अभ्य़ायाच्या दुसर्‍या पादांतील शेवटची सूत्रें घेतली 
असतां किंवा * कि प्रजया कारष्यामा वेदानुवचनेन वा? या श्रतिमंत्रावरील स्पष्टीकरण 
पाहिलें असतां कोणासही हें कळल्यावांचून राहणार नाहीं की. ' केवळ कमाने मोक्ष प्राप्त 
होणं राकय नाहा, ' असेंच यांचं मत आहे. 


ध्रीमध्वाचार्य:--- 


हे जे सन लोक ह्मणजे निरनिराळी निवास-स्थानं आहेत, या सवांचा 
निरीक्षणपूवक बिवार केला असतां या उपभोग-स्थितीसंबंधानें वैराग्यच उत्पन्न 
होतें. “जे स्वयंभू आहे व विकारशून्य असून नित्य आहे, तें उत्पन्न झालेल्या झणजे 
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सादिकमापासून व विनाश पावणाऱ्या म्हणजे सांत कमापासून केव्हांही उत्पन्न हाऊ 
शकत नाही. हा नियम अबाधित आहे. ब्रह्म सत्य आह. बाकांच, म्हणजे तांदतर 
सव, असार व्यथ आहे. यासाठी विरक्त झालेला पुरुष सटुरूला शरण जातो. उघडच 
आहे की निल्य स्वयेभूरू्पा जो मोक्ष तो कमाने केव्हांही सिद्ध व्हावयाचा नाही, असे 
जाणून तो विरक्त या कमसंचित संसारासंबंध उद्रिम होतो. (म. भा. १ पा. १ सू. १.. ) 
कमामभ*्यें केव्हाही स्वतः फल उत्पन्न करण्याचे सामव्ये नसत. कारण ते स्वतः अच- 
तन आहे. सामान्य फलाची जर ही अवस्था तर मोक्षनामक ज नित्यफल, त्याचे कतृत्व 
केवळ कमाकड कसले येणारः (अ३. पा. २ स॒ ४२) कम हे एक ज्ञानाचे उपांग आहे 
उत्तमप्रकारची मुक्ति हवी असेळ तर तेथ कमाचा काही एक उपयोग नाही. याच 
अध्यायाच्या चवलया पार्दांतील प्रारंभीची १३॥१८ सूत्रे, मा*्व भापयासहित काळजी- 
पूवक वाचिलो असतां कम हे कारणरूपी अचेतनसाधनाप्रमाण निवल आहे. त्याचा योजक 
असत्यावांचून चुसत्या कमाला काहा एक कारतां येत नाही, अथातच सवाचे इष्ट जे 
मोक्ष नामक साभ्य ते देतां यत नाही; असा या आचायांचा अभिप्राय पडलान आहे, 
असे दिसन येईल. 
श्रीमद्व्भाचार्य:- 


“ जिज्ञासायां सम्प्रवृत्तो नाद्रियेत्कमचोदनाम । ' ( जाणून घेण्याच्या इच्छेला जो 
प्रवृत्त झाला आहे व्यान अज्ञानकत कमाकड अथवा अज्ञानी लोकासाठी क्लेत्या 
कमोकडे आद्रपूबक वघं नये. ) तर्पादकांची ब्रह्मज्ञानत््टाळा  अनुपयोगिताच 
आहे. कारण तपादिकमं हे त्रद्य-साधन नव्हे. .कमान्य़ा अंगी चित्तत्राद्धि करण्याचे 
सामथ्ये आहे. पण पूवमीमांसा केव्हा केव्हा विपरीत वोध करणारा आहे. म्हणून 
कमे हेच मोक्षमाधन आहे असे सागणारी पूर्वमीमांसा व तेथीळ विचार शुद्ध नाहीत 
(अ. १ पा.१ सृ. १) कांही लोक कर्म व कमोपासून होणार अदृष्ट ही दोन्ही स्वयंभत्वान 
फल-साधक आहेत, अस ह्मणतात; हे युक्तिवद्ध नाही. कारण अचतन जे कर्म ते काणसंहो 
कृत्य घडवून आणण्याला स्वत असमथच राहणार. शिवाय, ध्रात जव्हां जव्हां 
फलाचा उल्लेख करिते तेव्हां तेव्हां परमेश्रर फलदाता आहे, असे सागते. आपला 
इहलोकीचा अनुभवही असाच आहे कौ, केवळ कमाच्या हातून कांही होत नाही. 
(अ. ३ पा. २ सू. ३७-४२...)इश्वर . "न साधुना कमणा भूयान्नोएव असाधना कनीयान 
( परमेश्वर हा साधुकम केले असतां मोठा होत नाही किवा असाधु कमे केले असतां 
लहान होत नाहो;) जो स्वयंभ्‌ आहे तो उत्पन्न झालेल्या लहान मोठ्या धमाधमाना किवा 
कमोकमांनी लहान मोठा कसा होणार £ “न कमणा. अमृतत्त्वमानुः ॥' ( कमाने 
केव्हांही अमतपदवी म्हणजे मोक्ष मिळत नाहो. (अ. ३ पा. ४ सू. ८ पहा. ) 


याप्रमाणे श्रीमच्छंकराचायादि चारही आचायांच्या भाष्यांचें वरवर अवलोकन 
केळे असतां आपल्याला एक गोष्ट उत्तम प्रकारें नजरेस पडेल को, ' नुसत्या कमाने 
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मोक्ष मिळावयाचा नाहीं.' असे या नाघाही आचायाचे मत होतें. दूरेण 
ह्वरं कर्म बुद्धियोगादवनंजय । कामात्मानः स्वगपरा'.. क्रिया-विशेप- बहुलां... 
बुद्धि: सममाधा न घिघीसत ॥ हे गीतलाल मठोक मनन पूवक वाचले आण ' पतमेव लोक 
मिच्छन्तो . ..पुनषेपणायाथ्य वित्तपणायाश्व लाकपणायाश्व व्युत्याय ' “ नासत्यकुतः कृतेन 
इत्यादि श्रतिवाक्यांवरूनहा वरीलठच सिद्धांत सुविशाद होता. आतां हे सांगावयास नकोच 
आहे की, हे चारही आचाय वेदशतोरा य वेदशत्यनुकल स्मतीस सन्मान देणारे होत. ह्या 
आचायाम'ये आतिसय विरोपर आहे, अद्दी आपली कन्पना आहे, व त्यांच्या ल्यांच्या 
शि"्यवगांनी हा विरोध इतक्या विकापाल नला आहे का, या आचायामध्य बोठे तरी एक 
वाक्‍्यता, ऐक्यमत  अथया  सुरीयाद  अरोल असे प्रथम दरानी वाटतच 
नाही. यास्तव सवे विवारी पुरुषास आप्रतप्रवे, व विनंतिपृवक अशी 
सूचना करण्याचे धाडस कर्रिता. का, प्रो देराट यांना ना. उद्याग चालविला 
आहे, व्यांचे सकोतुक अभिनंदून वारान त्याना पुठील माग कमण करण्यास उत्साह 
द्यावा म्हगज त्याच्याच अनुपंगान जा मा. ८ ब्रिचार सारर। दावणार आहेती 
तान्विक साटऱ्ये पुकळशा उजेडात शेप'ल आणि पंबापथांमध्य जा उग्र आणि निधुण 
बिरेवाद आजला तर्गायर होय आट, लाचे स्मरप रादू व अनुकेपनाय होटल. असो; 
नुसत्या कममागाने कन्हाहा सुटयन व्हावया नाहा, सुटका कान "यावयाची असल तर 
श्रतिस्मतिप्रणात ज्ञानमार्य-चा मात्र आतप केला पाटिये, असे या सवाच मत होते. 
कवळ कम हे संसारांतीलळ द्खसुद्धा नात्या करण्याला व निरातशय सुग्य देण्याला 
असमथ आहे य़ा. विषयात कवलाद्वेतवालापासुन तो. शुद्वाद्तवायापयेत सववत्र रमणीय 
एकमत्य आह, ह आपण पांह्लच आह. जाता. मोकल मिळवावयाचा 
असेल तर ज्ञानाचा, परमात्मस्वल्पान्या ज्ञानाचा, परत्रदात्वरपज्ञानाचा, आपल्यास 
अवलंब अवर्य केला पाहिज, या सुययावर सुद्दा रावन एकमत्य आह टे दागाविता. पण 
हे मंगलकारी काम हातात. घेण्याच्या शगोदर गीतासमन्वयकारावा एलद्रिषयक आभि- 
प्राय पाहिला पाहिज हप्ता, अस काणार वाटण्याचा संनव भाट ह्या समन्वयभक्तांच्या 
समाधानाथ ठतकेत रागता का, ज्ञानाचा सुदा रोप्रण झात्याबरोबर आतांच उद्गिखलल्या 
समन्वयकाराचा सिद्ठात अवताण कॉरता. प्रवोढरिसित चारटी नवाय ज्ञानवादी आहेत, 
तेव्हां एकदे!न उतार घऊन मात्र ही समन्वयता दाखविता. 


ज्ञाननेबहि कवल्य, 
श्रीमन्छंकराचाय'--- 


गीतेचा उपोद्डात लिहित असता. आचाय म्हणतात: या गाताशास्राचें 
उद्दिष्ट संक्षेपाने सांगावयाचे म्हणजे या. शास्त्रान्या सादवाय्र्याने जीवांस निरति- 
शय सुख मिळावे, मोक्ष मिळावा हे हायर. संसारवृक्षाच सबीज आणि सफल निःशष 
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दहन झालें म्हणजे मोक्ष सिद्ध झाला. हा मोक्ष मिळविण्याला सवे कमाचा संन्यास 
कैरन आत्मकज्षान मिळविळे पाहिजे व तें मिळाल्यावर विज्ञान होण्यासाठी मनन, 
निदिध्यास केला पाहिजे. 'सांख्यांनी ज्ञान योगालाच एकनिष्ट असलें पाहिजे, ! 
असें तिसऱ्या अभ्यायाच्या पहिल्या ळोकांत सांगितल आहे, त्याचे विवरण कारितांना 
' शुद्ध ज्ञानापासून मात्र मोक्ष प्राप्त होता. असे सांगण्याचा श्रीमर्द्रीताशास््राचा व सवं 
प्रामाणिक उपनिपदांचा अभिप्राय आहे, असे हे आचाय ह्मणतात. शिवाय गीता- 
भक्तांच्या हे लक्ष्यांत असेलच को, ६६ वा “लोक झाल्यानंतर आचायांनी गातातात्पर्य- 
भाष्य या नांवाचा वबिबध लिहिला आहे, त्यांत “ आत्मस्वरूपाचे विज्ञान होतांक्षणीच 
मोक्ष प्राप्त होतो, असा सव उपनिषदांचा व र्गातचा अभिप्राय आहे.. आत्मज्ञान हेंच 
काय तें केवल मोक्षाच साधन आहे, त ज्ञान झाले तरच मृत्यूचा प्रदेश अतिक्रांत करितां 
येतो, जन्म मृत्युचे चक्क चुकण्य़ास दुसरे साधन नाही,' इत्यादि विषय आचायानी श्राति, 
युक्ति व अनुभव ह्याच्या साहारयाने निरत्तरतः सिद्ध केला आहे. अज्ञानाच्या योगानें 
भदवुद्धि उत्पन्न होते ह्मणून व अभदव्रातत हा जीवमात्राला स्वाभाविक, स्वयंसिद्ध आहे 
ह्मणून ल्याला ह्मणजे जीवाळा आत्मज्ञान झाल्यानंतर तो सहजच अविद्येला, मायेला, 
भेदवुद्धीला सवथा बहि'कार घालता, तिला हांकळन देतो आणि अनंत, ज्ञानस्वरूप जो 
आत्मा, परमात्मा त्यान्य़ाशा एकस्वरूप होऊन राहता. त्रह्म जाणणारा ब्रह्म होतो; 
ब्रह्म असनच त्र्म स्वरूपाशी एकात्मक हातो. (पहा त्र. सू. अ. ३ पाद 
२ सृत्र २३. ) 


श्रीमद्रामानुजाचार्य: -> 


मोक्षप्राप्ताीला आत्मज्ञान अवश्य आहु. मात्र आत्मज्ञान झाले म्हणजे तजणीत कम 
निर्वांसनेने व अनासक्ताने हाते. मनांतून आशा आणि आसाक्त नष्ट झाल्या म्हणज मन 
शुद्ध होते. हे मन युद्ध झाल व बुद्धि स्थिर झाली म्हणजे आत्मविज्ञान होतें. ( पह्या गीता 
अ २. »टोक ५३) मन शुद्ध होण म्हणज मनाचे मनपण नाहीसं होऊन उन्मनी अवस्था 
येणें आगि बुद्धि स्थर होणे म्हणजे आशामनीपादि सव तुद्धिघटकद्रव्यें नष्ट होणें. सारांश 
शांकरमताने सीबर्धाद्दे नाहाशी होऊन आत्मज्ञानविज्ञान प्रकट होण होय. हृ आत्मज्ञा- 
नानेच कागते होणार ' .' विष्णूच परम पद जा मोक्ष--ज्ञाना पाथिकांचे निल विश्रांति- 
स्थान तो प्राप्त हातो. कोणाला १ आपल मन स्पाधीान ठेऊन युद्ध वुद्धींच्या योगान म्हणजे 
शाल्लाच्या अध्ययनाने व युरुप्रसादसाहाय्र्यानें ज्याची वुद्धि शुद्ध क्षानवती झाली 
आहे, तिच्या योगाने जा आत्मचिंतन सदेव करिता ल्याला मोक्षप्राप्त होता. (अ. ३ 
श्हो. १). याचमाणे चवथ्या अभ्यायांतील तेहतीसान्या व पस्तीसाव्या शहोकांवरील भाष्यही 
वाचण्याची मी वाचकांस शिफारस करितो. 'जे ज्ञाना आहेत ल्यांना मी अत्यंत प्रिय 
असतो व मला ते अलंत प्रिय असतात? (अ. १० शहो. १६ ) ज्ञानी ह्मणजे “ आपण 
भगवंताचे अंग, निद्ंग, एकरसत्वाने असून प्रक्षाताविरद्दित जे आत्मस्वरूप तं पाहणारा, ' 
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क 


असा यांचा अथ आहे. 'तभेव विदित्वाडतिमृत्युमेति, नान्य: पंथा विद्यते$त्यनाय* ह्या 
श्वताश्वतर उपनिषन्मंत्राचा अवतार करून ज्ञान हा मोक्षोपाय आहे असं हे आचाये हःण- 
तात. यांचा अथ बर दिलाच आह. सत्य आणि सम्यग्ज्ञान यांच्या साहाय्यानें ब्रह्म- 
स्त्ररूप मिळतें हे मंडकापनिषदांताल दोन उतारे संमत्यथे देतात; आणि आपल्या 
सूत्राच्या भाष्याचे शेबटी म्हणतात “ ब्रदाज्ञानाचे' फळ अनंत आणि कालाबाधित आहे; 
ह्मणून ब्रह्मज्ञानाची जिज्ञासा म्हणजे ब्रह्म जाणण्याची इच्छा करूं या म्हणजे त्रह्मस्वरूपाचचा 
ऊहापोह करूं्या. सर्वकाळ टिकणारे फल म्हणजे मोक्ष हया विचाराचें पर्य- 
बसान आहे. 


श्रीमन्मध्वाचार्य:--- 


“ तमेव विद्वानसृत हह भवति ' ( आत्मज्ञानी पुरुष अमर होतो) याचो व्याख्या कारे- 
तांना ' येथे ज्ञानाने माक्ष होतो' याचा अर्थ असा कां, “ इश्वरी प्रसादान मात्र मोक्ष मिळतो, 
दुसऱ्या कुशान नाही ' असे प्रवचन केळं आहे. इंख्ररा प्रसाद ज्ञानापुरुषांवर ( भक्तांवर ) 
मात्र होतो, हें सप्रासद्धच आहे...ज्ञानाच मरूय़ साधन श्रवणमननादे आहे, कम नव्हे. 
कम परंपरनं साधन आहे. (प्र. सू. अ. १ पाद १ सू. १. )...वद्यक्ञान उपनिषद्वारा 
मात्र व्हावयाचे आहे. (त्र. सू. अ १ पा. १ सू. ५ ). याचप्रमाणें अ. ३ पा. २ 
सू. २७ वर व्याल्यान कारेतांना हे आचाय श्रताश्रतरांतील एक मंत्र उज्भुत कारेतात. 
(बह्माचें एकनिष्ट ध्यान, त्याच्याशी नित्य संयाग आणि तत्स्थाति प्राप्त झाली म्हणजे विश्व- 
मायेची नित्रात्त होऊन मोक्ष मिळतो. ) यावर यांच्या शिप्यांनी व्याख्यान कारितांना झटले 
आहेः “दृष्टेंब ते मुच्यत ( प्रमात्म्याचे दशन झालं को, मुक्तिच मिळते ). सारांश, यांच्या 
मतें विष्णु हा परमात्मा ञाह. भक्तीनं या परमात्म्याचा प्रमाद हातो. प्रसाद झाला 
म्हणजे ज्ञान होते आणि ज्ञानांन मुक्ति मिळत हे स्पष्टपण यांच्या शिप्यांना चवध्या 
पादाच्या प्रस्तावनेत हटले आह. आठव्या सूत्रावर ग्याख्यान कारतांना ' ज्ञानादेवापवग: 
(मोक्ष'श्ञानाने मात्र मिळता. ) असही हाटलें आहे. 


श्रीमद्ढभाचा्य:--- 


ब्रह्मज्ञान केवळ उर्पानषदांच्या योगाने मात्र हाणारं आह. (अ. १पा.१ 
सू. १; अ. ३ पा. ३ सू. १ पहा ) परब्रह्माचां विश्वरूप वेदांतश्रुतींनी सांगितली आद्देत 
असा सूत्रांचा अथ आहे. तिसर्‍या अध्यायाच्या चवथ्या पादांतील आठव्या सूत्रांत 
कर्माचे अंग म्हणजे ज्ञान नव्हे, ज्ञान हे पुख्य साघन आहे, - पुरुषाथे ज्ञानाने 
साध्य होतो, उपनिषद्राक्यांनी आणि अनाहक अस जें कम म्हणजे वस्तुतः परत्रह्माचे 
एकनिष्टापूदक ज्ञानस्वरूपद्रारा चिंतन त्यानं, अथवा ब्रह्मस्वरूप ज्ञानानं आणि ब्रह्मस्वरूप 
घ्यानानं, ब्रह्मस्वरू्पाचा अधिगम होता, असा यांचा-चवध्या पादाच्या आठव्या 
सूज्ञावरील व्याख्यानावरून-अभिप्राय व्यक्त होतो. 
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सारांश ज्ञान हेंच माक्षाधिगमाचे साधन आहे, असा सवांचा अभिप्राय सामा- 
न्यत्वानें आहे. मोक्षत्थितांचें स्वरूपाबद्दल वादप्रतिवाद असेल; पण तें मिळविण्याच्या 
साधनांसंबंधे वाद नाहीं आणि नसावा. कमाने मात्र माक्ष मिळल असे एक कर्मठांशिवाय 
कोणीही म्हणत नाही. अथातच ज्ञानवादी म्हणत नाहीं. त्याचप्रमाणें मोक्षप्राप्ती 
ज्ञानाची आवऱ्यकता नाहीं, असेही काणी म्हणत नाही. याप्रमाणे सर्व आचायोचे या 
मुद्या संबंधानेंही ऐकमत्यच आहे. नुसते वरवर वाचित गेलें तर या सवोमध्यें विरोध 
आहे, असें वाटेल, प्रतिपक्षी एकमेकांस कस भटतात, एकमेकांच्या संबंधाने अनुदार 
उद्गार कसे काढितात, गाण मुद्यांवर एकमेकांचा उर्गापुरी, वर्ममभ, कशीं काढतात 
हेंच नुसतें पाहिलें असतां विरोधाला जें भयंकर स्वरूप येईल, ते वाटणेंव ते भिणें 
क्षणभर एका बाजूस ठेऊन मुख्य व प्रस्तुत गोष्टीरंवंधें या सवांचे विचार काय आहित 
हें पाहिलें म्हणजे सवत्न एकवाक्यताच (दसल. पावसाळ्याच्या प्रारंभी कृष्णाबाइस 
येणारं नवीन पाणी निवळू दिल म्हणजे ते जस स्वच्छ आणि निमळ दिसतें किंवा कृष्ण- 
मेघांनी आच्छादळला चंद्रमा मप विरून गेल्यावर आपल्या विलक्षण तेजान॑ प्रकाशित 
होतो, त्याप्रमाणें अप्रस्तुत गोणींचा त्याग करून मुरूप्र गोष्टांसंबंधाने या चार पंथप्रपंथ- 
प्रवतकांचा उद्घारक अभिप्राय एकसारखाच पडला आहे हें समजणंही आनंदाची व 
उल्हासाची वाती हाय. याचप्रमाणे आणखी कांही विचारासवधांन आयभूच्या तत्त्व- 
ज्ञांचें ऐकमत्य आहे क! काय हे पाहण्याच्या आनंददायी प्रयत्नाला पुन: एकवार लागूं 
या. मोक्षज्ञान मिळवून घऊन माक्षप्रातती कसन घेण्याला ज्ञानाची कमाशी 
जोड अवऱय करावी लागते का काय हा प्रस्ततचा विषय आहे. त्रह्मस्थिति ही 
ज्ञानमय स्वरूपाची आह व ता. अनाद्यनंत असून अविकाय आहि. या गोष्टींबद्दढ कोठेंच 
वाद नाही. ह्याचम्रमा्ण जीवाचे मूळचे स्वरूप काणतेहा. असो, तें स्वरूप अनाद्यनंत 
आहे यासंबधानेही काणाम'-य वाद असण्याचे कारण नाही. आतां जीवास जे स्वरूप 
प्राप्त झाळें आहे, तें नाहीसे हाऊन त्याचें मूळ स्वरूप त्यास निळवून द्याबयाचें किंवा 
त्याने मूळ स्वरूप मिळवून घ्यावयाचे, हा जा पुरुपार्थ ता. ज्ञान आणि कर्म यांच्या 
समुश्चयानं होता, किंवा कस हा वादविषय आहे. आतां या प्रश्नाचा विचार आपले 
आचार्य कसा काय कारेतात, त्याची दिशा पाहु. 


ज्ञानकभसमुन्यय अवद्य आहे काय ? 


श्रीमच्छंकराचाय:-- 


यांचे गीताभाप्य काळजीपूबक वाचणाऱ्या विद्रानास सांगण्याची अपेक्षाच नाहीं 
कों * कमाने मात्र मोक्ष मिळतो ' या दमताचा विध्वंस करण्यासाठीं जसा ल्यांनीं 
भशस्वी प्रयत्न केला आणि नुसत्या कमठांची चपटपंजरी नामशेष करून टाकिली, त्याच- 
प्रमाणें * हान व कम ” यांचें साहचर्य केव्हांही असू शकत नाहीं, हे मत अथबा हा 
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सिद्धांत स्थापण्याचाही प्रयत्न केला ब आपल्या अलौकिक बुद्धिमअभाबानें, विलव्हने 
परंतु सकारा व साधार वादपद्धतीनें आणि लोकोतर भाषाप्रभुत्वाने तो प्रयत्न यशस्वॉही 
केळा. गातेच्या उपोद्धातांत, दुसऱ्या अध्यायावरील भाष्यम्रेथांत अनेक वेळीं, त्याचप्रमाणें 
वहिल्या घडष्यायोंतल्या प्रायः प्रत्येक अध्यायांत आणि सरशेबटीं १८ वे अध्यायांलीड ६६ 
बा *छोक झाल्यानंतर अवतीण केलेल्या ग्रीतातात्पर्येभाष्यांत ह्या बिषयांतील प्रसेमीचा 
उच्चार, पुनरुच्चार आणि पुनः पुनरुच्चार लोकोपकारास्तव अनेक वेळ केला आहे. 
तेव्ह “ कमे हे उत्पत्तिविनाशाच्या नियमानुसार वागणारे, कालभंगुर, पारेस्थित्यवच्छिन्न 
स्वरूपाचे असतें, ज्ञान हें षड्विकारविरहित, कालाबाधित व स्वतंत्र स्वरूपार्चे असतें; 
म्हणून ह्यांचे सख्य केव्हांही जमावयाचें नाहीं. ' हें ग्रीतावाचकांस सांगावयास नको 
आहे. अशाच अथोचा उहापोह अ. १ पा. १ सूत्र ४ मर्ध्ये आणि अ. ३ पा. ४ सू. ८- 
१३ पर्यंत झाला आहे. चवध्या सूत्रांत शंकराचार्य एक शंका उत्यापित कारितातः 
““ ब्रह्माचे प्रामाणिक ज्ञान जरी शास्त्रावरून होते, तथापि तें ज्ञान हं एक साधन आहे आणि 
शास्त्राने आचरण्यास आज्ञापित केलेला जो धम, त्याला साहाग्र्य करणारें हें साधन अहि. 
सारांश वेदामध्ये सांगितलेले सर्व ज्ञान कर्माचे अगभूत साधन आहे. कारण उघड आहे. 
कॉ, * मांडावे काय व सांडावे कोणतें ' हॅ ठरविण्याचे व ठरविल्याप्रमाणे आचरण करण्याला 
प्रवृत्त करण्याचें काम शास्त्राचे आहे. शासत्रांत ज्ञानाचा विषय आहे; तेव्हा कोणतें कमे 
करावे कोणतें करू नये, हें सांगत असतां ओघाने मात्र ज्ञानाचा विषय वेदांत 
आला; म्हणून ज्ञान हें मुख्य नसून कर्माचे एक अंग आहे.” आचाय म्हणतात, ही चुकी 
आहे. ज्ञान हाच काय तो वेदांत्ताचा मुल्य विषय आहे. कमकांडांत सांगितलेल्या विणि- 
निषेधांनी चित्तशाद्धि होऊन निष्काम कमांचरण व्हावयास लागलें व गुरूपदेश॒& झाडा 
म्हणजे ज्ञानकांडांतील ज्ञानग्रेथांचे व मंत्रांचे श्रवणमननादिकांचा अभ्यास सुरू होतो. 
नंतर लवकरच अधिकारानुसार स्वरूपज्ञानाचा बोध होतो; आणि साक्षात्कार झाला 
ह्मणजे कमाचा किंवा ज्ञानकमेसमुचयाचा संबंध नाहींसा होऊन ज्ञाता केवळ “ धमोहून 
निराळा, अधमाहून वेगळा, कायीहून भिन आणि कारणाशीं असदश ' अशा प्रकारचं 
“ भूतभविष्याहून ” वेगळें असें खरूप होऊन बसतो. मोक्षस्वरूप नित्य आहे. मोक्ष 
प्राप्त झालेल्या पुरुषाची सवे कर्मे लयाला जातात. तो भानंदस्वरूप होतो. सारांश 
येथे कमाचा गंधमात्रही नाहीं. पुनः हाच विषय याच पद्धतीनें तिसऱ्या अध्यायाच्या 
चवथ्या पादांत विस्तृत केला आहे. शरीरी जो जीव आहे तो संसारात्मक म्हणजे जन्म- 
सृत्युप्रद स्थितापेक्षा जात्त योग्यतेचा आहे असें या पादाच्या ८ व्या आणि त्या पुढच्या 
कांहों सूत्रांत व्यास महर्षींनी सांगितलेले आहे आणि शंकराचायानी मुख्य मुख्य उपनिष- 
दांतील मंत्रांचा अवतार करून त्यांच्या साहाय्र्यानें ज्ञानस्वरूपी जीवाला स्वरूपसाधनासाठी 
व स्वरूपसाध्य झाल्यावर कमोची अपेक्षा नाही, असें सिद्ध केठें आहे. * पारमेश्वरमेव 
हि शारीरस्य़ पारमार्थिक रूपं ( शरीरांत राहणारा जो पुरुष त्याचें पारमार्थक स्वरूप 
परमभेश्वरात्मकच अडे ) हा यांचा सिद्धांत होय. आणि हें स्वरूप प्राप्त कहन घेण्याठा 


आयाळ ५. -। ्वयळकाक ी 
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एक शानच समथ आहे; हॅ यांचें साधन होय. सारांश ज्लानकमाचा समुश्चय यांच्या 
मतें अशक्‍य व अनिष्ट आहे. 


ध्रीमद्रामानुजाचार्ये:-- 


ब्रह्मसुत्र तिसरा अध्याय; ४ था पाद १ लें सूत्रः यामध्ये हे आचाय म्हणतात कॉ, 
त्रह्मध्यानानेंच जीवास अतिरिक्त लाभ होतो. पुढें २-८ सूत्रांत ' ज्ञान हें कमोचे उपांग 
आहे, ' असा पक्ष श्रीमद्रथासांनांच उत्थापित केला आहे. तदनुसार त्या पक्षाचे विवरण 
करून ८ व्या सूत्रव्यार्यानांत हे आचाये म्हणतात. ज्ञान हे स्वरूपतःच जीवाला उप- 
कारक होतें. परब्रह्म हा ज्ञानाचा विषय आहे, हें श्रतीनें अनेक वेळ सांगितलें आहे. हें 
ब्रह्म निर्दोष आणि उत्तम गुणांनी परिपूर्ण आहे. या परिपूर्णाचें ज्ञान झालें म्हणजे ब्रह्म- 
प्राप्ति होऊन अमरत्व मिळतें. सारांश ज्ञानानेंच जीवास पुष्कळ फायदा होतो, हें म्हणणें 
खरें आहे. याचप्रमाणे १४ वें सूत्ञाचे व्याख्यानांत हे आचाय म्हणतातः ज्ञानाची महति 
वाढावी एतदर्थ कमे करण्याची श्रतीनें परवानगी दिली आहे; म्हणजे ज्ञानाचे साभथ्ये असें 
कांहीं विलक्षण आहे कीं, ज्ञात्यानें कितींही कर्मे केलीं तरी त्या कमाचा लेप त्या ज्ञानाचे 
जोरावर ज्ञाल्यास लागत नाहीं. कारण मुंडकोापनिषदांत असें स्पष्ट सांगितलें आहे कॉ, 
जन्ममरणाचें व दुःखाचे कारण जें बरें वाइंट कम, त्या कमोचा क्षय अह्मज्ञानानें होतो. 
१९ व्या सूत्रांत ' यज्ञो$ध्ययनं दानं' असा तीन धमंस्कंधाचा विचार छांदोग्यांत आला 
आहि. त्याचें स्पष्टीकरण करितांना म्हणतात कीं, हॉ तीन कार्य ग्हस्थाश्रम्यांची आहेत व 
येर्थे कमे हवें हें ठीक आहे. पण त्याच छांदोग्यांत “ अरण्यांत जाऊन जे श्रद्धा व तप 
आर्चारतात, अथोत ज्ञानमागीचा अवलंब करितात, ल्यांनाही भ्रेष्ट म्हणजे देवयानमागीचा 
लाभ होतो.' यावरून ज्ञानकमोचा समुच्चय इष्ट नाहीं हें स्पष्ट आहे. २० व्या सूत्राच्या 
व्याख्यानांत भाष्यकार .म्हणतात को, ज्याअर्थी ऊध्वेरेते (ब्रह्मचारी ) यांनी ज्ञान संपादन 
करावें अशी स्प आज्ञा आहे, त्याअर्थी ज्ञान हें स्वतंत्र आहे व तें खयमेव जीवांवर उप- 
कार करायाला समथे आहे असें ठरतें. अर्थातच कमोचा व ज्ञानाचा संबंध, अंगांगी 
संबध अगर सहकारी संबंध, असण्याचें कांहीं एक कारण नाहो. 


श्रीमन्मध्वाचार्य:-- 


ब्रह्मसूत्राच्या तिसऱ्या अध्यायाच्या चवथ्या पादांत जो विषय आला त्याचें स्पष्टी- 
करण करण्यासाठीं यांनीं जें भाष्य लिहिले व त्यावर जी व्याख्या झाली आहे, त्यांतही 
वरील प्रमाणेच भावाथे आहे. ' ज्ञानेनेवाप्यते सवे कमेणात्वधिक भवेत्‌ ' ( सवे जे काय 
मिळवावयारचें आहे याला ज्ञानाची मात्र अपेक्षा आहे. कमे असेल तर अधिक फळे 
मिळेल, पण त्याची आवश्यकताच आहे असें नाही. ) ( सू.९ ) या वरील न्याख्याकार 
“ अतो ज्ञानस्य सर्वेपुर्षार्थसाधनत्वादत्यंतापेक्षित तदितिसिद्धभ्‌ ' ( म्हणून ज्ञामाकडे 
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सद पुरुषार्थाचें साघकत्व येतें आणि ज्ञान पुरुषार्थसाधक आहे म्हणून त्याची अत्यंत 

अपेक्षा आहे ) * पठेद्वेदानर्थानधीयीताथ विचाय त्रह्म बिंदेदितिच कौषारवधरतिः ' ( बेब- 

पठन करावे, त्यांच्या अर्थाचा अध्ययन पूर्वक अभ्यास करावा आणि नंतर विचार करून 
आणि पुनः विचार करून अह्मप्राप्ति करून घ्यावी. ). ही कोषारवश्षति संमतिपर उद्धेखि- 
तात. १३ व्या सून्नावरील भाष्याची व्याख्या करितांना “ अर्थस्य धमेज्ञानद्वारा; मोक्ष- 

साधनत्व घमेस्य ज्ञानद्वारा; हानस्य साक्षात? ( अथ हा भसेंज्ञानांचे द्वारा मोक्षार्चे साधन 

होतो, धमे हा ज्ञानद्वाराने मोक्ष मिळवून देतो आणि ज्ञानाने साक्षात मोक्ष मिळतो. ) 

अथातच कमोची आवश्यकता उरत नाहीं. १४ व्या सूत्राच्या भाष्यांत ' ज्ञानिनो यथेष्ठा- 

चरणा इति ! ( ज्ञानीपुरुषाला जे आवडेल तें त्यानें करावें. ) अर्से स्पष्ट म्हटलें आहे. त्याने, 
असुकच शुत्युक्त कमे केले पाहिजे, असा त्याच्यावर कोणाचाही ताबा चालावयाचा नाहीं. 

सारांश तो करमस्वतंत्र झाला. अर्थात्‌ तो वेडेंबांकडें कमे करणार नाहीं हें सबेसंमत आहे. 
ज्ञानस्तुतीसाठी मात्र असें म्हटलें. ' आत्मन्येवच संतुष्टस्तस्य कार्ये न विद्यते ! द्दा शलोक या 
आचार्योनीं उद्धत केला आहे तो गीतेंतील आहे, हें सांगावयास नकोच आहे. 

क 


श्रीमद्वद्भाचार्य:--- 


तिसऱ्या अभ्यायांतील चवथ्या पादांत व बिशेषतः विसाव्या सूत्रांत हाच विषय आहे. 
“न कमेणा न प्रजया धनेन त्यागेनेके$्मतत्वमानशुः ' “परेण नाकं निहित गुहायां 
विश्राजते यद्यतयो विशन्ति) ( कमोनें मोक्ष मिळाला नाहीं, प्रजोत्पादन करून मिळविता 
येईना, अर्थ संचय करूनही मोक्षसाद्धिे होत नाहीं. त्यागाने मात्र मोक्ष मिळूं 
शकतो. ) ( तसेच मक्त जे आहेत ते उत्तम प्रकारच्या लोकात वास्तव्य करित असतांही 
परमेश्वराचा विरह सहन होईना म्हणून भक्तीने तत्सरूपाचें आराधन करितात.) या 
शुतीवर भाष्य लिहितांना श्रीवक्लमाचार्य म्हणतात की येथें लाग म्हणजे कर्माचा 
त्यागच विहित आहे. शुकाचार्यादिकांनी कमंत्याग केला व मुक्त झाले यावरून 
ज्ञान हें कमोर्चे उपांग होऊं शकत नाहीं. ( सू. ९) दहाव्या सूत्रांत थ्रृतिमंत्र देऊन 
कमंत्यागपक्षच श्रेष्ट आहे, असं ठरवितात. १२ व्या सूत्राचा अर्थ तर वेदाध्ययन 
करणारानें, मात्र कमाची चोकशी करावी, ब्रह्मज्ञान्याला कमंमीमांसा करण्याचें कांहीं 
एक कारण नाहीं, असाच अर्ध केला आहे. अखंड बह्मह्ञानाने अद्वेतभाव झाल्यावर 
कर्मभान किंवा कमंरोषत्वानें हान आहे, हें भान कसें उत्पन्न व्हावयाचे £ आणि ऊध्वेरेते 
जे अद्मचारी किंवा संन्यासी यांस ज्ञानाने मोक्ष मिळतो, अले म्हणणाऱ्या शधरुतीला 
अर्थातच “कर्म हे हान सहकारी नाहो, ' असेंच संमत असलें पाहिजे. (सू. १६, १७). 
आणि सर्वाथ जाणणारी श्रुति असें कसें सांगेल कॉ ज्ञानाच्या कक्षे बाहेर असणारे जें. 
कमे, त्याच्याशीं कोणत्याद्दा प्रकारचा संबंव नसणारे कर्म करा? अथोतच सांगणार 
नाहीं. (सू. १८; १९ ). याप्रमाणें पुढीठ सूत्रांतही याच मतांचा म्हणजे मोक्षाची; 
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प्राप्ती करून घेणाऱ्या पुरुषाला ज्ञानविज्ञान झालें म्हणजे झालें, कमोची आवश्यकताच 
आहे, असं नाहीं, असा यांनीं आपला अभिप्राय व्यक्त केला आहे. 


याप्रमाणे (१) कमोनें मात्र पुरुषार्थसिद्धि होणें शक्‍य नाहीं, (२) ज्ञानाने 
मात्र ह्या कायेभाग सिद्ध होईल. आणि (३) या ज्ञानविज्ञानाला कमंसहाय्याची कोण- 
त्याही प्रकारें अपेक्षा नाहीं असें सिद्ध झालें. व्यवहार चालविण्यासाठीं इहपरलोकीं 
विशेष सुखापभोगाचा लाभ व्हावा एतद्थ व्यावह्यारेक, नीतियुक्त व श्वतिविहित कमे 
करावें; आपण जीवमात्र असले कमे नित्य कारेताो. व पुढें आपण करू व इतर लोक 
करतील हा प्रश्न निराळा. विषयांचा उपभोग. हाच ज्यांचा मुख्य पुरुषार्थ आहे ल्या त्या 
छोकांनी व्यवहारादिकांनीं सांगितलेली किंवा ठरविलेली कर्मे करावी आणि हां 
उपभोगात्मक फलें देणारी कर्मे कशीं व केव्हां करावीं यांचें ज्ञानही अवश्य संपादन करावें. 
सत्याच्या आड आमच्या हिंदुतत्त्वज्ञांपेकी कोणताही तत्त्वज्ञ येणार नाही. पण उपभोगा- 
त्मक सुखाचा पुरुषार्थ चिरकाल राहणारा नव्हे, इतर्केच नव्हे तर सुखेच्छेनें मात्र प्रेरेत 
झालेली व्यक्ति किंवा समाज सुखी राहण्याचा योग अवश्य येतोच असाही नियम नाही. 
फार काय सांगावें: सुखलालप सुखभक्तांस सुखभोगानें सुख होत नाहीं. हा अनुभव 
ज्यांस आला आहे किंवा दुसऱ्यांस असा अनुभव येतो, असें ज्यांला उत्तम समजलें 
आहे, तो पुरुष सुखाच्या मार्गे न लागतां कांहीं एक पुरुषाथे मनांत धरून त्याचा एक- 
निष्ठेने पाठलाग करितो. सामान्यतः धमे, अथ, काम आणि मोक्ष हे चार पुरुषार्थ असतात. 
धर्म, अर्थ आणि काम ह्या सवाचे पयेवसान सुखोत्पादक परिस्थिति उत्पन्न करण्यामध्ये होतें. 
पण हं सुख निरंतरचें नव्हे, सुख घेणारा जो जीव त्याची अंतबोह्येंद्रियेंही शाश्वतचीं नव्हेत, 
असे अनुभवानं जेव्हां जीवाला समजतें, तेव्हां निरंतरचें सुख व एकात्मक सुखभोक्ता 
ह्यांचा शोध करावयास हा पुरुष लागतो. या वेळीं अशा वस्तूचे ज्ञान व दशन हवें असतें 
बे ज्ञान घेणारी व पाहणारीं सवे इन्दियें अशीं असावींतशीं त्यास वाटतें को, दोन्हीं एक 
स्वरूपच असतील! हच आमचे परब्रह्म होय. ब या परत्रह्मक्षत्राची वाट दाखविणारा 
एकच वाटाड्या आहे. तो वाटाड्या म्हणजे उपनिषदांनीं प्रासेद्ध केलेला ज्ञानावेज्ञान- 
मार्ग होय. उपनिषदें हेंच सांगतात को, ज्ञानमागाने मात्र मोक्ष .मेळेल. उपनिषदांचा 
हाच अभिप्राय आहे कौ, तत्रणीत ज्ञानविज्ञानाचा आश्रय अधिकारानुसार केला असतां 
मोक्षाला अप्रतिकूल असे सुख मिळेल आणि ऐहिक आणि पारत्रिक सुख वाढविणारा मोक्ष 
मिळेल. उपनिषदरग्रंथाचें विचारपूवेक पारायण झालें असतां ऐहिक व पारमार्थिक वस्तूंचे 
ज्ञान संतृद होऊन मोक्षमागे सुकर होईल आणि मोक्षमागोचं ज्ञान झालें म्हणजे ऐहिक 
आणि  पारत्रिक विषयांचे ज्ञान पायाझुद्ध होईल. उपनिषदांचे ज्ञान- 
विज्ञान पूर्वेसंप्रदायांच्या साहाय्याने झालें असतां व्यक्तीची व समाजाची 
हानसंबेधो, नीतिसंबंधीं, धमेसंबंधीं उत्तरोत्तर उन्नति होत जाऊन आपण पौरस्त्य आर्य 
इतर आयोस व अनार्यास मोक्षाच्या वाटेला लावूं आणि इतरस्थ समाजांवर आपण 
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आत्मिक सत्ता चालवूं लागलों म्हणजे आपलें ज्ञान, आपली नौति व आपला धर्मे यांची 
उन्नति होईल. सारांश मोक्षाची वाट दाखविणारा एकच आणि तो उपनिषत्प्रणींत हाह. 
मागे आहे. येथें कमांचा, अगर धमोचा साक्षात्संबंध नाही. परंपरया संबंध आहे. 
पण तो ज्ञानभूमिकेच्या योग्यतेहून पुष्कळ कमी योग्यतेचा आहे. येथेंही सर्वे आचायोचे 
एकमत झालें ही उत्तमच गोष्ट झाली. याप्रमाणें हान आणि कमे यांच्या योग्यतेचा 
विचार होऊन ज्ञान हे सवेथा भ्रष्ट आहे, असे ठरलें. 


ज्ञानाच्या साहाय्यानें मात्र जर ब्रह्मज्ञान व्हावयाचे आहे, तर तें हान तरी कसें 
संपादन करावयाचें ह्या प्रश्नाला उत्तर दिलें पाहिजे. मार्गे एकदां सांगितलेंच आहे 
कीं आह्यां आयोच्या नव्या व जुन्या दृष्टीनं आमची अशी श्रद्धा आहे की, सल व 
त्रिकालाबाधित ज्ञान मिळविण्याचे मुख्म पाथन ह्मणजे वेद होत; बिशषतः त्यांतील 
ज्ञानकांडाचा भाग होय. हें ज्ञानकांड ह्मणजे उपनिषदे, ब्रह्मज्ञान व्हावयाचे तें या उप- 
निषदांच्या साहाय्यानें. हो उपनिषदे इंत्ररप्रणीत आहेत आणि हणूनच श्रद्धेय आहेत. 
या उपभिषदांस अनुकूल जां प्रत्यक्षप्रमाणे, अनुमानें इत्यादि असतील तीं ज्ञानसंपादनार्थ 
खुझाल घ्यावीत. मात्र श्रतिविरुद्ध अथवा श्रत्याधाररहित जे तर्कवितकं आहेत, त्यांची 
भातब्बरी मात्र कोगताही प्रामाणिक जिज्ञासु मानणार नाहीं. असो; तर ह्या उपनिष- 
दांतगत ज्ञानासंबंधानें आपले चार तत्त्वक्ञ काय ह्मणतात, तिकडे अंमळसें अवधान 
देऊन पाहूं. 


श्रीमच्छंकराचायः--- 


अध्याय १ पा. १ सू. ४ वर भाष्य लिहिण्याला आरंभ करण्याचे अगोदर कमंठांच्या 
शेकेचें निवारण आचायोनीं केळे आहे, त्यांत ब्रह्मज्ञान समजून घेण्याला प्रमाणभूत प्रंथ 
कोणता याचा विचार ओघाने करावा लागला आहे. आचार्योनो सरशेवटो असा निकाल 
दिला* आहे; “ ब्रह्म (ब्रह्मज्ञान) समजून घेण्याला ह्मणजे खरें ब्रह्मज्ञान समजण्याला वेदच 
प्रमाण आहेत, हें सिद्ध झालें.” दुसऱ्या अध्यायाच्या पहिल्या पादांतील तिसऱ्या सूत्र- 
भाष्यांत हे आचाये म्हणतात; “वर जे आम्ही प्रवचन केळे आहे, त्यावरून सर्व तकं- 
ग्रंथांचाही विचार केलासे झालें. आतां हे तकप्रंथ केव्हां केव्हां तत्त्वज्ञानाचा विषय 
सोपा करून देतात, हें खरें आहे. व यांसाठी आम्ही त्यांचे उपकारबद्धही होतों. 
पण नेहमीं हें लक्ष्यांत ठेविलें पाहिजे कॉ, तत्त्वज्ञान उपलब्ध करून घ्यावयाचा मुख्य व 
प्रामाणिक उगम म्हणजे वेदवाक्येंच होत; वेदवाक्य़ांशिवाय तत्त्वज्ञान होणें शक्‍यच नाहीं. 
“ ज्याला वेदज्ञान विदित नाहीं त्याला ब्रह्मज्ञानही श्रत नसतें. ' असें तैत्तिरीय ब्राह्मणा- 
मध्यें म्हटलें आहे. “ तो उपनिषदावरून कळून येणारा पुरुष कसला असतो? हा 
माझा प्रश्न आहे. '' असे बहदारण्यक श्रतींत प्रश्नपूवक विचारून विषयप्रवेक्ष केला 
आहे. वेदांत ज्यांस आधार नाहो, अर्से पुरुषकल्पनाजन्य तर्क अप्रतिष्टित अस. 
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तात; म्हणजे त्यांना पुरुषकल्पनेखरांज दुसरा आधारच नसतो. आतां पुरुषकल्पना 
क]य ? एकदां सातच पदार्थ आहेत असें म्हणेल व पुनः तेच पदार्थ १६ आहेत असे सांगेल. 
केव्हां आरंभवादाचा आश्रय करील, तर केव्हां पारेणाम वादालाच श्रेष्ठत्व देईल. तेव्हां 
या कल्पनाजन्य तरकंवितकांचा भरंवसा काय मानावा ! शिवाय हे तकं सवे विचारी पुरु- 
षांस मान्य होतात, असें थोडंच आहे! पुष्कळ बिचार करून कोणी कल्पना काढिली कीं 
ती केवळ “ स्वकपरोलकल्पित ' आहे, तिला कसलाच आधार नाहॉ, असं दुसरे विचारी 
पुरुष हमणावयाचेच. त्यांचें खंडन तिसऱयांनीं करावे. चवधथ्यांनी ह्यांचे प्रातेखडन करावें, 
असा क्रम चाळून शेवटीं अनवस्था प्राप्त होते. सारांश वेदांचा किंवा प्रल्यक्षादि 
प्रमागांचा पाठिंबा नसेल तर सवे तर्क “्यथेतर्क' होतील. अर्थातच व्यवहारांत तकोला महत्व 
आहे, तकोशिवाय व्यवहार अशक्‍य होईल हें खरें; पण हे व्य़ावह्यारेक तके तरी प्रयक्ष प्रमा- 
णांच्या अथवा प्रत्यक्ष प्रमाणांच्या आश्रयाने चालणाऱ्या अनुमानादि प्रमाणांच्या साहाय्यानें 
चालतील तेव्हां. सारांश तकाला कोणत्या तरी प्रामाणिक प्रमाणाचा आश्रय हवा असतो. हा 
व्यवहार काठा. आतां मोक्षासारख्या, ब्रह्मज्ञानासारख्य़ा, अतिगंभीर, जीवाचे व 
ज्ञानाचें साथेक्य ज्यावर अवलंबून राहणार अशा विषयांचा विचार तकाच्या साहाय्यानें 
करीनच हटलं तर ते ते तक सुटढ अश्या पायावर उत्पन्न झाले असले पाहिजेत. ब्रह्म- 
स्वरूपार्चे लक्षण ठरवितांना प्रत्यक्षाचा उपयोग नाहीं; कारण ब्रह्माला रूपरसगंधादि 
कांहींच नाहीं. ब्रह्म हे इंद्रेयांस अगोचर असल्यामुळें जह्मज्ञान होण्याला प्रत्यक्ष 
प्रमाणाचा उपयोग होत नाहीं. अनुमानाचा कांहों उपयोग व्हावा असें झटले तर तेंही 
शक्य नाहीं. कारण अनुमान प्रमाणाचा भर : हेतु, ठिंग, परामशे, व्याप्ति इत्यादिकांवर 
असावयाचा. पण ब्रह्म ही जगद्विलक्षण वस्तु असल्यामुळें, एकाकी, अनायनंत, हदरिया- 
गोचर असल्यामुळें येथें हेतु, लिंग परामश॒ अथवा व्याप्ति, यांचा उद्भवच होत नाहीं. 
एवंच अनुमानालाही जागा नाही. त्रह्म एकच वस्तु आहे म्हणून उपमानप्रमाण येथे 
लंगडे पडतें. शब्द प्रमाणाशिवाय बाकीच्या प्रमाणांची अशीच वाट लागणार. तेव्हां 
वेदासारख्य़ा इंध्रर प्रणीत शब्दावर जर तकोची इमारत रचिली असेल तरच तकंशात्राचा 
उपयोग होणार आहे. एवंच धुतींशिवाय ब्रह्मज्ञान होणें शक्‍य नाही हें ठरलें. केवळ 
धमे कोणता व अधमे कोणता हें जर शास्त्राशिआाय म्हणजे वेदाशिवाय कळत नाहीं, तर 
त्रह्मविषय वेदाशिवाय कसा समजेल हें कळतच आहे! धर्म आणि अधम यमा दोन्ही 
गोष्टी अतींद्रिय आहेत. (पहा सू. २५ पा. २ अ. २) ब्रह्मवस्तु धर्मापेक्षा व अधमापेक्षां 
अल्यंत विलक्षण आहे व धर्मांधमोच्या पलीकडची आहे. अथातच ती वस्तु समजून 
घेण्याला धुतिज्ञानच करून घेतलें पाहिजे. पुनः श्रुतिसुद्धां दुरून ब अस्पष्टपणानेंच 
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परवेतो वन्हिमान्‌ । भूमात्‌ । यत्र धूमस्तत्र वन्हिः । यथा महानसे । तथा अयं । तस्मात्‌ 
तथा । हे अनुमानाचे अवयव आहेत. धूमात्‌ हा हेतु, धूम हे लिंग, पर्वत भूमवंत आडे 
हा परामशे आणि जेथे धूम तेथें वन्हि, ही व्याप्ति होय. 
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ब्रह्म दाखविणार ! ! पण इतका तरी अधिकार काय तो एकट्या श्रुतीलाच आहे. तात्पर्य 
ब्रह्मज्ञान केवळ श्रुतिगम्य आहे.' 


श्रीमद्रामानुजाचार्य:-- 


अध्याय १ पाद २ च्या उपोद्धातांत या आचायोनी म्हटलें आहे कॉ, ' वेदषेदांतांचे 
तात्पये एक पुरुषाचे, म्हणजे पुरुषोत्तमाच, -सकलगुणमंडित परमेश्वराचे ज्ञान, परबह्म- 
ज्ञान, प्रकट करण्यामध्ये प्यवसित होतें. सारांश परब्रह्माचे ज्ञान हे सव वेदवेदांतांचें 
सार आहे. या बेदवेदांताशिवाय दुसरा कोणताही मार्ग नाहीं की, जो आपल्यास परत्रह्मार्चे 
ज्ञान करून देईल. तके इत्यादि सव प्रमाणें परन्नह्मापयेत पोहोचतच नाहीत. तात्पय परज्रह्म 
हें वेदैकवेद्य आहे. ' ' वेदेश्व सर्वेरहमेव वेद: ' असें भगवंतांनी गोतेमध्यें म्हटलें तें 
वेदांचा अभिप्राय जाणूनच म्हटलें आहे... 'गशाद्राला महाह्लान होणें शक्‍य नाहीं, 
कारण य़ाला वेदज्ञान नसतें आणि वेदज्ञान नसले म्हणजे ब्रह्मज्ञान होणें अशक्‍य असतें 
अर्से यांचें मत पहिला अभ्याय, तिसरा पाद आणि ३२ बें सूत्रांत प्रकट झालें 
आहे. “ केवळ मानवी तकोवर स्थापित झालेलीं सव प्रमेय असत्य आणि अप्रतिष्ठ 
असतात. पुनः, हीं प्रमेये दुसऱ्या कांहीं प्रमेयांकहून खंडित केलीं जातात; आणि हें 
खंडन प्रतिखंडनाचे काम सारखें चालूं राहते. बुद्ध, कणाद, अक्षपाद, जिन, कपिल, 
पतंजली या दर्दानकारांचें ग्रंथ वाचिले असतां प्रत्यक जण दुसऱ्याचे मत खंडन 
करण्यास कसा तत्पर असतो हें समजते. ( अ. २1॥१॥११ ) केवळ भानवी बुद्धीच्या 
बुद्धीतून ज्या कल्पनांचा किंवा प्रमेयांचा उद्धव झाला, त्या कल्पना व तीं प्रमेयें खंडित करणारा 
जास्त चतुर भेटला म्हणजे या कल्पनांचें ब प्रमेयांचें अस्तित्व नष्टप्राय होते. मामव- 
बुद्धिजन्य तकंवितकाचे पयवसान असेंच व्हावयाचे. व्यावह्वारिक प्रकरणांच्या संबंधानें 
जर तकंवितकाची ही स्थिति, तर इंद्रियागोचर ज्या धमीदिक वस्तु आहेत व शब्दाशिवाय 
इतर सव प्रमाणांला अगोचर जी त्रह्मवस्तु आहे, त्या वस्तूंचे पारशोधन आणि परिश्ञान 
तकेबितर्क काय करून देणार! हें ज्ञान करून देण्याला केवळ उपनिषदे मात्र समर्थ 
आहेत. तर्कवितकानी इष्ट असल्यास वेदवेदांतांतील प्रमार्णांचा पुरावा करावा; पण स्वतः 
तें ब्रह्मविचारांत सर्वथा पंगु आहेत. ब्रह्मज्ञाला वाट एकच वस्तु दाखबिणार. ती वस्तु 
म्हणजे बेद होत. (२॥१॥१२ ) कापिलसांख्य, पातंजलकूत योग यांस वेदप्रामाण्यांत 
कमी जास्ती कांहींएक करितां येत नाहीं, याचें कारण हेंच होय काँ, ते मनुष्यकृत आहेत 
आणि ते अपोरुषेय आहेत. 


|. 





नज त न्न न्न िजख्बब  ऑड्े् ऑ] बबबुखु ुरुश्ब् अ 


बुद्ध दै गौद्ध धमाचे प्रस्थापक. सुमारे खिं. पृ. ६ वे शतकांत झाले, कणाद-ऱ्हे वैजशेविक 
दर्बानाचे प्रस्थापक, यांनी. विचारपरपरा परमाणूपर्यंत नेली. अक्षपादः<न्यायदर्शनकार 
गोतम. जिनन्वममतप्रस्थापक, 
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श्रीमन्मध्वाचाय:-- 


दुसऱ्या अध्यायाचा पहिला पाद प्रस्तुत करणारीं जीं पहिलीं १०1१२ सूत्रें आहेत, 
त्यांत वेद हे नित्य आहेत, स्वतः प्रमाण आहेत, त्यांस तकोची वगेरे दुसर्‍या कोणत्याही 
प्रमाणाची अपेक्षा नाही, असा भाग सांगून नंतर वेदांत ज्या गोष्टी व जीं फलें सांगितली 
आहेत, त्या गोष्टी व तीं फले योग्यकालीं प्रकट होतात म्हणूनच बेद प्रमाण आहेत, असें मानणें 
भाग पडतें, असें प्रतिपादिले आहे. तकोदिकांस योग्य आश्रय नसेल तर ते सवेथा 
व्यर्थ आहेत. कारण एक तके दुसऱ्याचा पराभव करून त्याचा नाशही कारितो. “ श्रति- 
गतिस्तु जह्मवाचकत्वेन प्रदशिता ' ( श्रुतीचे तात्पर्य ब्रह्मखरूपाला प्रकट करण्यामध्ये पर्ये- 
वसित होतें. (२॥१॥१३) ब्रह्म हे ओपनिषदिक म्हणजे उपनिषदाच्या मात्र 
ज्ञानाने गम्य आहे. एक उपनिषदज्ञान मात्र ब्रह्माला जाणू दहकेल. ( १॥१॥५) “ना वेद 
विन्मनुते' ( वेदवेत्ता जो नव्हे त्याला ब्रह्मज्ञान होत नाहवीं. ) या श्रुतीचा यांनींही याच 
प्रश्नाच्या निणेयासाठीं अवतार केला आहे. * श्रृतिसाहासर्यरहितमनुमानं न कुत्रचित्‌ । 
निश्वयात्साधयेदर्थ प्रमाणांतरमेवच ॥ ? हा “ठोक सवानी ध्यानांत ठेवण्यासारख्य आहे. 
हा श्लोक कूमेपुराणांतून याच आचायानी उद्धृत केला आहे. 


ध्रीमद्वढभाचाये:-- 


पहिल्या अध्यायांताळ पहिल्या पादाच्या पांचव्या सून्नाचा प्रवेश कारेतांना म्हणतातः 
* चिद्र्प आणि ज्ञानप्रधान जें बह्म त्याच्या स्वरूपाचा निणय करण्यासाठीं पांचव्या अधिकरणा- 
पासून पुढची कांहीं अधिकरणें आहेत. आतां शेका अशी आहे कीं, “ह्म इं स्वयं- 
प्रकाश आहे, सवे प्रमाणांस अगोचर आहे, येथें वाणीला सुद्धां परत फिरावे लागतें! 
अशी स्थिति असतां आपण , ब्रह्मविचार कसला कारितां ६ स्वप्रकाशविराध व श्रति- 
विरोध आहे.” यावर हे आचाये उत्तर देतातः ' ब्रह्म हें इतर प्रमाणांस अगोचर आहे हें 
खरें; पण ध्रुतिप्रमाणांस तें अगोचर आहे, असें नाहीं. कारण श्रुतीचा उच्चार परमेश्वराने 
निःश्रासरूपाने व निरपेक्षबुद्धीने केला आहे. अर्थातच परमेश्वराचे मात्र निःश्वास त्याचें 
बणेन करूं शकतील. दुसरः “ त्यानें विचार केला, कल्पनेंत पाहिलें कॉ, “मी पुष्कळ होईन 
ब प्रजा उत्पन्न करीन? ” अशा पुष्कळ श्रृति आहेत. यांचें तात्मये असें आहे की, से 
प्रमाणांस अगाचर असणारा परमात्मा लोकसृष्टि उत्पन्न करून स्वतःस व्यवहारयोग्य 
करितां झाला; आणि भगवान्‌ सत्यसंकल्प आहे म्हणून जसा त्यानें संकल्प केला तसेंच 
त्याने केळे आणि जसें त्यानें केलें तसेंच वेदम्रंथांत लिहून ठोवेलें. तात्पये वेदवाक्यें सत्य 
आहेत. तसेंच सष्ट्यादिकांचा उद्भव प्रतिपादन करणारे वेदांत त्रह्ममातिपादक आहेत. 
एवेच ब्रह्मज्ञान इतर कोणत्याही प्रमाणाने सिद्ध न होतां वेदानें मात्र सिद्ध होतें द्दे ठरळे. 
तकेवादाची शुष्कता यांनींही दुसऱ्या अध्यायाच्या पहिल्या पादांत दाखबिली आहे. 
 आषे धर्मोपदेश च धमेशाख्राविराधेन । यस्तकेणानुसंधत्ते, स धर्म वेद, नेतरः ? ॥ हाडी 
श्होक वरच्या सारखाच संम्राह्म आहे. अर्थही स्पष्टच आहे. 
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याप्रमाणें अह्मह्ञान जर इष्ट आहे तर त्याचा अधिगम बेदापासूनस केला “पाहिजे 
असं सवे आचार्यांचे ऐकमत्य साहजिकतःच झालें आहे. हादी एक भानंदार्चाच 
भाय होय. अह्यज्ञान होणार तें ज्ञानमागोनें, वेदप्रणीत हानमागोनें; नुसत्या कमोनें किंवा 
कमोचा अंशभाक्‌ असणाऱया ज्ञानाने नव्हे! बह्मज्ञान वेद्प्रणीत ज्ञानमागीनें होणार ह्या 
विषयीं सवे तत्त्वविर्चारी आचार्यांचे ऐकमत्य झाले हाह्दी अपू्वेच योग आहे 


म्झज्ञान म्हणजे तत्त्वज्ञान होय, असे मीं अनेक बेळ या उपसंहारांत म्हटलें भाहे. 
अनंतकोटी अझांडांचा उत्पत्तिस्थितिळयादि व्यापार करून पुनः स्वतःभलिप्त राहणारा, 
विश्वव्यापी असून नि'संगत्वानें असणारा, कमोकमोनुसार प्रत्येक जीवाला सुखदुःख 
देऊन आपण स्वतः निरातिशय उदासानतेनें बागणारा, परमार्थतः नित्य, बुद्ध, शद्ध आणि 
सुक्त असून मायावी, मद्वानाटकी, पूर्ण, अनादि, अनंत, अशब्द, अस्पर्श, अरूप, भब्यय, 
अरस, भगंध, असा निगुंण असून पुनः सवे सठुणगणांचें निधान जो अखिल ब्रह्मांड- 
नायकू,श्रीभगवान्‌ अथवा परमात्मा अथक परब्रह्म, या परब्रह्माचा लाभ व्हावा, निदान ' 
तें परब्रह्म प्राप्त करून देणाऱ्या मार्गाचा लाभ व्हावा म्हणून यावजीवाचा प्रयत्न अहर्निश 
सुरू आहे. सुखासाठी, ज्ञानासाठी, मृत्यु नसावा यासाठीं जन्मास आल्यापासून प्रत्येक 
लहान मोठ्या जीवाचा अखंड उद्योग आहे. प्रत्येक उद्योगाचा हेतु सुख, किंवा ज्ञान 
किंवा अमरता यांपैकी कोणता तरी एक असतो. आपण मनुध्याचेंच चरित्र बघूं या, 
आमचे हिंदुळोक आधी संसार उत्पन्न करून मग पैसे मिळविण्याच्या उद्योगला लागोत, 
किंवा युरोपियन लोक आधी पैका तयार करून मग बायकोच्या शोधाला लागोत, फलश्राति 
एकच. म्हणजे सुख मिळविण्याची खटपट आहे. खटपटीचा पौरस्त्य कम बरा किंवा 
पार्वात्य करम जास्त सुखकर ह्याचा येथें विचार कर्तव्य नाहीं. खटपटीच्या हेतूचा, 
परेश्रमास लावणाऱ्या प्रेरकाचा प्रश्न आहे. याचप्रमार्णे भगदीं लहान मुलापासून 
वुद्धापयंत पुष्कळ गोष्टी जिज्वासेच्या इच्छेने होत असतात. पीठ लबंडणाऱ्या तरतारित 
बालकापासून तों मृत्युनंतर काय होतें याची विचिकित्सा करणाऱ्या कठोपनिषदांतील 
नाचिकेत्याप्रयंत सर्व मानवी प्राण्यांमध्ये जिज्ञासावृत्तीचें भंकुर स्पष्टपणानें बाहेर येतात. 
जिह्वासावृत्ति जिवंत आहे तोपर्यंत जगण्यांत सुख आहे. ह्याचप्रमाचें अभर- 
पणाची इच्छा घ्या. मनुष्य कोणत्याही दुः खात असो, कितीही अज्ञानांत गढून गेळेला 
असो, त्याला मरावेसें वाढत नाही, परकी वस्तु पाहिल्याबरोबर घावबरणाऱ्या लहान 
अर्भकापासून तों कांही कमेविपाकानें शकर योनी प्राप्त झालेल्या एका ज्ञानी संतापर्यंत 
सगळ्यांना मरणाचे भय वाटतें; अमरपणांत सुख वाटतें. आणि सवे प्राण्यांची अहानतः 
ध शाक्लकार क्षाणि वैद्यराज यांची बुद्धिपू्वक अशी धडपड चालली आहे कीं, जीवाला या 
देहांतच अमरत्व कसें प्राप्त होईल. तात्पर्य सुख, ज्ञान भाणि अमरता ही त्रयी साध्य 
व्हावी एतदर्थ सर्व जीवांचा, सव व्यवहारांत गुंतलेल्या ब परमाथींचा शोध करणाऱ्या 
मानवांचा उद्योग अखंड सुरू आहे. ह्याचप्रमाणें सवे व्यावहारिक शाखांचा आणि 
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धार्मिक ग्रंथांचा उद्देहही असाच आहे. या त्रयीचे म्हणजे सच्चिदानंदाचे लक्षण 
आपल्यास नीटसे आणि कायमचे बांधितां यावे ह्मणून तत्त्वज्ञानही याच गोष्टींचा 
विचार करिते. जीव, जगत्‌ आणि परमेश्वर या तीन मूळ पदार्थांचा संबंध 
ठरवितांना युरोपियन तत्त्ववेत्त्यांनी याच मार्गाचा सादर स्वीकार केला आहे. पण सत्य 
आणि शुद्ध सिद्धांत सांगणारे उपनिषदांसारखे प्रासादिक व प्रामाणिक ग्रंथ पोरस्त्य 
आयोच्या पूर्वकमसंचयानुसार आयीवर्तातील आयोसच लाभल्यामुळे म्हणजे पाश्चिमात्य देशांत 
उपनिषदादि पुरुषकल्पनातीत ( अपोरुषेय ) प्रथांचा लाभ न झाल्यामुळें त्यांच्या तत्त्वज्ञानाला, . 
त्यांच्या वेदांताला स्थेये आलें नाहीं, इतकॅच नव्हें, तर त्यांच्या वेदांतामध्यें मुख्य 
गोष्टींच्या संर्बधानेंही अद्यापपर्यत एकवाक्यता झाली नाहीं. पुरुषकल्पनाच त्या ! 
तेथें एकवाक्यता होणार कशी ६ आमच्या इकडेही पुरुषकल्पनांचें काहूर माजून 
पुष्कळ सभ्य व असभ्य वादप्रतिवाद झाले. पण ते वाद केव्हां वेदमत्रांतील 
अथोच्या संबंधानें व केव्हां इतर क्ुट्क बाबांच्या संबंधानें झालें. सुख्यगोष्टीं- 
संबंधानें म्हणजे अह्मस्वरूपाच्या संबंधानें किंवा तेथें मिळणाऱ्या सुखश्‍खांतिसंबं- 
धानें, किंवा क्मेविपाकाच्या संबंधानें अथवा जीवाच्या अमरत्वासंबंधानें केव्हांही झाले 
नाहींत. जीवाचे आत्मत्व नाकबूल करणारा बुद्ध ध्या, ब्रह्माच्या एकत्वाविषयीं साशक 
राहणारा सांख्य येऊं द्या, ईश्वराच्या दयालत्वावर मात्र भरवंसा ठेवण्यास सांगणारा 
शांडिल्य किंवा नारद ध्या, कोणीही आस्तिकवादी घेतला तरी त्याला वरील मुख्य 
गोष्टी संमत होत्या; वतमान कालीन विचारी पुरुषास त्या गोष्टी संमत आहित आणि 
भविष्यत्कालीन पुरुषांस त्या मान्य होतील. तात्पय, ज्ञानकांडाचा उपदेश करणारे, ज्ञान- 
कांडद्वारां त्रक्मोपदेश करून बहास्वरूपाचें परिकथन करणारे आणि तत्वज्ञानाच्या उत्तर- 
भुवाचा अत पाहणार आमचे वेदांतप्रंथ हे सवे अस्तिकवाद्यांस मान्यच असले पाहिजेत. 
अशी जर वस्तुस्थिति आहे, तर आपल्या तत्वज्ञान प्रवतक आचायोमध्यें जो संवाद 
आढळतो, जी एकमतता सांपडते, जें विचारतादात्म्य दृष्टीस पडतें, त्यांत कांहींच 
आद्य नाहो. वेदवेदांत इश्वरप्रणीत आहेत, त्यांतील सिद्धांत नित्य आहेत, त्यांतील 
आज्ञा सत्य आहेत, असें मानणारा प्रत्येक विचारी हिंदु वरील गोष्टीमध्ये आपलाही 
भेतभाव करील ह्मणजे वरील सिद्धांत त्यालाही कबूल असतील, यांत काय आश्चर्य आहे: 
आतां मह्मस्वरूपादि जे विषय मी मागें नमूद करून ठेविले आहेत लांचा विचार 
करून आगि कांहीं किरकोळ गोष्टी सांगून ह्वा “ सारांश ' आटपावयाचा. 


यापुढें सवे पुरुषार्थातील उत्तम पुरुषार्थ जो मोक्ष त्याचें लक्षण काय ६ 
स्वरूप काय, ग्रासंघंधीं या चारही आचायामध्यें संवाद आहे कीं विसंवाद आहे, (२) 
जगत्‌ ( ३) जीव आणि (४) इश्वर या तीन पदाथाच्या संबंधानें आपल्या पंथप्रवतक 
आचायांचें काय म्हणणें आहे, या पदार्थाची लक्षणें ते कश बांधतात, स्वरूपासंबंधें त्यांचे 
काय विचार आहेत (५) माये विषयीं प्रत्येकाचा अभिप्राय काय आणि सरशेवटीं (६) या 
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चारही मतप्रवतकांकडहून आपण कोणता बोध घ्यावयाचा इत्यादि विषयांचा नामनिर्देश फरूनु 
मोक्षस्वरूपलक्षणाकडे वळता. पण इकडे आपला मोचो बळविण्यापूर्वथी त्रस्वरूपळक्षणांत 
आपल्या चार आचार्यांचे काय मत आहे हें पाहूं या. 


ब्रह्माचे लक्षण व स्वरूप. 
श्रीमच्छंकराचार्य:-- 


: आस्तित्व ' , अनादित्व अनंतत्व सक्चित्स्वरूपत्व, अजत्व, परत्रह्मत्व इत्यादि पर- 
ब्रह्माची स्वरूपलक्षणं आहेत. ब्रह्म ह्या शब्द ' बहऱमोठें होणे, या धातूपासून निघाला 
आहे. बह्माधिष्ठानापासून विश्वाची उत्पत्तिस्थितिल्यादि कार्ये होतात. आनंद हेंही त्याचें 
स्वरूप आहे. तें सवेब्यापी आहे. ते सर्वकारण, सलयस्वरूप, सर्वात्मा स्वयंभू , स्नयेप्रकाद, 
एकरसमय, सवोतयोमी, सवेज्ञ, नित्य, अविकाये, सवेशक्तिमान, मायास्वामी आहे. अव्यक्त 
असल्यामुळें तें झद्रेयागोचर आहे. तें स्वातयामी आहे म्हणून सर्वव्यापी भाहे; सवेव्यापी आहे. 
व एकरस आहि म्हणून तं अव्यय व अक्षर आहे. तें एकबएक आहे. म्हणून स्वतंत्र 
आदि; त्याचा स्वभाव नित्य, सुक्त आहे म्हणून त्याला कांहीं हित कर्तव्य अथवा अहित 
पारिहर्तब्य ( कांहीं चांगलें केळे पाहिजे असा किंवा वाईट टाकून दिलें पाहिजे असा ) 
कतैव्यनिबंध नाहीं. तें सवत्र अभिन्न स्वरूप असल्यामुळें त्याच्या स्वरूपांत कोठेंद्दी विशेष 
प्रकार नाहीं, म्हणजे सव ठिकाणीं त्याचं स्वरूप एकरसात्मक आहे. आकाशाचे स्वरूप जसें 
सवैठिकाणी सारखंच असतें, कमी आकाझय किंवा जास्ती आकाश, घट्ट आकाश, पातळ 
आकाश, काळे आकाश किंबा पिंवळें आकाश, असा भदाभेद असत नाहीं; घटाकाश, 
मठाकाश हे भेदाभेद सुद्धा घट फुटतां क्षणीं किंवा मठ नष्ट झाल्याबरोबर नाहींस होतात, 
मूळत्वरूपांत ज्याप्रमाणे केव्हांही भिन्नभभाव असत नाही, त्याचप्रमार्णे अह्म स्वरूपांतदी 
कोठेंद्दी व केव्हांही भिन्नभाव असणे संभवतच नाहीं. काल, स्थल, किंबा पारेस्थिति 
यांतील*सवे गोष्टी अथवा प्रत्येकी एक एक गोष्ट ब्रह्मरूपांत बालाप्रही भेद करू शकत 
नाहो. कारण कालस्थलांच्या अतयामाही ब्रह्मच असतें. बह्म मंगल गुणांचे माहेर 
घर आहे, कारण ब्रह्माचे स्वरूप शुद्धानदमय आहे. आणि जेथे शुद्ध आनंद असतो, 
तेथें अवश्यतः मंगल गुणगणांची वसति असते. त्याचे सामध्ये विलक्षण आहे. उघडच 
आहे कीं ज्याच्या सत्तेने आणि सत्तेखाली पंचमहाभूर्ते व त्यांच्या अनंत शाखा या 
विश्वांत अनंत प्रकारची उलाढाल कार्रतात, सारांश आपला विलक्षण शाक्तिप्रमाव दाख- 
वितात, त्या ब्रह्माचे सामध्ये अति विलक्षण असलं पाहिजे. पुनः चमत्कार हा आहे 
कीं, कोणल्याही प्रकारच्या इंद्रियादि साधनांचे सहास्र्य नसतांही त्याला इशियादिकांचे 
सर्ब व आणखी कांहीं शक्तिचमत्कार करण्याचें सामध्ये आहे. कान नसून ऐकणे, डोळे 
नसून रूप पाहणे, जिव्हा नाहीं तरी राचे घेणें आणि नाकाच्या गैर हजेरीत वास घेता. 
येणे, हें सामथ्ये अजव नव्हे काय£ मन नसतांही , कल्पना करणें, बुद्धीच्या भभावो 
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निद्धय करणें, हें अधटितघटना सामध्ये नव्हे काय? अथवा यांत आशद्वये तरी कसले 
शब्द ह्पश्षे, रूप, रस, गंध यांस अंतबोह्य व्यापून यांच्या अंतर्यामी असणारे, सर्वे 
संकल्पविकल्पार्चे, सवे निश्वयानिश्वयांचे जे स्वतःच आत्मस्वरूप, त्याला, त्या सवेव्यापी 
ब्रह्माला, विशेष विषयांचें ज्ञान झाल्यास त्यांत फारसे आश्वचये नाही. असो, अह्य 
हें स्वतः निराकार असून सवे आकारवंत पदाथोस व आकाराच्या शात्रकलांस खंरूप 
देणारे आदिस्थान आहे. ह्या ब्रह्माला नामरूपाचा स्पददे नाही. गंधही नाही. 
उघड आहे. जे एकच एक, आहे, त्याला नांव तरी कर्से द्यावयाचें व कोणी द्यावयाचें १ 
दुजेपणा, दुसरा पदाथ असेल तर नांव ठेवावयाचे! एकरसात्मक आणि घनदाट पसरलेल्या 
अह्माला नांव ठेविता येणे शक्‍यच नाहीं. पदाथोला अत असेल तर, ल्याला चोहॉकहून सामा 
असेल तर, रूप प्राप्त होईल. पण जें स्वतः अनंत बाजूंनी अनंत त्याला कोणतें रूप असणार १ 
कोठेंही, कसल्याही प्रकारचा रिता ठाव नाहीं असें भांडे गच्चोनगश्व भरलें असतां त्यांतील 
पाण्याला जशा लाटा येणे संभवनीय नाहीं, त्याचप्रमाण जे स्वतः सवे असून एक सखरू- 
पानें सवेत्र पसरले, त्याला रूप कसले असावयाचे आहे? ज्या पासून रूपच उत्पन्न, होणार, 
त्याला रूपाची उपाधि कधीही नसावयाची हें हातांतील अंगठी इतके उघड आहे. 
आकाशाचे जसें भाग पाडतां येत नाहीत, तसंच याचेही भाग पाडणे अशक्‍य आहे. 
हें सर्वाहून मोठें आहे तरी सवोहून लहानही आहे. हें बह्म या विश्वांतील जगतांचें 
निमित्तकारण असून पुनः उपादान कारणही आहे. कुंभार हा घटाचे निमित्तकारण 
आणि माती हें त्या घटाचें छपादांन कारण होय, पण ब्रह्म स्वतःच्या लीला- 
विप्रहाथे अथबा भूतांच्या कमेविपाकानुसार ही अनंत कोटीं जगतें उत्पन्न करतेंसं दिसतें. 
सारांश ही दिसणारी जगतें ब्रह्म, आणि त्यांचा कती करवबिताही ब्रह्मच होय. कुंभा- 
राळा जसा घटोत्पत्तीसाठी दंडाचा आश्रय करावा लागतो, तसा आश्रय, किंवा तशीं 
आयुधे किंवा हल्यारेही या ब्रह्माला लागत नाहीत. असो; सवे वेदवेदांत या 
ब्रह्मस्वरूपाचेंच बर्णेन करितात. पुनः वेदवेदांताचें कतेत्व ब्रह्माकडेसच असतें. हें 
ब्रह्म बेदांतेकगम्य आहे. वेदवेदांतच याला सिद्ध करतील. या ब्रह्माचे ज्ञानविज्ञान 
करून घेणें द्वा पुरुषार्थ होय. हा पुरुषार्थ ह्मणजे मोक्ष; आणि मोक्ष ह्मणजे स्वस्वरूपाची 
भाझि अथवा अखंडावाप्ति होय. 


याप्रमाणें शकराचायीनीं जह्मस्वरूपाचें व लक्षणाचें वर्णन केले आहे. हें जं वर 
वणेन आले आहे, तें स्थूलमानाने आळे आहे. तथापि या स्वरूपवणेनांत 
बहुधा महत्वात्रे सवे भाग आले आहेत व॒या वणेनाशी जर श्रीरामा- 
नुजाचाय व इतर प्रासिद्ध  आचाये यांची संमति मिळेळ तर सर्वे- 
कारण जें ब्रह्म, सर्वे स्थितिस्थापक जें ब्रह्म आणि सर्वानाच जेथे लवकर 
किंबा उशीरा जावयाचे आहे म्हणजे जन्ममरणाच्या चक्रांतून सुटून स्वरूपाप्रत जावयाचे 
आहे असं जें ब्रह्म, लाच्या संबंधानें तरो विमत नाहीं, विसंवाद नाहीं असं होईल. 
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ही गोष्ट साध्य होईल तर आणखी काय पाहिजे? आणि मलाही पण असा भरंवसा 
आहे कॉ जर सवे आस्तिक आचायाना वेद मान्य आहेत, उपनिषर्दे मान्य आहेत 
बादरायणकृत अह्यसूत्नें मान्य आहेत, सारांश तत्त्वज्ञानाचा संप्रह * करणाऱ्या 
उपनिषदांचीं सारभूत जीं बादरायणसूत्रे तीं तजर मान्य आहेत, तर सुख्य गोष्टींच्या 
संबंधानें या आचायोमध्ये विसंवाद आहे अशी जी भ्रामक समजूत झालेली दिसते, 
तिला तरी थारा नाही, असें कोणाही विचारनिष्ट पुरुषाला सिद्ध करितां येईल. 
संप्रदायामध्ये फरक असो, एखाद दुसऱ्या मुख्य प्रश्नासंबंधें भेदभान असो, कोहीं 
किरकोळ गोष्टामध्यें मतभेद असो, चालेल. असा कोठे फरकच नसेल तर स्वतंत्र विचार 
करण्याचें सामथ्येच नष्ट झाळें असें होईल ! पण मुख्यांपैकीं पुष्कळ गोर्शांत ऐकमत्य आहे, 
अशी जॉपर्यंत स्थिति आहे, तोंपर्यंत या चार आचायोच्या भिन्न शिष्यांनी सर्वत्र विसंवाद 
आहे, आपल्या मताव्यतिरिक्त बाकीची सर्वे मतें कलिप्रेरित आहेत, असा मनांचा प्रह 
करून घेऊन स्वेतरमतवाद्यांस ' राक्षस, धमंद्रोही, समाजविघातक अशा शेलक्या 
शेलक्या, विशेषणांचें दान करावयाचे व स्वेतर आचाययांच्या भक्तांची व अनुयायांची फक्त 
“ शिवराई ' नाण्याने मात्र संभावना करावयाची हा प्रकार्‌ खरोखर उद्देगजनक होय. 
श्रीमच्छंकराचा्याचे लेख जे विचारी पुरुष वावतीर, त्यांस असें सहज आढळून येईल 
कीं, आचायांच्या शिव्या ह्मणजे ' तो देवाचा प्रिय आहे ! या चालीवरच असावयाच्या, 
श्रीमद्रामानुजाचार्यांचाही सामान्यतः असाच प्रकार आढळून येईल. असें जर आहे, 
मुख्य आचार्यामध्यें जर ही उदारमनस्कता आढळतें,, हे मतप्रवतेक जर स्वतः इतके 
उदार अंतःकरणाचे असतात, तर ज्यांचे काम नुसते मतमीर्मांसा करण्याचें 
आहे, त्यानी इतकी संकोचवासे कां दाखवावी, हे समजत नाहीं, किंबा 
निराळ्या तऱ्हेने असेंही हणतां येइल कॉ मोठमोठाळे प्रंथ वाचून, परिस्थितीच आकलन 
करून, आपलें प्रामाणिक मत प्रहण करण्याचें सामर्थ्य समाजांत आहे कीं नाहो हें पाहून, 
समाजामध्ये शातता किंवा संक्षोभ उत्पन्न करणाऱ्या शक्ति कशा प्रकारच्या अहित, यांचें 
आकलन करून आणि भविष्यत्कालांत आपल्या मताचा बिपाक कसा काय उत्रेल ह्या 
गोष्टींचे गणित करून मग आपलें मत स्थापन करणारा जो अवतारी किंवा महापुरुष 
असतो, त्याला लागणारी वुद्धि, अवश्य असणारें धोरण, अपरिहार्य असलेली लाककल्याण- 
बुद्धि इत्यादि मंगळ गुणगणांचा संग्रह अथातच त्याच्या अनुयायांमध्ये असण्याचा संभव 
प्रायः कमीच असतो. हा कमीपणा हे लोक मग भरून काढतात. कसा १९ तर आपल्या 
आचायाच्या प्रतिपक्ष्यांस शिव्या देऊन ! प्रेमाने होणाऱ्या गोष्टींची सिद्धता करण्याला हें 
लोक तामसीवत्तीचा अंगीकार करितात. असो; या तिसऱ्या चवथ्या प्रतीच्या लोकांच्या 
ग्रलबल्यांकडे लक्ष्य न देतां प्रत्येक वेळीं मुख्य, आचार्यांचा आश्रय " घ्यावा. अंथोतच 
वाचकाचे मन व मत कलुषित होणार नाही, आणि एकवाक्यता करण्यास ठोक . 
पडेल. मूळ झऱयाकडे गेलें असतां जसें तेथें घुद्ध व निर्मळ पाणीं मिळतें, लाचप्रमाणें 
अवतारी पुरषांजवळ जाऊन लयाशीं किंवा त्याच्या प्रंथांशींसाक्षात्पारेचय केला असता झाप. 
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ल्यास त्याच्या मताचें शुद्ध स्वरूप समजेल. हाच न्याय सर्वत्र लागूं केढा असतां 
पुष्कळ वेळा जो निर्थक गेरसमज होतो तो नाहींसा होऊन आपल्या व इतरांच्या 
मनाची स्वच्छता बिघडणार नाहीं. असो; ह्या आवश्यक विषयांतराचे तात्पये हें 
आहे कीं शिव्यांचा सारखा सपाटा पाहिला, म्हणजे त्या शिब्यांच्या नादीं न लागतां 
दुसरीकडे जावे, आणि तो शिव्या देणारा ' भगत! ज्या विभूतीच्या अनुयायी- 
पणानें वागतो, त्या विभूतीकडे जाऊन त्याचें खरं मत समजून घ्यावें. आतां तेथंही 
शिव्याचाच बाजार असेल तर त्या पंथांत “ राम ' नाहीं, असं समजून आपल्या उद्यो- 
गाला लागावे. खऱ्या सिद्धांताला शिवराई अस्त्राची अपेक्षा नसते व खोट्या मताला 
शिव्यांच्या आधाराचा कांहीं उपयोग होत नाहीं! 


श्रीमद्रामानुजाचाये;--- 


“ बेहऱ्मोठें होणे) या धातूपासून ब्रह्मसअतीशय मोठेपणा, अतीशय मोठी वस्तु 
आणि परब्रह्म म्हणजे स्वात अति मोठी, सवभ्रेष्ट वस्तु होय; असा अथे झाला. हं 
लक्ष्मीचे, सवे विषयांचे प्रिय वसतिस्थान आहे. ह्या पुरुषोत्तमाचें वर्णन एक अपोरुषेय 
वेद मात्र करूं शकतात; पण ते सुद्धां “नेति, नेति ' असं म्हणून ( आह्यांला सवे स्वरूपाचे 
सवे वणेन कारेतां येत नाहीं असें म्हणून ) स्तब्ध होतात, मोनावतात. तो हा पुरुषोत्तम 
खतःच्या लीलेसाठीं अखिल विश्वांतील सव जगतांचीं उत्पत्तिस्थितिल्यादि कार्ये हातांत 
घेऊन शेवटास नेतो. तसेंच हें ब्रह्म किंवा हा पुरुषोत्तम आपल्या भक्तांस श्ांतिरूप सुख 
देऊन त्यांचे निःश्रेयसरूपी कल्याण कारेतो. याचें एकनिष्ठ भजन ज्ञानपूवक केले असतां हा 
जन्ममरणापासून सोडविणारा आहे. जन्ममरण संपण म्हणजे मायेचे राज्य संपणे म्हणजे 
मोक्षावाप्ति होय. ब्रह्म हें ज्ञानेकगम्य आहे. हें एक आणि अद्वितीय आहे. हें जग- 
तांचें निमित्त कारण व उपादान कारण आहे. तें सर्वेज्ञ व सवशक्तिमान आहे. तें सत्य- 
संकल्प आणि सर्वेद्याघन आहे. तें सवांच्या अंतयामी असून पुनः स्वाधार आणि 
सवैनियामक आहे. तें सर्वीचा आत्मा असून पुनः “हे श्वेतकेतो! तुझा आत्मार्हद तेंच 
ब्रह्म आहे! ' 'तत्त्वमासे ' तें हच होय. तें सच्चिदानंदस्वरूप आहे. तं नित्य आहे. 
तें सवकारण आणि सवकार्य आहे. तें निसुणी म्हणजे पापशून्य आणि सगुण 
म्हणजे सद्गुणी आहे. तें अनाद्यनंत आहे. ते आनंदस्वरूप आहे. तें ज्ञानरूप असून 
ज्ञानी आहे, आनंदस्वरूप असून आनंदी आहे आणि सत्तावाचक सत्पदार्थही आहे. ब्रह्म 
हें शांतीचे माहेरघर आहे. येथें गेलें म्हणजे चिंता, भय, अज्ञान, पाप, दुःख इत्यादि 
अमंगळ पदाथांचा नाशच होतो. जीव हे त्याचे अंश होत. ते सविदोष आहे, 
निर्विशेष नाहीं. ब्रह्म सवेव्यापी आहे. हो जगते ब्रह्माचे शहारीर आहेत; .आणि 
ब्रह्म त्या शरीराचा आत्मा आहे. ब्रह्मज्ठ पुरुष ज्ञानरूप होतो. हें ब्रह्म जगते उत्पन्न 
करिते, म्हणजे आपणच स्वतः स्वलीलेसाठीं जगते ब तदंतर्गत पदाथ होतें. स्वतः 
निराकार असून तें दुसऱ्य़ांस अनंत प्रकारचे आकार देतें. ह्याचा प्रकृतीशी अथव, 
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कमोशीं कोणत्याही प्रकारचा संबंध नाहीं व असणें शक्यही नाहो. कारण प्रकृति त्रिरफ 
णात्मक आहे आणि परत्रह्म हे त्रिग॒णातीत आहे. तें अज आहे, तें अमर आहे, तें 
नित्य, बुद्ध, शुद्ध आणि मुक्त आहे. पंचमहाभूते त्याचोंच स्वरूप आहेत. भक्तांनी 
एकनिष्ठेने त्याचं आराधन केळे असतां ते तत्स्वरू्प होतात. माया ही ब्रह्माची एक 
शक्ति आहे. तें अव्यय, अक्षर, अव्यक्त आहे. त्याला विकार दुसऱ्याकडून होणें शक्‍य 
नाहीं. तें स्वतंत्र आहे. ते कालस्थलाला व परिस्थितीला नियमित कारितें, पण त्याचें 
नियमन करणारा दुसरा कोणताही पदार्थ नाहो. त्याचें सामथ्ये विलक्षण आहे. 
जीवांसारखीं पंच ज्ञानेंद्रिये व कर्मद्रियें नसूनही ब्रह्माला सर्वे विषयांचे प्रहण कारितां येतें. 
याला मोठ्याहून मोठें किवा लहानाहून लहान होता येतं. 


ह्याप्रमाणें श्रीमद्रामानुजाचार्यांच्या भाष्यांत मला जें ब्रह्मलक्षण समजून घेतां आलें 
त्याचें तात्पय वर दिल आहे. एकच गोष्ट ध्यानांत ठेविली तर शेकराचार्य व रामानुज 
यांच्यामध्ये जो वादविषय आहे, त्याची उप्रता पुष्कळच कमी होईल. शंकराचार्याचा जो 
सगुण इंश्रर तो रामानुजांचा परमेश्वर किंवा परत्रह्म आहे, येवढी खूणगांठ घाळून ठेविली 
म्हणजे झालें. शेकराचायोीच्या सगुण ब्रह्मांत आणि रामानुजांच्या परब्रह्मांत बहुधा 
फारसा भेद राहणें शक्‍यच नाहीं. रामानुज जीवस्वरूपानें सगुण ब्रह्मापयंत जातात ब 
पुढें जाण्यासारखे कांही नाहीं, व जाणें शक्यही नाहीं, म्हणतात. मर्जी त्यांची ! शेक- 
राचाये आत्मस्वरूपाने ब्रह्मस्वरूपापर्यत जाऊन वेदांताचे आत्मखरूपाच्या 
भूमीवरील बोळ स्पष्ट करण्यासाठी मायेचा आश्रय घेतात आणि 
वेदांतांतील प्रत्येक वाक्याची वब शब्दाची उपस्थिति लावितात; उत्तम 
आहे. पण यांच्या सगुण त्रह्मांत आणि त्यांच्या परत्रह्मांत या पुढें जाण्याने अथवा 
दुसर्‍याच्या मार्गे राहण्याने थोडाच फरक पडणार आहे? सारांश ह्या सयुणनिगुंण 
ब्रह्माची, या भेदामुळें उत्पन्न झालेल्या मायेची आणि वरच्या उताऱ्यांत जबऱ्या ठढशांनीं 
छापलेल्या मजकुराची वजावाट केली म्हणजे एकमताचा केवढा थोरला विस्तार मागें 
राहतो, याचा विचार वाचकांनींच करावा. आतां मायेचा प्रश्न फार मोठा आहे, 
त्याच्या उत्तरावरच कोणता सिद्धांत खरा च कोणता खोटा हें ठरावयाचं आहे, हइेंद्दी खरे; 
पण तो मायासिद्धांत खरा ठरलाच तर फार फार झाल्यास, निर्गुण ब्रह्माचा लाभ करून 
घेणें, हें अगत्याचे होईल. यापरते आणखी काय सिद्ध व्हावयाचे आहे? सगुण 
ज़ह्याला किंवा पुरुषोत्तमाला या मायेच्या अस्तित्वाने कोणताही धक्का लागावयाचा नाही, 
गमानुज द इतर आचार्य विद्यामान काळींसुद्धां शक्तिस्वरूपानें १ केव्हां केव्हां फसाविणारी 
शाक्ते, या स्वरूपाने मायेचा आश्रय करितातच ! असो; केव्हांही भाक्ते, श्रद्धा यांचें राज्य कमी 
होण्याचाही संभव नाहीं. चित्तझुद्ध होत असतां व योगाचा अभ्यास सशाक्ष पद्धतीने, 
श्रीकृष्णपद्धतीने, चालला असतां ध्यानप्रसंगीं, चिंतनप्रसंगी भक्तीचे साम्राज्य अखंड खालूंच 
राहतें. शिवाय, मोक्षस्वरूप भापल्यास ठरवावयाचेंच आहे व तेथे या आचा- 
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योची एक वाक्यता कितपत होते, हेंही बघावयाचेच आहे. त्यावेळी आपण पाहूंच कीं 
मोक्षानें ब्रहमस्थितिच प्रात झाली तर संसार, जन्मस्त्यु, सुखदुःख, कमोकर्म आणि 
धर्माधमे इत्यादिकांचा विमोक्ष होऊन जीव ब्रह्म होईल. श्रीरामानुज म्हणतात ल्याप्र- 
माणें ह्ञानस्थितिच प्राप्त होऊन परमेश्वराचे कतुंमकतुमन्यथाकतु हें साम्ये जीवास प्राप्त 
झालें नाहीं तर व त्याचा मत्सरादि सवे भाव नष्ट झाला असेल तर तो जीव परमेश्वराचे 
ज्ञानपूवेक भजन करित होत्साता सुखांत अनंत काळपर्यंत राहील. तेव्हां इकडून 
भांडण्यास जागा आहे, असें नाहो. एवंच माझ्या समजूतीनं या दोन्ही पंथांत 
हमरीतुमरीवर येऊन भांडण्यासारखें फारसें मोठं भेदक्षत्र आहे, असें दिसत नाहीं. 
मग वाद कां? केवळ संप्रदायामुळें. केवळ एकमेकांच्या मूळ सिद्धांताच्या अज्ञानामुळे 
अथवा तद्विरुड्ध दुराम्रहासुळें हा वितंडवाद सुरू होतो. ही ज्वाला पेटली, अभिमानाचे 
तेल त्याच्यावर पडलें, * जिंकणार कोण, हरणार कोण£?' असें ओरडणाऱ्या सभोंब- 
तालच्या लोकांनी जोराचा फुंकर घातला म्हणजे सववत्र अभि महाराजांचे साम्राज्य 
होऊन फक्त कोळसे म्हणजे मतमतांतरांतील अशुद्ध भाग सवांच्या हातांला -लागतात ! 
या आचायानीं भाष्याला आरंभ केल्यानंतर पहिल्याच सूत्राचे विवरण करित . असतां 
ब्रह्माची निर्विशोषता, एकरसमयता, माया इत्यादिकांचा प्रातिकूल रीतीनें ऊहापोह 
करून ब्रह्म सविशोष आहे, एकरसमय नाहो, माया नाहीं म्हणजे जगत्‌ सल्य आहे, 
जीव अनेक आहेत, असा उपनिषदवाक्यांचा आपल्या पद्धतीनें अर्थ करून निष्कषे 
काढिला आहे, हें ठीक झालें. पण यांनीं तरी प्रकृतीच्या अनंत स्वरूपांचें व जीवांच्या 
भिन्न सत्थितींचें एकीकरण करून प्रकृति म्हणजे ब्रह्माचे अचिदात्मक ( जड ) शरीर आणि 
जीव म्हणजे ब्रह्माचे चिदात्मक म्हणजे ज्ञानात्मक शरीर, असा संप्रह केलाच आहेना १ 
शंकराचाय थोडेसे आणखी पुढें गेले इतकेंच. त्यांनी चित आणि अचितू्‌ यांच्या मूळाशी 
सत्ता म्हणजे अस्तित्व आहे त्याचा आधार घेऊन अस्तित्व-सत्ता-हीच सर्वांच्या अस्ति- 
त्वाला कारण झाली आहे, म्हणून तीच सवे साधारण आहे असें ठरविलें. सत्ता, 
अस्तित्व-सत्‌_, दं ब्रह्मस्वरूप होय. आतां चित्व म्हणजे ज्ञान हे सत्तेशिवाय असावयाचे 
नाहीं, तसेंच सत्तेचे अस्तित्वही ज्ञानाशिवाय असणें व जाणणे शक्‍य नाहीं. एवंच सचि- 
दात्मक ब्रह्म झाले. याला, याचप्रमाणें आनंदाची जोड दिली म्हणजे सत्चिदानंदखरूप 
सिद्ध होतें. एकच एक झालें, भेदाभेद नुरला म्हणजे गति संपते आणि अक्षरत्व 
प्रास होते. असो; तात्पये विचारविषयाला विचाराचे स्वरूप प्रा्व होईपर्यंत 
विचाराची गति थांबावयाचीच नाहॉ. पण हा गतीचा भाग झाला. रामानुज जेथें थांब- 
तात, तेथपर्यंत तर वाद नाहीं. बरें ? विचार दृष्टीनें पुढें जाणाऱ्या तत्त्वज्ञांचा कोणाच्या- 
नेंही पाय धरवत नाहो. मग फुक्राची तळमळ कां? बरें! शेकराचार्य प्रीस देशांत 
त्यांच्या जन्मापूर्वीच्या बाराशेव्या शतकांत गेले नव्हते नां? तेथे पामिनिडीजूने व 
पुढें प्ेटाने ह्यांच्या सारखा पण विशेष अंधुक असा मायावाद कसा उत्पन्न केला ९ आचा- 
योच्या निधनानंतर सुमारें एक सहस वर्षोनो जर्मनींत हा मायावाद कसा उत्पन्न झाळा 
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जमंनींतील तत्त्वज्ञानावतस कट साहेबाने तर शांकरभाष्य वाचण्याचा कांहीं संभव नव्हता, 
व वाचिलेंही नव्हते. पण त्यानंही एक बराय खासा सायावाद उत्पन्न करून पाथ्षात्य तरवै- 
ज्ञानाच्या प्रगतीला एक निराळेंच वळण दिलें. मायावाद आचायोनी स्वयंभूपणानें उत्पन 
केला नाहीं; त्याला बेदांत व गीलेंत पुष्कळ आधार आहेत्त. पण समजा, त्यांनीं उत्पन्न 
केला असला तर त्यांत बिघडले काय १ सब वेदांची, बेदांताची, गीतादिग्रेथांची, पंचमहा - 
भूतांची, जीवांची, व्यवस्था जर या प्रमेयाने खाशी लागते, कोठेही विरोध राहत नाहीं, 
विचाराचें गाडेही सुयंत्र चालतें, असें जर आहे, 'तर मायाबाद आचाययोनीं उत्पन्न केला 
म्हणून तो खोटा असें रामानुजाचायीनीं अथवा त्यांच्या शिष्यांनी म्हणाबयाये कारण 
नाहीं किंवा श्रीरामानुज सगुणब्रह्मापाशींच थांबले ब त्यांनी जीव आणि जगत हीं सत्व 
मानिली, तर शंकराचार्यीनी--शंकराचाय तर रामानुजांच्या वेळीं जिवेतच नव्हते 
म्हणा--किंबा त्यांच्या शिष्यप्रशिष्यांनां बिशिष्टादेतवाल्यांविरुद्ध कोलाहलही माजबि- 
ण्याचे कारण नाही. 


श  & 
» श्रीमन्म'वाचाय:-- 


ब्रह्म हा शब्द वृंह वाढणे, वाढविणे यापासून झाला आहे. याचा मुख्य म्हणजे 
वाच्यार्थ विष्णु आहे. नारायण हा सर्व गुणांनी युक्त आणि दोषवर्जित 
आहे. तो परम आहे. ब्रह्म हणजे विष्णुच होय असें ' तन्नोविष्णुरितिवचनात्‌ 
शुतिच म्हणते. भालवेयर्थांत म्हणते की, सर्व नांवं एका बिष्णुचीच आहेत. हा सर्ष 
भुवनांचा आधार व आश्रय आहि. हा विश्वकता, विश्वभता ब बिश्वहता, विश्वनियंता, 
बंधकता, मोक्षदाता व बुद्धिप्रवतेक आहे. तो जीवांचा पिता, माता, धाता, भता व उपदेश 
आहे. तो वाणी, नेत्र इत्यादि झंद्र्यांस अगम्य पण वेदांना ओळखतां येण्यासारखा 
आहे. तो नित्य आहे, घुद्ध आहे, केवळ आहे, नियुण म्हणजे दृष्टयुणरहित आहे. 
तो विश्वपती आहे, पुरुषोत्तम आहे, सर्वव्यापी, सर्वोतर्यामी, कमाध्यक्ष, सर्वसाक्षी, 
सर्वे. आहे. तो आनंदमय, परमात्मा व भगवान आहे. तो सधिदानंद आहे. तो 
झीर समुद्रांत राहतो. परमार्थतः तो जीवचिलक्षण व जडविलक्षण 
आहे. तो स्वतंत्र आहे. तो विश्र-जनकाचा जनक आहे. तो अनाद्यनंत आणि 
अजरामर आहे. तो सत्यकाम, सत्यसंकल्प आणि सर्वे दयाघन आहे. ल्याला 
भूक, तहान, झोक, मोह, जरा, मृत्यु इत्यादि कांही नाही. अत्यानंद झाला द्वाणजे 
जीब जशी क्रीडा करितो, याप्रमाणें आनंदमय विष्णु विश्वोत्पसि-संहार करून कीडा 
कारेत आहि. तो पूर्णकाम आहे. यथा कर्म, तथा फल देणारा आहे. तो शरीरी 
आहे, पण त्याठा झरीरापासून उत्पन्न होणारे दोष स्पर्श करित नाहींत. तो अविभागी, 
अबिश्वरी, नित्य व नित्यगुणात्मक आहे. प्रकृति व काल यांव्याग्रमारज 
पुरुष नित्य आहे. हा निमित्तकारण आहे. तो उपनिषदेद्य आहे. 


रि 
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याप्रमाणें मला आढळली तशीं ब्रह्मलक्षणे माध्वमतांतून घेतली आहेत. भाष्य 
ग्रंथांत हॉ. मला आढळली. काळ्या ठयांनीं छापलेल्या लक्षणांशिवाय इतर जी लक्षणें 
सांगितली आहेत, ती वेदमान्य व म्हणूनच इतर आचार्यास मान्य होतील, अशीं 
अहित. या आचायास ज्ञानापेक्षा भक्तीचे माहात्म्य जास्त वाटते, ह्मणून 
यांनी उपासनेवर जास्त जोर दिला आहे. इोकराचायासही भक्ति नकोशी 
नाही. सगुण अह्माशी एकात्मता होईपर्यंत केवलाद्वैताच्या आचायांसही भक्ति, 
अनन्य भक्ति, ऐक्रांतिक भक्ति, हवीच आहे. सारांश माध्वमतांच ब्रह्म म्हणजे 
सयुण ब्रह्म, व्यक्तत्रह्म, नाम रूपाला आलेलं ब्रह्म असा अथ समजुतीसाठीं 
केला म्हणज वादविवादाला जागाच राहत नाही. पनः, गीतासमन्वयकार म्हणतात 
त्याप्रमाणें शेकराचार्य तरी एका दृष्टीनें निर्गुण ब्रह्म ह॑ “ सच्चिदानंद ' लक्षणयुक्त आहे, 
असेच म्हणतातना £ निगुण म्हणजे शून्य वस्तु असा आचायीचाही अथ नाहा. सम- 
न्वयकार म्हणतात त्याप्रमाणें माझहा मत आहे काँ, व्यावहारिक दृष्टीने, मोक्षमार्गाला 
लागण्यासाठी व लागल्या नंतर मुमुक्षनें काग्र काय गोष्टी संपादिल्या पाहिजेत, कोण- 
कोणत्या यज्ञ स्वाध्यायतपा्दिकांनी चित्तशुद्ध केली पाहिजे, यांमध्यें कोणत्याही प्रकारचा विसं- 
वाद या निरानराळ्या भाप्यांत दिसणे शक्‍य नाही. सारांश माक्षाकारतां अवशय असणारेंकम व 
अवऱ्य उपासना यामध्ये विसंवाद नाहो. ही वस्तुर्त्थित आहे. पण याचा अर्थ असा 
नव्हे कीं विश्न, बिश्वपति आणि विश्वांतील जीव, हे विश्वांताल पदार्थेत्रितय, यांचा परस्परसंबंध 
व शेवटचे स्पष्टीकरण वरील व्यावहारेक कमाने अगर व्यावहारिक उपासनेने होईल. वरील 
तीन पदाथांचा सयुक्तिक व सशत्र उलगडा करणें हें ज्ञानाशिवाय, विश्वाच्या अंतबाह्य ज्ञाना- 
शिवाय, व॒आत्मज्ञानाशिवाय व्हावयाचे नाहीं. हं अनंत कोटी चमत्कार प्रकट 
करणारें बिश्व हें काय आहे, कांहीं वेळ या विश्वगत पदाथांचा व विश्वगत शक्तीचा दास 
तर कांहो वेळ त्यांचाच स्वामी होणारा व होऊं पाहणारा हा आपला कतो, भोक्ता 
व॒ दृष्टा जीव याचें मूळस्वरूप कसलें आहे, हं विश्व व या विश्वांतील जीव 
या उभयतांचाही पात जो सच्चिदानंद परमेश्वर, त्याचं स्वरूप, त्याचा विश्वाशी व जीवाशी 
कोणत्या प्रकारचा संबंध आहे, इत्यादि विचार मनुष्यजीवाच्या मनांत आल्याशिवाय राहत 
नाहीत. मानवी विचार म्हणजे एक महानदीच होय. समुद्रापयेत जाऊन अथवा 
आकाशांतील मेघसमूहापयरंत पोहोंचून त्याच्याशीं समरस व्हावयाचे आणि विशिष्ट 
नामरूपाचा त्याग करावयाचा हां त्या महानदीचीं कामे जशीं केव्हांही थांबविनां याव- 
याचीं नाहींत, त्याचप्रमाणें विचाराचा ओघ केव्हांही स्तब्ध कारेतां यावयाचा नाहीं. या 
अखंड प्रवाहाच्या मानवी विचाराला श्रतीचे साहाय्य गरुप्रसादानें मिळूं लागलं म्हणजे 
विचाराला एकनिष्टभक्तोनं निदिष्यासाचें स्वरूप येऊन उच्चार होऊं लागतो, व पुढे 
आचाराचें स्वरूप येते. याप्रमाणें विचाराची आचरणामध्ये उत्क्रांते झाली म्हणजे 
ज्ञानोला विज्ञानाचे स्वरूप येते. विज्ञान प्राप्त झाल्यावर अधिकाराप्रमा्णे मानवी जीव 
पुनः विचार, पुनः श्लतिसहाय्य, पुनः गुरुप्रसाद, पुचः एकनिष्ठभक्ति, पुनः साद्रउयार 
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आणि पुनः यथार्थ आचार हें उपासनामिश्रित कर्मचक व क्मेश्हिष्ट उपासना, यांचें 
यंत्रचक चालूं ठेवितो. कोठपर्यंत हें चक चालावयाचें १ ह्या चक्राचे योगानें विशे, 
विश्वगत जीव आणि विश्रपति यांचा पूर्ण स्फोट होईपर्यंत हे चक्र चाळू. राहावयाचे 
आहे. या पदार्थाची एकवाक्यता, एकात्मता होईपर्यंत, हे चक सुरू राहणार. सारांश 
प्रश्न विचारणारा प्रश्नविषय होईपर्यत, पाहणारा पाहणे होईपयत, ' एकसेवा$ड्वितीयं * 
असं होईपर्यंत, हें चक चालावयाचें आहे. अनेक जन्मांनां ससिद्धि प्राप्त व्हावयाची, 
अस श्रीकृष्ण सागतात. अजुंनानेही बहुजन्म घतले होते, अशीच गीतेतील उल्लेख- 
रचना आहे. तेन्हा जीवाचा अधिकार अमुक दजापर्यंतचा आहे, त्यापुढे त्याला जाता 
यावयाचे नाही, किंवा त्याला अधिकारही मोठा प्रात व्हावयाचा नाही, हें म्हणणे व्यथे 
आहे. म्हणजे नियुणाकडे जीवास गेलच पाहिज, व निगुण झालें पाहिजे, तथापि 
व्यावहारिक कर्मात व उपासनेत, तसेच ब्रह्माच्या बहुतेक लक्षणात आणि सगुण 
ब्रह्माच्या सव लक्षणात उत्कृष्ट सुसंवाद आहे हो गोर उल्हासाची होय, नव्हे काय ! 


क दै 
. त्रीमदठभाचाथ:--- 


सच्चिदानंद, परत्रह्म, व्यापक, अव्यय, सवशाक्तमत , स्वतंत्र, सवज्ञ आणि निरुण 
( प्राकत धमेरहित ) आहे. निसुंण ब्रह्म आणि सगुण भगवान एकच 
होत. ते त्रश्न अविकृूत आहे. त्याला देणकाल, वस्तुखवरूप इत्यादि परिच्छेद 
नाही. म्हणजे त. देशक्रालातात आणि वत्तुस्वरूपातीत आहे. त्याला स्वगत, 
सजातीय आणि विजातीय भेद नाहात. म्हणजे ते अंतबाश्य एकरूप आहे, त्याचें सजाताय 
जे जीब त्याचा व ब्रह्माचा भेद नाही. ब बिजातीय जा प्रक्रति तिच्याशीही भेद नाहीं. 
शोच, दया, सत्य इत्यादि त्याचे स्वाभाविळ गुण भाहेत. ते मायास्वामी 
आहे, तें सेन्य, सर्वेरू्प आणि हैय आहे. तव वर्न, भाक, अंतर्यामी, बेश्रानर, आधेय 
आधार, प्राणडवत्‌ , सुक्तापस'म, भूमन, अक्षर, प्रशासक, सत, विधरण, परपुरुष, परतः, 
पर, परमात्मा, अपहतपाग्मन , परंज्योति, अप्र, सुश्‍म, सवकती, सवाभिन्नानिमि- 
तोपादन, निराकार परंतु साकार आनंदरूप ( रसरूप ) आहे. लें नि.सीम परिपूर्ण 
आढे. निरवयव असून सर्वांवबयव पूणे आहे, निरिग्रिय असून सर्वेद्रिय आहे. 
त॑ सर्वावरक आह. तें सर्वकारण म्हणज जगताचे व जीवांचे कारण आहे. जगत, 
जीव ही जोडी त्रह्मरूप, ब्रह्माभित्त व जरझाजन्य़ आहे. प्रापंचिक पदाथाहून ब्रह्म हें विलक्षण 
आहे. क्रोडा करण्यासाठी ब ऐश्वयोदि गुण प्रकट करण्यासाठी हे विश्व 
ब हे जीवे सवेशक्तिमान्‌ त्रद्न निमाण करिते. हे ह्याम्ये ढीन असलेलं विश्व 
आविभूठ होत असताना ब्रह्माचा आनंदा तिरोभून ( अशइप ) होतो. ह्या आविभोब 
तिरोभावाचें चक ( संकोचविकरासाचा कम, विसर्टांचा आणि (वेसंदहाराचा कम, उत्क्रांतीचा 
व अपक्तांतीचा कस (1४९०1010०1 9114 1)2४0) 11101) परद्रझा'्या स्वतंत्र इच्छानुसार 
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होतो. ह्य हें न्यायोपबरॉहित ( तकंवितकोनी सिद्ध झालेलें ) सर्वे-वेदांत-प्रांतपा- 
दित आणि सवे धमेयुक्त असें-हॅ त्रशॉन-आहे. यार्चे माहात्म्य अनंत व अपार आहे 
६ ज्ञान झाल्यावर उत्तमोत्तम भक्ति उत्पन्न होतें आणि नंतर साक्षात्कार होऊन सुक्ति 
मिळते.  त्रह्मामध्ये विरोधी घमे आहेत. ते निधेमंक, निराकार, निर्विशेष, 
निर्यूण असून सधमेक, साकार, सबिशेष व सगुण आहे. तें लहानाहून लहान असून 
मोठ्याहून मोठें आहे. एकच पण अनंत मूर्तिमान, कूटस्थ पण चरू, अकते पण कते, 
अविभक्त असून बिभक्त, अगम्य असून गम्य, एक असून नानाविध सहिरिचना 
करणारे, निघृण नसून कर, इत्यादि अनंत विरुद्ध युक्त असें हें विचित्र ब्रह्म आहे! 
प्रमाण असून प्रमेय असणारं, साधन असून फल होणारें, सवाहून श्रेष्ठ असून मझकांची 
व नागांची बरोबरी करणारं, फार काय सांगावे, अविकृत असून परिणाम पावणारे, खववश 
'भसून भक्तवदश होणारें चतुर असून भक्तासाठी वेडें होणारे, आत्माराम असून भ'क्तरमण 
होणारें आणि इतकें करून पुनः निर्लेप राहणारे हें त्रह्म आहे. 


हा श्रीमद्रळभाचायाच्या जह्मस्वरूपांचा व तहक्षणाचा अंशावतार आहे. तात्पय 
हं आहे की, निर्गुण त्रह्म व सगण ब्रह्म यांची बेरीज करून समन्वय करण्याचा यांचा 
विवार आहे. निर्गुण म्हणजे प्राकृत गुणराहित्य असा यांचा अथ आहे. तेव्हां हे 
श्रीमद्रामानुजाचा्याच्या पद्धतीशी लवकर साम्य पावतील असं दिसते. तथापि रामा- 
नुजांचें विशिष्ट अद्वेत यांस मान्य नाही. रामानुजमतांत जड व चैतन्य हें विशेष 
कायम राखून अद्वैत सिद्ध करण्याचा प्रयत्न आहे. वलभजी आचार्योचे आद्धाद्रैत आहे 
म्हणजे जें दश्यमान व कल्पनागम्य आहे. आणि जें शध्रतींत सांगितले आहे, 
ते॑जसे दिसते तसंच आहे, दिसण्या असण्यांत भेद नाहीं असें 
या आचार्यौचे म्हणणं आहे. अथोतच या आचायोस “ मायावाद ' कबूल नाहीं 
हा मायावाद शांकर मतानुयायांशिवाय दुसऱ्या कोणत्याही हिंदु आचायास संमत नाहीं 
मायावादाचा आश्रय केला नाहीं तर ब्रह्माचे ठिकाणीं विरुद्धषमोचा आश्रय करावा 
लागतो. विरुद्धधमेवत ब्रह्म आहे, येवढे सांगून तत्त्वज्ञानाचे काम भागत नाहीं. त्या 
विरुद्ध धमेसाहचयीची उपपत्ति श्रति, युक्ति संमत असली पाहिजे. ब्रह्म सर्व शक्तिमत्‌ 
असेल म्हणजे वाटेल तें करण्याचें त्रह्मास सामध्ये असेल व तें स्वेच्छेने वाटेल तसें 
बागत असेल, हें सांगणें म्हणजे उपपत्ति तयार करणें नव्हे. इश्वर किंवा अह्म स्वतंत्र 
असले तरी तें न्यायाचे, धमोचे नियभ सोडून वागणार नाहो. एवंच स्वातंत्र्यानें किंवा 
सर्वेशक्तीनें विरुद्ध धर्माची फोड होत नाहीं; व ब्रह्माला वाटेल तसें सैर थागण्याचें 
सामथ्ये आहे, असेंही म्हणणें शोभत नाहीं. असो; तेव्हां विरुद्ध धर्माची दुसरी 
कांहीं तरी उपपत्ति सांगितली पाहिजे. हा विद्षषाचा प्रकार झाला. पण यांच्या 
ब्रहमस्वरूपांत व आचायोच्या त्रह्मस्वरूपांत पुष्कळच साम्य आहे. जबऱ्या खिळ्यांनी 
छापलेली लक्षणें शिवाय करून बाकीच्या सवे लक्षणांत व स्वरूपांत एकवाक्यताच आहे. 
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शिवाय गमतीची गोष्ट अल्ली आहे को, कैबलाद्रेत, शदडादेत आणि विशिश्द्वेत या तिम्ही 
पंथांत ब्रह्म हें निराकार स्वरूपाने सवेत्र ओतप्नात भरलें आहे, तें स्वरूपतः मरापंश्रिक 
( म्यावहारिक ) धमाच्या अस्तित्वाहन विलक्षण आहे, तें सर्वकारण आहे; तें धर, 
नित्य, बुद्ध ब मक्त असून सवोधार आहे. जगत्‌ व जीब ही परब्रह्माची परिश्छकत 
स्वरूपं आहेत, पण त्रह्मरूपच अहित, अह्याभिभ्न आहेत, ब्रह्मानन्य आहेत, हेंही या तिम्ही 
आचार्यीस संमत आहे. हे वेदांतवेद्य आहे व याचें ज्ञान होईल तरच मुक्ति मिळते, हेंदी सवे 
संमत आहे. शिवाय मुक्ति अथवा मोक्ष हाच पुरुषार्थ आहे आणि आत्मप्रसाद झाल्याविया 
मोक्षसिद्धी होत नाहीं येथेही एकमत्यच आहे. तसेच वेदांताचें अध्ययन करावयाला जी साथन 
संपा लागते, तीही सव आचायीस मान्य आहे. सगुणब्रह्म किंबा रामानुजांचे 
अथवा वळभाचायीचे आविभूत अद्य, याची उपासना करण्यासाठीं जी श्रडेची किंबा 
भक्तीची आवश्यकता असते, तीही सर्ब भावायोस मान्यच आहे. द्याचप्रमाणे नहम-, 
स्वरूपार्चे ज्ञान मिळवितांना व आराधन कारितांना जी कमाची अपेक्षा असते तीही कोणासही 
अमान्य नाहीं. लोकसंप्रहासाटी कर्म करावें असें सर्वच आचार्य शुतिस्मृत्यनुसार म्हण- 
तात. तसंच परमात्मस्वरूपापासून देहसुखाकड वळविणारी जी माया, भहानजन्य 
माया, तिचा निरास करण्याविषयी सवांचा उपदेश असून “ काम कोथ जसें म्रेरितील 
तसेच वागू नये ' हेंही सर्वेजण सांगतात. आतां बाद काय तो उरला एका प्रश्ना 
संबंधे. आणि तो प्रश्न व्यावहारिक नसून तात्विक आहे. या तात्विक भागांतही था 
प्रश्नाचे अध्यात्मिक ( 112(8]1)111781011 ) स्वरूप आहे. जें दिसत आहे व जे ममो- 
गम्य अथवा बुद्धिगम्य आहें त्याच्या पलीकडे काय आहे, कशाच्या आधारावर इं दृश्य, 
ज्ञेय व कल्पनागम्य विश्व अधिष्टित झाले आहे, कशाचं हान झालें असतां शका सर्वत्र 
मावळून जाऊन अभंग शांति मिळेल, कोणत्या तऱ्हेची मानासिक मव्हे-भत्मत्थिति 
प्राप्त करून घेतली म्हणजे येथील सुखदुःखाचा, ग्रेयील ज्ञानाजञानाचा व बेथील विकारा- 
विकारांचा प्रश्न सुटेल, ही जी प्रत्येक जीवाला समजून घेण्याची आकांक्षा आहे, ज्या 
आकाँक्षेप्रीत्यथे ज्ञानदृष्टीनं, सुखदष्टीनं अथवा मृत्युभीतीनें, प्रत्येक जीवाची तळमळ 
ब॒ घडपड चालली आहे, त्या आकांक्षेचा हा प्रश्न आहे. हा आत्मस्वरूपाचा प्रश्न आहे 
म्हणून तात्विक आहे. हा आत्मस्वरूपाचा प्रश्न खरा, पण दृऱ्याच्या साहाय्याने सुटणारा 
नव्हे; वेदांत वाक्यावरून होणारा जो बुद्धीचा निश्चय अथवा आत्मप्रतीति, तिथ्या सहा- 
य्यानें ह्वा प्रश्न सुटणार म्हणून अध्यात्मिक आहे. हा व्यवहारापुरता आणि तोही कांही वेळ 
मात्र एकीकडे ठेविला म्हणजे व्यवहाराच्या तत्वज्ञानांत व धमाच्या तत्त्वह्ञानांत बालाप्रही 
फरक या आचायंत्रितयामध्ये प्रतीतीस येत नाहीं. 

आतां याच प्रश्नासंबंधानें गीतासमन्वयकार काय म्हणतात तें पाहूं या. (प. ३६६ 
श्री. भ. गी. समन्वयभाष्यसहिता ). 

$ जगतांस उत्पन्न करणे इत्यादि कम आहे तें ब्रह्माचे पारमार्थिक कमे नव्हे, ' ह्या 
झांकरमताचा कोणीही हिंदु आचायानें स्वीकार केला नाही, कारण तें थत स्वीकारणे 
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म्हणजे बौद्धमताचा गुप्त रीतीनें अंगीकार करणें होय, असें सर्वे आचार्यांस '-वाठलें, 
म्हणून सगळ्या आचायेप्रतिपक्ष्यांनीं या मताचा अनादर केला! दहांकराचा्ये काय 
म्हणतात तें पहा: “ज्याप्रमाणें सवंन्यापी आकाशाला “ घटाकाश, मठाकाश इबल्यादि 
संकुचित स्वरूप घटमठादिकांच्य़ा योगें प्राप्त होते, त्याचप्रमाणें संकुचित करणाऱ्या 
आविद्याजन्य नामरूपादिकांमुळे ब्रश्मालाही संकुचित स्वरूपी म्हणजे नामरूपाचे आधीन 
व्हावें लागते. नामरूप अविद्येने उत्पन्न केलें आहे, हे तर ठरलेलेंच आहे. व ह्याच- 
प्रमाणे नामरूपांच्या मात्र साहाय्यानं अस्तित्वांत आल्यासारखे कायकारणरूपी संघात 
असतात, म्हणजे शारीरेंद्रिग्रांदिक समूह  कार्यकारणइटीनें जन्मास २ेतो. ह्यांच्या 
अनुषंगाने व अनुरोधाने “ जीव' नांवाचे 'प्राह्ञ' नांवाचे प्राणी असतात. हे प्राणी 
परमा्थतः त्रह्मस्वरूपीच असतात. पण उपाधि लागली म्हणजे घटाकाश, मठाकाश 
असे जसे स्वतः अनंत निराकार आकाशाचे स्वरूपभेद होतात, ह्याचप्रमाणें उपाधाच्या 
स्वाधीन झालेले हे प्राज्ञ जीव असतात, आगि ह्या जीवांवर व्यवहारामध्ये इंध्रराची 
पूण सत्ता असते. ह्याप्रमाणे अविद्याकत आणि म्हणून अविद्यात्मक असणाऱ्या 
ज्या उपाधि हलांच्यामुळ उत्पन्न होणारी जी पारच्छित्र अथवा संकुचित 
अबस्था, इच्या दृष्टीनें मात्र या इंश्रराचे ऐश्वर्य, सवज्ञता व सववेसत्ताधीशता उत्पन्न 
होतात. परमात्मदृष्टीने म्हणजे वास्तविक पाहिलें असतां, जेव्हां विद्येच्या सामर्थ्याने सवेच्या- 
सवे अविद्या ब उपाधि अस्ताचलावर जाऊन निःशेष होतात, तेव्हां परनबह्माच्या आत्म- 
स्वरूपामध्ये सत्ताधीशता, सत्ता, सला चालवनिण्याठा योग्य जीव, सवज्वता, किर्चिज्ञता 
इत्यादि व्यवहार आत्मस्वरूपात-संभवतच नाहींत. म्हटलेच आहे * जेथें पाहावयाला, 
ऐकायला, जावयाला, दुसरें कांहीं उरत नाहीं ( नसतेच ) तो “भूमा होय. ' * जेव्हां 
सवे आत्मस्वरूपच ओतप्रोत भरून जातें, तेव्हा काण कोणाला पाहणार १ याप्रमाणें 
परमार्थ त्थितीमध्यें सर्वर व्यवहारांचा अभावच होठो, असें श्रतीचें त.त्पथ आहे. ह्यालाच 
अनुसरून गीतेमध्ये भगवान्‌ म्हणतात “प्रभु जा आहे, तो कतठृत्व किंवा कर्म, किंवा 
कमेफलं आणि लांचा बव कम, कमंकता, यांचा संयोग, हं कांहींच कारेत नाही. ही 
स्व माया आहे. हा त्या बाइचा खेळ आहे. परमात्मानामक प्रभु पापपुण्य इत्यादि 
कशाचाच अंशभाक्‌ होत नाही. केवळ मायेचे राज्य आहे, म्हणून जिकडे तिकड 
कती, कम, कर्मफल, पापपुण्य इत्यादि मोह पसरला आहे, ' सारांश, येथहीं म्हणजे 
परमार्थाच्या अवस्थेमध्ये सत्ता, सत्ताधीशता, सत्ताधीनता इत्यादि व्यवहारांचा अभावच 
असतो. पण जेव्हां व्यावहारिक अवस्था सुरू होते, मायेचे राज्य प्रचलित होतं तेव्हां 
शुतिसुद्धां “ इंध्ररजीवादि ' विषयांचा अंर्गाकार करते. पहाः हा सर्वेश्वर, ह्या भूतांचा 
स्वामी, हा भूतपाळक, हा सेतु, हीच मर्यादा, अशीं स्वरूप जोवांचा घोटाळा ह्ीऊ नये 
म्हणून परमात्मा धेतो ” ( पहा वेदांत सूत्रे अध्याय २ पाद १ सूत्र १४). प्रणू-क्षक्ोदन 
झाला म्हणजे जीवाचं जीवत्वच न होतं असं नाहो, तर न्रह्माचे ' आंहिळायं 

होतें. शंकराचार्य म्हणतातः “ “ते तू आहेस ' या अज्षेद दाखविणार्‍या. अक 
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वाक्याने जसा त्यावेळोंच वस्तुतः अभेदच प्रत्ययाला येतो, त्याप्रमाणें जीवाचं जीवत्ब 
व त्रह्माचे सटिकतृत्वही बिलप्त होते. उघडच आहे. भेदश्ञान आहे. त्याच्यामुळे 
उत्पन्न झालेला जो बाजार, खाचा अंतच यथाथ ज्ञानाने, साक्षात्काराने होतो.” हे 
समन्वय भाष्यकार म्हणतात का, ज्या अर्थी आचार्योनी उत्पत्तीच्या अगोदरच ब्रह्म. 
हें ज्ञानस्वरूप असतें असे गृहीत केल आहे व ज्या अर्थी सृष्टिरचनेच्या पूर्वीच ही 
आपली सुटि बह्मज्ञानाचा विषय झालो होती असेंही म्हणतात, त्याअर्थी वरील म्हणणें 
म्हणजे ' साक्षात्कार झाला असतां भेदव्वाति मावळून जाते' हे म्हणण केवळ दाब्द 
मात्र पर्यवसायी आहे. शारीरिक सुत्रांच्या पहिला अध्याय, पहिला पाद, पांचबें सूत्र 
यामध्यें पुढांल शंका व तिचे निवारण कसें केलें आहे, तें पहा: प्रतिपक्ष्याची शंका 
अशी आहे. “सवेक्ष हा शब्द स्वार्थाने ब्रह्माला सुद्धां लावितां याबयाचा नाही, 
पीतांबर या शब्दाचा “ पिवळ वस्र ' असा अर्थ लुप्त होऊन त्याचा जसा रेशमी वख 
इतकाच अर्थ राहिला आहे, त्याप्रमाणें ब्रह्माला ' सर्वज्ञ ' हा शब्द उपचाराने म्हणज लक्षणेने 
( सर्वांपेक्षा अधिक ज्ञान ) लावावयास पाहिजे. कारण ब्रह्माची ज्ञानक्रिया जर अखंड 
चालूं आहे, तर ज्ञानाक्रियेचे दृष्टीनें ब्रह्माचे सर्व ( पूर्ण ) ज्ञानस्वातंत्र्य लुत्तच 
झाले की नाहीं ?' या शंकाकारास अस विचारावयाचें की नित्य हानक्रिया असली 
म्हणज सवेज्ञत्वाचा हानि कशी होते? पहा को सव विषयांवर प्रकाश पाडणे हॅच 
ज्याच्या ज्ञानाच स्वरूप आहे व हं स्वरूप अखंड आहे, तो सबज्ञ नाही हें म्हणणें योग्य 
नाहा. बरें ज्ञानच जर अनित्य असेल, तर अह्माला केव्हां ज्ञान असतें केव्हां नसते, असा 
प्रकार होऊन तें सववज्ञ नाही, हा सिद्धांत निघेल. तेव्हां ब्रह्माचे ज्ञान नित्य आहे असें 
धरिले व्हणजे हा दोष येत नाही. ' आतां ज्ञाननित्यत्व ब्रह्माचे ठिकाणी आहे भसें धरिलें तर 
ज्ञानक्रियेचे दृष्टीनें म्हणजे जाणण्याचे सामथ्ये ब्रह्माला आहे, म्हणून पुण स्वातंत्र्य नाहीं ' असें 
म्हणशाल तर तुझं हे म्हणणे बरोबर नाहो. कारण, नित्य तेजःस्वामी जो सूय, नित्य तापद 
आणि प्रकाशक आहे असे आहे. '* सूर्य ताप देतो व प्रकाश पाडितो ' या विधानावरून 
तो पूर्ण स्वतंत्र आहे, असं आपण नाहीं कां म्हणत १- तो प्रकाशक्रिया करितो. म्हणून 
त्याचें प्रकारस्वातत्पम़ कमी होते कीं काय १ नाहीं. तसेंच ब्रह्माची हानक्रिया अखंड 
आहे, म्हणून त्याचें श्ञानस्वातंः्य कमी होत नाही. पण, हा तुमचा दृष्टांत बरोबर नाही, 
कारण सूर्य ताप देतो अथवा प्रकाश पाडितो, असे आपण केव्हां म्हणतों £ जेव्हां ताप- 
णारा अथवा प्रकाशित होणारा दुसरा कोणता तरी पदार्थ अस्तित्वांत असतो तेव्हां, 
आणि उत्पत्तीच्या पूर्वी ह्ञानबिषय जे पदाथ त्यांचे अस्तित्वच नसते म्हणून हानक्रिया 
दृष्टीने ब्रह्माला स्वातंत्र्य नसतें. हं म्हणणें ठाक नाही. कारणं “ सूर्य प्रकाशतो ' असें 
अव्हां आपण विधान कारेता, तेव्हां प्रकाश्षित होणारे पदार्थ आहेत किंवा नाहींत, हा 
विचारव आपल्या मनांत नसतो. याचप्रमाणें प्रागुत्पत्तीच्या वेळीं म्हणजे सृष्टि होण्याचे 
अगोदरच “ जह्माने पाहिळे ' असं कतत्वासंबंधीं विधान केलेंच आहे को नाहीं १ आती 
पाहणें हें सरकमक आहे म्हणून पाहण्याचा पदाथ कोणता तरी हवा आहे, असे म्हणशील 
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तर आम्हालाही हें इष्टव आहे. कारण पाहण्याचे पदाथ तुझ्या शेकेनें प्रकट न झालें. 
: असे ते कोणते पदार्थ का जे प्रागृत्पत्तीच्या काळांत ईश्वरी ज्ञानाचे विषय होतात?” असे 
विजारशीलळ तर सांगतो. ऐक. ज्याला ब्रह्म हे. नांब देतां येत नाहीं, 
ज्याहा अनब्रह्म असेही म्हणतां येत नाहां, ज॑ अव्याहत अथवा अव्यक्त 
आहि, परंतु जे आतां व्यक्त होणार, असं जें नामरूप तें इंश्ररी ज्ञानाचा विषय असतें. 
बाचा £ ज्याच्या नुसल्या प्रसादसामध्योच्या साहास्र्याने योगी लोकांस भूतभविष्यांचें 
प्र्यक्ष हान होतें असा योगशातत्रयांचा सिद्धांत आपल्यास सांगतो, त्या नित्यासिद्ध ईश्वराला 
साषध्टेस्थातैसंहाराचें ज्ञान असतं, हें सांगावयास पाहिजे काय £ पुनः तूं दुसरी अशी 
शका घेतलीस की“ ' प्रागुत्पत्तीच्या काळीं ब्रह्माचा शरीरादिकांशीं संबध नसतो म्हणून 
त्रह्म पाहणारे आहे किंवा विचारवंत आहे, असं म्हणणें योग्य नाहीं.' ही तुझी शेका 
अस्थानी आहे. सूर्येप्रकाशाप्रमाणे त्रह्माचें ज्ञानस्वरूप नित्य आहे. सुयांला जशी प्रका- 
शकशील अश्या पदार्थाची अपेक्षा नसंते किंवा प्रकाशाला साह्यभूत होणाऱ्या-तेरू्वातीची 
अपेक्षा नसते, त्याचप्रमाण नित्यज्ञानस्वरूपी ब्रह्माला ज्ञानसाधनांची म्हणजे इंद्रियादि- 
कांची अपेक्षा नसते. बाबा ! अविद्येमुळें संसाराच्या, जन्ममरणरूपी चक्ताच्या भोंबऱ्यांत 
सांपडलेल्या जीवाला शरीरादि व इद्र्यादि साधनांची अपेक्षा असते, त्याप्रमार्णे ज्याला 
जह्ानप्रतिबधक अविद्येचा संस्पशेही नाहीं त्याला ज्ञान होण्यासाठी इद्र्यांचे; अपेक्षा अस- 
ण्याचे कारणच नाही.” याप्रमाणें जर वत्लुस्थिते आहे म्हणजे ब्रह्म जर ज्ञान” 
स्वरूप आणि सृष्टयुत्पत्तीचा नामरूपभेद पाहणारे आहे तर हें परमार्थिक ब हें व्याब- 
हा/रक असा भेद अगिकारून तत्त्वनिणय तरी कसा करावयाचा £ पुनः; जें अहम 
निरवयव आहे, त्याच्यावर येणारा सावयवत्वाचा दोष, शंकराचार्य पुढील पद्धतीने धालबूं 
पाहतात. अध्याय २ पाद १ सू० सत्तावीस मध्यें एक शका उत्पन्न करून तिरखे निरा- 
करण करण्याचा प्रयत्न केला आहे. आचार्य या २७ व्या सूत्रावर भाष्य लिहित असतां एक 
आक्लेप उत्पन्न करितात; “ अहो आचाये ! प्रत्यक्ष श्रति झाली म्हणून काय झालें £ 
आम्हांला विरोधी अथाचे प्रहण करण्यास सांगेकळ कीं काय £ तिच्या आधारावर तुम्ही 
म्हणतां कीं ब्रह्म हें निरवयव आहे आणि असं असूनही रूपांतर होतें, तें सगळ्या 
ब्रह्माचे होत नाहीं ! ब्रह्म निरवयव असेल तर त्याचें ( १ ) रूपांतर तरी व्हावयाचे नाही, 
किंबा ( २ ) रूपांतर झाले तर तें सगळ्या त्रह्माचें होईल. कांहीं अशाचे खपांतर होतें 
व दुसरा अश स्वरूपांतच राहतो असं म्हणाल तर ब्रह्मामध्यें एक रसत्व नसून अनेक- 
रसत्व आहे असं होईल व तें सावयब आहे असं ठरेल. आतां जेथें यज्ञादिकांसारखें कने करा- 
वयाचे आहे तेथें म्हणजे “ अतिरात्रीचे ) वेळीं षोडशी चमस यजमानाने घ्यावा “ अतिरात्रीच 
वेळीं षोडशी लमस यजमानाने घेऊ नये' असा जेथें आह्ञाविरोध उत्पन्न होतो, तेथे विकल्प आहे. 
कोणताही पक्ष गजमानाने घेतला तरी प्रत्यवाय नाही, व कोणताही पक्ष घेण्याला यज- 
म्रान स्वतंत्र असतो. म्हणून कमे करण्याचें अवधान पुरुषतंत्र असतें; अथातच तेथें बिरोष 
उत्पन्न होत नाहीं. पण येथे तसा प्रकार नाहो. येथें ज्ञानाया विषय आहे... आऑन- 
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विषयांत पुरुषस्वतंत्रतेची अपेक्षा नाही व तिला येथें अवकाशही नाहीं. सारांश येथें 
विकल्पाच्या आश्रयाने म्हणजे केव्हां रूपांतर होतें, केव्हां नाहीं, असा विकल्प चेतक 
तरी व्रिधपारेहार होत नाहीं. असा हा कठिण प्रसंग आहे ब याचें निवारण होणें 
प्रायः दुरापास्तच आहे. '''  “ नाहीं, हाही दोष आमच्या वस्तूला स्पर्श कारेत नाही. 
कारण हा जो तुला रूपभेद दिसत आहे हा सगळा मायाकल्पित आहे. वस्तुतः नाही. 
अविद्येने रूपभेद आहे, अशी जाणीव झाली म्हणून परत्रह्मवस्तूंत रूपभेद थोडाच होणार 
आहे £ एखाद्याच्या दृष्टीला वैगुण्य आल्यामुळें एक चंद्राचे दोन चंद्र दिसावयास खाग- 
तील; म्हणून तेथें दोन चंद्र झाले असें होत नाहा. याचप्रमाणें अबिद्येनें रुपभेदे झाला 
म्हणून वस्तूंत स्वरूपभेद झाला, असेद्दी होत नाही. या विश्वामध्ये जे नामरूपादि 
अनेकत्व दिसत आहे, तें अविद्वानिर्भित, अव्यक्ताव्यक्त, अशा नामरूपार्ने-हें अनेकत्व 
दिसत आहे. वर सांगितल्याप्रमाणें या भामरूपाला तत्त्व म्हणतां येत नाहीं, ब 
तत्त्व नाहीं असंही म्हणता येत नाही. असो; हे जे नामरूपादि त्याच्या योगानें ह्या 
म्रझ्मावरही सव विश्वे व त्यांची रूपांतरे यांचा आरोप उत्पन्न होतो. पण परमार्थाचे जें परत्रह्ष 
आहे म्हणजे ब्रह्माचे जं वास्तविक स्वरूप आह, ते सरवदां एक स्वरूपच असतें आणि या विश्वाच्या 
पलीकडे जे वेदांतवेद्य आत्मरूप आहे, तेच तें असतें, ” असें म्हटलें तरी मूळ आाचायोचा जो 
अभिप्राय आहे.त्याचा सिद्धि होत नाही. कारण येथंही “ब्रह्म हे कारण आहे ' असा 
स्वीकार करावाच लागतो. याचप्रमाणें प्रत्यक्ष जे काय आहे, त्याचा स्वीकार केल्या- 
वांचूनही गत्यंतर नाही तुम्ही विवतेवाद ध्या किवा परिणामवाद घ्या कोणाच्यानेंही 
सष्टिरहस्याचा, या सृष्टीत व सृष्टिसंबंधाने जी गूढ आहेत, त्यांचा निश्वित असा कांहींच 
निकाल देतां येत नाही. हॉ जीं गुह्य आहेत, त्याचें गह्यत्व मनुष्यबुद्धीला उकलावयाचें 
नाहीं असेंही या आचायानीं आपल मत स्पष्ट सांगितलें आहे. दुसऱ्या अध्यायाच्या 
पहिल्या पादाच्या एकतीसाव्या सूत्रावर भाष्य लिहित असतां शंकराचार्यांनी स्पष्ट 
म्हटलं आहे “ हें अतिगंभीर, अतियगुप्त किंवा राजयुह्य जे परत्रह्म त्यांचा अंत लागलाच 
तर ते! श्रातिमार्गानेच लागणार. येथें तकार्चे कांहीं एक चालावयाचें नाहीं. पुनः, असा 
कांही नियम नाही को, ज्या कारणासाठी एकाल् कांहीं विशेष सामर्थ्य आले त्याच कारण- 
संघतानें दुसऱ्यालाही तेच सामर्थ्य आले पाहिजे. ब्रह्माचे ठिकाणी सवं गणांचा प्रतिषेध 
केला आहे. तथापि त्याच्याम'यें सवशक्तिमत्व असल्याचाही पुष्कळ संभव आहे... याच- 
प्रमाणें ब्रह्म हे कारण आहे, असें पतकरिल म्हणज त्याचें ठिकाणीं सर्वश्वत्व, सर्बशक्तिमानत्व 
इत्यादि गणांचा अध्याहार करावा लागतो. ही गोष्ट्टी शकराचार्यास असंमत नाही, 
अ० २ पाद १ शेवटचें सूत्र पहा. पादपरिसमाप्ती करितांना शंकराचाय म्हणतातः 
“ ब्रह्म दे कारण आहे व त्यामध्यें...सव कारणधम आहेत असेंही ठरते. सारांश हें 
ब्रह्म सर्वज्ञ, सर्वेशक्ति, मायापति अस ठरते. उपनिषदांच्या आधारावर ब आश्रयानेंह्ी 
आमन्बी पद्धति निर्माण झाळी आहे; म्हणून येथे शंकेला जागा राहत नाहीं. ” 
आतां ब्रह्माचे ठिकार्ण' सवंहृत्वाचा स्वीकार केला म्हणून किंवा अझाचा कार्याशी संबंष 
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भ्रांत झाला म्हणून ब्रह्माळा कोणत्याही प्रकारचा दोषगंध लागत नाहीं. कारण अकतंस्व 
द परमात्म्याचे स्वरूप आहे. आणि मायेच्या आश्रयाने त्याला प्रवतेक धमोचा आरोप 
स्वीकारावा लागतो. याप्रमाणें कार्यसंबंध झाला तरी व ब्रह्माकडे प्रवतेकुत्य आलें 
तरी त्रह्म हे. स्वरूपापासून केव्हांही च्युत होत नाहीं. “ज्याप्रमाणें जीवाला संसारांतील 
जन्ममरणादि दुःखाचा अनुभव येतो लाप्रमा्णे इधराला, परमेश्वराला, दुःखाचा अनुभव 
केव्हांही येणें शक्‍य नाहीं, अशी आम्ही प्रतिज्ञा करितो. जीवाला अविद्येने बळकट मिठी 
भारेली असल्यामुळें, ' देह हाच माझा आत्मा ' असा त्याहा मोह पडतोव ह्या मोहाने उत्पन्न 
केलेल्या दुःखामुळे “मी दुखी आहें! असा आज्ञानकृूत दुःखात्मक अभिमानही त्याचे 
अंगांत संचार करितो. पण परमेश्वराला याप्रमाणें देहाभिमानह्दी नसतो व दुःखाभिमानही 
नसतो....व्यवहारामध्यें सुद्धां कांही भाग्यवंत लोकांस जर आत्मज्ञान व उत्तम शांति.हो 
प्राप्त क्षालीं आहेत असे आपल्यास दिसतें तर खरूपतः जो परमेश्वर विषयझून्य व ज्याला 
आपल्या म्हणजे ब्रह्मवस्तुशिवाय कांहींच दिसत नाहीं, अशा निलयज्ञानस्वरूपी इंश्रराला स्वरूप 
शान यथार्थ असतें व त्यास शांति मूर्तमंत मिळते असें आदरून सांगण्याचे तरी कांहीं प्रयो 
जन आहि कराय? तेव्हां सम्यग्दशेनाचा म्हणजे यथार्थ ज्ञानाचा कांहीं उपयोग नाहीं, असें 
म्हणण्याचे बिलकुल कारण नाहीं, हं स्पष्ट आहे. पहा कीं, सव विश्वाला व्यापणारा 
सूयीचा अथवा चंद्राचा प्रकाश ' डोळा घालिता अंगोळी या न्यायाने म्हणजे असल्या 
उपाधांनीं सरळ किंबा वांकडा झाल्यासारखा दिसतो म्हणजे उपाधि सरळ, ' वांकड्या ज्या” 
प्रमाणे असतील त्याप्रमाणें तसें खरूप करणाराला दिसतो, पण बास्तविक रीतीने पाहिलें 
तर स्वरूपापासून च्युत होत नाहीं, ज्याप्रमाणें घटादिकांत राहणारे आकाश घटादि 
हलविले म्हणजे हलाविलेस दिसतं, पण आकाश कोढेंही जात येत नाहां किंब्रा. हळत 
नाहीं, ज्याप्रमाणें उदकपात्रादि पाण्यानें भरलेली भांडी प्रकंपित केलीं असतां पात्रातील 
पाण्यांत पडलेलं सूयेप्रतिर्बिब प्रकंपित झाल्यासारखं दिसतं, तथापि तो सवेप्रकाशक 
भप्रकंपित होत नाही, त्याचप्रमाणें अविद्यानिर्मित, बुद्धथादि उपाधींनीं संकुचित असा-जो 
इश्वरी अंश ' जीव ! त्याला दुःख झालें तरी त्याचा अंशी जो इथवर ल्याला दुःख होत' नाहीं. ” 
( पहा. अ. २ पा, ३ सू. ४६ ). 


याचप्रमाणें ब्रह्म आणि इंधर अथवा निरसुण घ्रह्म आणि सगुण ब्रह्म असा भेद पर 
आणि अपर यावरून होतो. परत्रह्म म्हणजे निसुणब्रह्म आणि अपरत्ह्म म्हणजे सभुण- 
ब्रह्म अथवा परमेश्वर, असा या आचायीचा अभिप्राय आहे. *“' अविद्येने उत्पन्न केलेल्या 
'नामरूपादि ( संकुचित करणाऱ्या ) विशष्यांचा जेथें प्रतिषेध केला जातो आणि अस्थूलादि 
झ्श्दांनीं ज्याचें स्वरूप लक्षित केळे जाते, सारांश सवे मर्यादेच्या पलीकडची नामें ज्या 
श्रमाला योग्य असतात तें परब्रह्म होय. पण कांहीएक विशिष्ट उपासनेला नामखूवांनीं 
सॅडित अशा एका विशेष स्वरूपाचा उल्लेख करावयाचा असतो, त्या मर्यादित 'किंबा 
शिष्ट स्वरूपाला--जसे । मसोमय-प्राण हॅंच ज्याचें शरीर !-' प्रकाशस्वरू्प ) असलीं 
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विक्षण देऊन विशिष्ट स्वरूप बनाविठेल्या स्वरूपाला अपर अझ-सगणब्रहम-परमेश्रर- 
असें म्हणतात, '” हा देकराचायीचा अभिप्राय आहे, आणिं येथेच इतर भाष्यकार 
आचार्यांचा व शंकराचार्यांचा विरोध आहे. शेकराचार्याचे जे अपर तह, तेंच इतर 
लोकांचें परब्रह्म आहे. त्यांच्या परब्रह्माचे स्वरूप व्यक्त, प्रकट झाळेले आहे. आतां 
परनझमस्वरूपाच्या लक्षणांशिवाय जर त्यांनां इतर कोणत्याही बस्तूचा व्रह्मामध्ये भंतः- 
प्रकेश केला नाही, तर अथोतच वादबिवादाला जागाच उरत नाही. वादाचें स्वरूप 
जाऊन वबितंडतेला म्हणजे तंट्याला आरभ होतो. ' सल, ज्ञान, अनंत हें अद्य आहे 
“ आनंद हं त्रह्म आहे ' इत्यादि जीं अह्मस्वरूप लक्षणें आहेत, त्यांचा अनादर करून 
केबळ शून्यबस्तूला ब्रह्म म्हणाबयाचें, असा प्रकार शकराचायानी केव्हांही केला नाहीं. 
तसंच त्यांचे प्रतिपक्षी जे आचाये आहेत ह्यांनी स्वरूपाहन * अधिक कांही कल्पित वस्तु तह्म 
आहे. असेही म्हटलेलं नाही. रामानुजासखायोची डाक्ति पहा; ' अशब्द, अस्पणे, 
इत्यादि बह्मलक्षण प्रतिपादनकरणारो श्रति सांगते को, अह्म हे भूतभोतिकाहन अत्यंत 
बरिलक्षण आहे. दिव्य आणि कल्याणकर गुण परमेश्वरामध्ये आहेत म्हणून तो 
सगुण औषणि प्राकृत व त्याज्य गुणांचा त्यानं त्याग केला आहे म्हणून तो निर्गुण आहे. 
( वेदांततत्वसार ). श्रीमन्माध्वः “श्री विष्णुसंबंधानें सब बिरोधांचा परिहार श्रती 
केला आहे. ज्या ज्या गुणांनी भगवान्‌ घटित झाळे आहेत, त्या त्या गुणांचीच प्रक- 
टता श्रतीनें केली आहे. भगवंताचे घटक गण कोणते? तो ज्ञानात्मक, ऐश्वर्यात्मक ब 
शक्‍्त्यात्मक आहे व श्रतीनें हेच गण प्रकट केले आहेत. ” यांच्यावर भाष्य करणारे 
यांचे शिष्य म्हणतात कौ, ज्ञानादिकाचा संम्रह करून अमन्तबंत वगेरे दोष या आचायोनीं 
नाहींसे केले आहेत. श्रीमद्धलभाचाय म्हणतात. “ श्रतीतंच सांगितलें आहे 
कॉ तो (भगवान्‌) ज्ञानमात्र आहे. आतबाहेर, इकडेतिकडे, तो सवेच्या सवे एक- 
रसात्मक ज्ञानाने परिपूण आहे; कारण स्वरूपाला अतिरिक्त करणाऱ्या इंद्रियांचा त्याच्या 
ठिकाणी अभावच आहे.” साराश, अह्मिनचार करावयाचा असेल तर तो प्रपंचरूपानें 
करू नगरे; श्रतींत सांगितलल्या ब्रह्मखरूपाने करावा. फार काय सांगावें £ प्रपंचाचा 
बिस्तार सुद्धां त्रह्मदष्टीनं करावा. व्यवहारामध्ये अस्तित्व, भातित्व, प्रियत्व हे ग्रह्म- 
स्वरूप आहे असे समजावे. पण जड, स्थूलादिक पंचमहाभूतांचे धमे किंबा सुखदुःखाधि 
जीवाचे धमे हे त्रह्मस्वरूपांत जातात, असें कधीही मान न्य. एकनिष्ठ योगाभ्यासरूपी 
नेत्रांनी सर्वत्र जह्मस्वरूंप अवलोकन करावे हा शंकराचार्यांचा अभिप्राय श्रीकृष्णानीं अगो- 
दर गीतेमध्ये प्रकट केला आहे ( पह्या अ, ८ ठोक २१-२८), 


शंकराचार्यांनी मायेचा अंगीकार केल्यामुळे इतर आचाय त्यांस मायावादी असें म्हणतात 
ब याच कारणाने रांकराचार्यांचा कौर्तिचंद्र कांहींसा मलिन होतो. तेव्हा भापण' 
“ बाया म्हणजे काय, हें पाहूं. “माया म्हणजे परमेश्वराची देवी शक्ति होय. हिचे 
स्वह्क अव्यक्त नामरूपाचें आहे. पहिला अध्याय, पाद चवथा, सूत्र नववे यांत 
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" मायेचा?. विचार शंकराचार्यांनी प्रसंगोपात्त केला आहे. ते म्हणतातः “माया ही परमेश्वरा 
इस्रकते आहे. इच्या सहास्र्यानें समस्त विश्व उत्पन्न होते, असें सांगण्याचा श्वेताश्वतर 
धुत्तीचा अभिप्राय आहे; “माया ही प्रकति व महेश्वर ( परमेश्वर ) मायापति आहे 
असं उपनिषदांत स्पष्ट म्हहळ आहे. याचप्रमाणें ' प्रलेक अविद्याकायांचे ठिकाशीं 
परमेश्वराची सत्ता मात्र मायेला काम करावयास लाविते.' असंही म्हटलं आहे. 
याचप्रमाणे “प्रधान? या नांवाची माया ही कोणी स्वतंत्र शक्ति आहे, असं कोणालाही 
“ आपल्याच सारखी पुष्कळशी प्रजा उत्पन्न करणारी व श्वेत, रक्त, कृष्णव्णाची माया 
नामक अनादि वस्तु आहे,' या श्रेताश्वतर उपनिषदांतील मंत्रावरून सिद्ध करितां यावयाचं 
नाहो. सारांश माया म्हणजे अव्याकूत नामरूपांची अवस्था म्हणजे नामरूप प्रकट 
होप्र्यापूर्वीची त्यांची अवस्था होय. ” पुनः आणखी हे आचाय म्हणतातः “ नामरूपांची 
जोडी मायेने निमाण केलेली आहे, ही जोडी पारमार्थिकतः सत्य आहे असं म्हणतां 
येत नाहीं बव असत्य आहे, असंही म्हणतां येत नाही. संसाराचा प्रपंच म्हणजे विस्तार 
हीच जोडी होय. आपल्यास मात्र अविद्येने ही जोडी इंध्रराचें स्वरूप आहेस वाटतें. 
श्रिवाय सर्व श्रृति आणि स्मृति आपल्यास सांगतात की, माया ही इंधराची शार्क आहे. 
हिलाच प्रकृति असं म्हणतात. या प्रकृतीहून म्हणजे नामरूपाहून निराळा सववज्ञ, 
नामरूपांस अस्तित्व देऊन त्यांचा प्रपंच करणारे जे आकाश, त्या आकाशाचाही नियंता. 
व अंतर्यामी, असा परमेश्वर आहे.” (अ. २ पा. १ सू. १४ पहा). शंकराचाय 
अ. १ पा. ४ सू. ३ यावरील भाष्यांत म्हणतातः “ अव्यक्त नांवाची एक बीज शाक्ति 
आहे. ती अविद्यात्मक आहे. ही मायामयी शक्ति परमेश्वराच्या आश्रयाने असते, 
ही एक गाढ निद्रेची अवस्थाच आहे. आणि हे संसारी जीवस्वरूप ज्ञानाला सवंथा 
विसरून जाऊन इच्यामध्यें म्हणजे या अज्ञानामध्यें खुशाल निद्रा घेत आहेत, ” हॅ. जं 
शंकराचाय म्हणतात, तें सव इतर आचायोस संमत आहे. म्हणजे इतर सव आचार्य 
या मायेसंबंधीं असेच उद्ठार काढितात. ' भगवंताचे धम जीवांस समजत नाहोत, 
हा प्रकार ईश्वरी इच्छेने म्हणजे मायेने होतो ! हॅ म्हणणेही मायावादाला विरोध करणारें नव्हे. 
मग दांकराचार्याची इतर आचाय निंदा करितात, याचें कारण काय? आचायोनीं 
असद्वादाचा आश्रय केला आहे, म्हणून त्यांच्या विरुद्ध हा निंदेचा वर्षीव आहे असें 
म्हणावें तर तसाही भाग नाहीं. कारण. असद्वाद्‌ हा अयोग्य आहे, श्रृति- 
युक्ति संमत नाहीं, असें शंकराचायानीं स्वतः पुष्कळ वेळ सांगितलें आहे. (पहा अ. २ 
पा. १ सू. १८ ). यांत म्हटलं आहे “ कोणाला दहीं, घट किंबा कुंडले हवी 
असलीं तर तो पुरुष ह्या तोन पदाथांचो जीं दूध, माती व सोनें हॉ कारणें 
आहेत, त्यांचा आश्रय करून वरील वस्तु मिळविण्याचा प्रयत्न करितो, असा 
व्यवहार आपण नित्य पाहतों. दहा हवें आहे यांनीं मृत्तिकेचा आश्रय केला, किंवा 
घट हवा आहे त्याने दूध मिळवून आणिले आहे, असं आपल्या दृष्टोत्पत्तीला कधींही 
आलें नाहीं ना£ यावरून असत्का्येवाद (कार्य हें उत्पन्न होण्यापूर्वी कोणत्याही स्वरू- 
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फानें औस्तित्वांत नसतें, असे म्हणणाऱ्या लोकांचा वाद ) यु्तीडा धरून आहे, 'असें 
दिसत नाहो.” इतकेच नव्हे, तर आचाय म्हणतात का, वेदांतामध्यें सद्वादच आहे. '“कॉर्य 
उत्पन्न होण्याचेपूर्वी ज्या स्थितींत असतें, ज्या अनुपलब्ध किंबा अनुद्धत ( (1118४01000) 
स्थितींत असतें, त्या स्थितीला व्ेदांतांत * असत्‌ ' असें म्हणतात.” यावरून आचार्य 
सद्वादाचा स्वीकार करितात, हं स्पष्ट आहे. याचप्रमाणे ' कारणाप्रमाणेंच काये. जे 
जगत्‌ ( ही सट्ि ) त्याच्याशी तिन्ही काळीं अव्यभिचार आहे, म्हणजे कारण आणि कार्य 
यांची केव्हांही ताटातूट होत नाहो, ' हाही त्यांचा सिद्धांत आहे... माप्रमाणें (१) 
माया हो इंश्वरी शक्ति आहे, या प्रश्नासंबधानं, ( २ ) असद्वादामध्यें व ( ३ ) कार्यकार-' 
णांच्या त्रैकालिक अवस्थांमध्ये जर सर्वत्र एकमत आहे, तर मग हा तंटा काँ? हा तंटा: 
इतक्याच कारणाकारेतां दिसतो को, आचायोनीं ' जगत्‌ हें मिथ्या आहे' हा बाद उत्मभ्न 
करून मायावाद व असद्वाद यांस आपल्या भाष्यांत विशेष प्राधान्य दिलें आहे. या 
शंकेचे समाधान या टीकाकारांनी असें केळं आहेः “ प्रपंचविलय केला तरच इंश्वरप्रणीत 
योगाला सुकरता प्राप्त होईल आणि प्रपंच खोटा आहे, जगत खोटे आहे, असें गृहीत 
केल्यावाचून प्रपंचविलय होऊं शकत नाही” म्हणून हा वाद आचायांनीं उत्थापित केला 
आहि. पढे आणखी हे टीकाकार म्हणतात काँ, ' हा माझ्या कल्पनेचा सिद्धांत नसून 
आचायेच या दृष्टीनें मायावादाच उत्थापन करितात. पहा अ. ३ पा. २ सू. २१ शेंका- 
कार म्हणतोः “ अनेकत्वाचें भान उत्पन्न करणारा जा प्रपंच आहे, तो नाहीसा करावा 
अशी आज्ञा करण्याचा श्रतीचा अभिप्राय आहे. कारण प्रपंचाचा जर नाश केला नाहीं, 
प्रपवविलय जर केला नाही, तर त्रह्मतत्त्वाचें ज्ञान उत्पन्न होणार नाहीं. म्हणून अह्ाल- 
त्वाचा अवबोध होण्याला प्रतिबंध करणारा जा प्रपंच त्याचा सर्वथा प्रविलाप केलय 
पाहिजे. उघडच आहे. स्वगंसुखाची अपेक्षा करणाराला “यज्ञ याग कर? हा उपदेश 
करावा लागता, याचप्रमाणे ज्याला मोक्ष हवा त्यानें प्रपचविलळय केला पाहिजे. म्हणजे 
त्याला सांगितलें पाहिजे कॉ, “ तू प्रपंचविलय कर. ' तसंच अंधेरामध्यें ठेवलेल्या घटादिक 
वस्तूंसंघंधे ज्याला वास्तविक ज्ञानाची अपेक्षा आहे, त्यानें दृष्टिबंध करणाऱ्या तमाचा निरास 
केला पाहिजे. ब्रह्मतत््व समजून घेण्याची ज्याला इच्छा आहे, त्यानें वरील दृष्टीने प्रपंच- 
विलय केलाच पाहिजे. कारण प्रपंच म्हटला तरी त्याच्या मुळाशी ब्रह्म असतें, ब्रह्माच्या 
मुळाशी, स्वभावांत, प्रपंच नसतो. तेव्हां अथातच नामरूपी जो प्रपंच त्याचा प्रविलाप 
केला तरच त्रह्मावबोध होईल. ” ही प्रतिपक्षाची शका घेऊन आचाय तिचे समाधान 
करण्यासाठीं म्हणतातः प्रपंचविलय म्हणजे काय समजतां तुम्ही? काय अभ्नीचा ताप 
तुपाळा लागल्याबरोबर त्या थिजलेल्या तुपाचा थिजलेपणा, कठिणपणा नाहीसा होतो 
तुह्ी प्रपॅचविलय़ाची गोष्ट आहे? किंवा डोळ्यांत कांहीं वैगुण्य असल्यामुळें एक चंद्राच्या 
जागीं दोन चंद्र दिसूं लागले हणून औषधयोजना करून चंद्राच्या अनेकत्वाचा प्रविळाप 
करितात, त्याप्रमाणे अविद्येसुळें बह्मावर जो नामरूपाचा आरोप आला आहे, तो विवेच्या 
योगानें काहून टाकावयाचा आहे. अथात नामरूपाचा, ठ्रैताचा, प्रविख्य करावयाश्व.. 
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शोहे? तुमचें म्हणणं आमच्या पहिल्या दष्टांतास अनुसरून असेल तर आणि हा कवि 
मॉश असणारा दैतप्रपंच सजीव देहांस ( अध्यात्मिक वस्तूंस ) व एथ्व्यादि पंचमहाभूतांस 
((आधिभौतिक वस्तूंस ) अंतभूत करित असेल तर, व हा प्रपंच नष्ट करावयाचा आहे, 

तुअरचे म्हणणें असेल तर, आम्ही म्हणतों को, ह्या प्रविलय, हा अध्यात्मिक व अभिभो 
तिक विश्वाचा प्रविळय करणें मनुष्याला सबथा अशक्‍य आहे.-पुरुषप्रयत्नानें ह्या सवे 
वस्तु नाहींशा होणार कशा £ नुसत्या कल्पनेमध्यें सुद्धा यांचा प्रविलाप झाला आहे, असें ज्ञान 
होणें अशक्‍य आहे. ह्मणून तुम्ही ह्मणतां हा प्रविलय व त्याचा उपदेश या दोन्दी 
गोटी अशक्‍य व असमंजस आहेत. अथातच असा उपदेश श्रति कधींही करणार 
नाहीं. पण समजा, एखाद्याने ही अघटितघटना केली ह्मणजे शथ्वीत्यादि पंचमहा- 
भूतांया व सवे जीवांचा प्रविलय केळाच तर, दुसऱ्याक्षणीं निदान या वेळीं तरी हॅ विश्व 
पंचमहाभूतशून्य झालें असलें पाहिजे. अथोत या वेळीं पंचमहाभूते नाहींत, व त्यास 
_ पाहणाराही कोणी नाहीं, अशी स्थिति असली पाहिजे. अशी स्थिति नाहीं, हें आपण 
उभथतां प्रत्यक्षच पाहत आहांत. यावरून तुमची पहिली कल्पना ठाक नाहीं, हं ठरलें. 
आतां तुमची दुसरी कल्पना घेतली तर काय निष्पन्न होतें, तें पाहू या.. “ घुद्ध अह्यावर 
अविद्येच्या आरोपानें सिद्ध झालेला जो नामरूपात्मक प्रपंच, तो विद्यासंपादन करून 
काढून टाका आणि याप्रमाणें प्रपंचविलय करा, असे तुमचें ह्मणणें अखेल तर आह्यांस , 
इतकेच झणावयाचे आहे को, “ एकच एक आअह्वितीय ब्रह्म आहे ! “ तेंच सत्य आहे, तोच 
आत्मा आहे, फार काय, तें तूंच आहेस ' अश्लीं जीं श्रतीची महावाक्‍्यें आहेत, यांच्या 
श्रवगमननादिकांनीं अह्मज्ञान करून घेतलें तर त्रह्मावर झालेला नामरूपात्मक देतप्रपेचाचा 
आभास आपोआपच नष्ट होईल. हं ब्रह्मज्ञान झालें हणजे विद्या अथवा ज्ञानविज्ञान 
स्वयंभूपणानेंच प्रकट होतें. ह्या विद्येच्या योगानें अविद्येचा बाध होतो आणि अविद्या नष्ट 
झारी झणजे अज्ञानजन्य जो सकल दवतम्रपंच तो नाहींसा होतो. झोंपेंतून जागा 
झालेल्या पुरुषाचं स्वप्न व त्यांतील चमत्कार जसें जागे झाल्याबरोबर नाहीसं होतात 
त्याप्रमाणे विद्या प्राप्त झाल्याबरोबर अविद्याकृत प्रपंचाचा विल्यही होतो. ” पहिल्या 
अध्यायाच्या तिसऱ्या पादांतील तिसऱ्या सूत्रावर व्याख्यान कारितांना हे आचाय हमण- 
तावः “' महाप्रलयाचे वेळीं सुद्धां या जगतांचा जो प्रबिलय होतो तो प्रविलय म्हणजे काय 
असे बिचाराळ तर सांगतों की, हो जगते शक्त्यवशेषप्रविलीन होतात. म्हणजे ज्या ज्या 
उपादान श्तींच्या सामथ्यांनें हो जगतें उत्पन्न झालीं, त्या सवे उपादान शक्ति मात्र जिवंत राहून 
बाकीचा सगळा प्रपंच नष्ट होतो.” आवरून हें उघड अनुमान आहे को, सर्वेशक्तिमंत जे ब्रह्म 
त्यांची धारणा सुलभत्वानें करितां येईल असा, व घारणाकारेतां येण्यासाठी जगाचा प्रविलय 
करावयाचा आहे, आणि तो प्रबिल्य सुद्धा जगाची मूळ उपादान कारणें ठेऊन कस- 
क्याचा आहे. एवंच त्रह्म सब शक्तिवंत आहे व झक्ल्यवशेषाने जगतांचा नाश 
कॅसवयाचा आहे, या दोन्ही गोष्टी शंकराचा्यास मान्य नव्हत्या, असें म्हणतां यावयाचे 
नोही. अथातच इतर आचार्योशी विरोधही या विषयासंबंधे येण्याचे कारण नादी, 
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ग्रम पर्वशाक्िवंत आहे, “अहम एकच आहे, तर्थापि त्याची शके विलक्षण असल्यायुळे 
हें विचित्र व बिकारवंत विश्व आणि त्याचा प्रपंच करण्याचें त्यास साम्ये आह!” 
अर्से त्यांनी म्हणणें युक्तव आहे. “अहा हे सवेह, सवेशाक्ते आथि मायत्कति 
आहे” असें अध्याय दोन, पाद १ सूत्र ३० व ३७ च्या भाष्यांत स्पष्ट हाटलें आहे. 


याप्रमाणें मायावादासंबंधानेही फारसा मत्तभेद होईल असे. वाटत नाही. 
आतां या मायावादांत सामान्यतः अंतभूत होणाऱ्या दोन तीन पारिभाषिक दाद्दांचा 
विचार करून हा मायावाद आटपतो. रज्जूचे ठिकाणी सपज्ञान किंबा शिंपीचे ठिकाणी 
रजताचं ज्ञान होतें हा अनुभव सर्व वादयांस आहे. पण या अनुभवाला काय लाव 
द्यावे व त्याची उपपत्ति कशी करावी, या संबंधाने सर्ब मतवाद्यांत वैवित्र्य औंहे. 
“ छ्याति ' वाद जो उत्प्न झाला आहे त्याला कारण उपपफ्तीरचे भिन्नत्व हॅच होय. 
पुष्कळ प्रकारच्या ख्याति आहेत; त्यांतील तीनचार छ्यातींचाच मी थोडा विचार करणार 
आहे... अख्याति, आत्मख्याति, अन्यथार्याति, असतर्याति, सत्र्याति व अनिर्बचर्भीय 
ख्याति हवे ख्यातांचे विविध प्रकार आहेत. ख्याति हणजे प्रसिद्धि, प्रतीति भयवा अहण, 
भान व कथन हेही ख्यातीचे अथ आहेत. सर्वोचे तात्पये एकत्र आहे असो; भाता 
असतर्याती'पसून आरंभ करू. असत्ख्याति म्हणजे नसलेल्या पदार्थाचे भान ऑणि 
कथन. आतां शिंपी असून तिच्यावर रुप्याचा आभास झाला असतां शन्यबादी माग्यमिंक 
( बुद्धानुयायांतील एकपंथ ) म्हणतात को, असत. अशी जी शिंपी तिच्यावर असत्‌ मका 
रुप्याचा भास शाला आणि म्हणून भ्रम उत्पन्न झाला. या शन्यवाद्यांच्या मतानें शष 
विश्व व त्याचा द्रष्टा जीव व परमेश्वर हे सर्व असत्‌ म्हणजे नार्तित्वरूषी आहिल. 
सवेत्र शन्याचें राज्य आहे.--हे राज्य तरी आहे, असें म्हणतात, हं तुमचे आनंचे 
सुदेबच होय '--असो; रप्याचें ज्ञान होतें ते असत्‌ आहे, म्हणून रपेंही असत आहे अशी 
यांची विवारप्रणाठिका आहे. तथापि असत शुक्तिकेच जें नित्य भान होत असतें, 
त्याच्याच ठिकाणीं रुप्याचे भान आकस्मिकतः होणें ही भ्रांति आहे भसे हे म्हणतात. 
सारांश वस्तूचा अभाव असतांना बस्तूचें अस्तित्व श्रांतस्थि्तिंत मानावे लागते, एवष 
माया आहे, अध्यास आहे, हें ठरतें. क्षणिक विज्ञानवादी बौद्ध त्रमित झानाहा 
आत्म-ख्याति असं नांव देतात. विज्ञान म्हणजे बुद्धीचा विलास. हा विलास क्षणभर 
सात्र राहतो म्हणून यांस क्षणिक विह्ञानबादी म्हणाषयाचें. विज्ञान म्हणजे बुद्धिविशास, 
हाच यांचा आत्मा आहे. एवंच आत्मा म्हणजे क्षणमात्रजीबी बुद्धीचा विलास होय>हा 
शुद्धिविलासच सत्य आहे, दुसरे कांहीं नाही, असे यांचे मत “आहे. बेहिर 
जो. वृक्षपाषाणादि सृशिर्बन्यास दिसतो,' हा सवे वुद्धिजन्य आहे, कल्पित 
आहे. वस्तुतः आहेर कांहीं नाहीं असें हे क्षणिक बोद हणतात. शिंपानेटायी, 
सप्याचा मास होलो, त्यावेळीं तो भाल व भासित पदार्थ खराच असतो. पण नेहमी- मोल 
होंतो तो पदाथोयुसार होतो. .भातां बाहेर पदार्थच जर नाहीं, तर. भास कसला.झेणार ६ 
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बुद्धार्वलासच म्हणाल तर क्षणक्षणा यहच्छेनें पालटणाऱ्या बुद्धीचा विलास व त्यार भान 
हॉ" विशिष्ट प्रक्रारानेंच कां व्हावी याला कांहीं कारण तुम्ही आत्मख्य्रातिवाले सांगत नाही, 
आणि नित्चितपणानें जीं ही भार्ने होतात, त्या व्यतिरिक्त जं भान तें कां होतें हेंही 
तुम्हांस सांगतां येत नाही, तुमच्य़ा मतानें दोरीवर सर्पाचा आभास झाला म्हणजे दोरीच्या 
भानाची अपेक्षा असतां सापाचे भान झालें हे कां झालें ह तुम्हांस नीटपणें सांगतां येत 
नाहीं. भ्रांतीचे कारण तुम्हांस स्पष्टपगानें सांगतां येत नाहीं व येणें शक्यही नाहीं. 
अश्यातिवादी म्हणतात कीं जेव्हां अतत्पदार्थाचे ठिकाणी तत्‌ बुद्धि होते म्हणजे रज्जूचे 
ठिकाणीं अरज्लुबुद्धे होते, तेव्हां भ्रांति होते, हें खर आहे. पण ही भ्रांति होण्याचें कारण काय 
आहे? मंद अंधकार असतांना कांहॉ तरी लांबच लांब पडले आहे असं पाहून सपे पडला असावा 
अशी जी भ्रांति होते ती पूर्वी सपे पाहिला असतो त्याची स्मृति आणि भ्रांतिक्षणीं लांबच लांब 
पडलेल्या पदार्थांचे त्प्ट दरन हीं दोन्ही म्हणजे स्मरण आणि ददन या ज्ञानांचा घोंटाळा 
होळत, म्हणजे स्म्तिज्ञान व प्रलक्षत्तान यांचे भेदाभेद काय असतात यांचे प्रहण न 
झाल्यामुळें घोंटाळा होऊन दुष्ट ज्ञान होते व लें पुढें यथाथज्ञान प्रत्यक्ष झाल्यानंतर 
बाघ्रित होते. सारांश भ्रांति हें नवीन ज्ञान नव्हे तर स्मृति व प्रसक्ष यांचा भेद न 
कळल्यामुळें झालेलें दुष्ट ज्ञान होय. पण हा दोष कोणाचा ? असं या अख्याति- 
वाद्यांस विचारलं तर त्यांस कांहॉच सांगतां यत नाहो. सारांश भ्रांति म्हणजे काय, 
व-ती कां होते, हृ या लोकांसही सांगतां थत नाहां. सांख्य हे अख्य़ातिवादी आहेत. 
यांच्या मतं खोटें किंवा असत्‌ ज्ञानच नाहीं. दोराच्या ठिकाणीं सपोचा भास झाला 
तो भास किंवा शिपल्यावर रुप्याचा भास झाला तो, हे दोन्ही भास म्हणजे दोन्ही हाने 
खरीं आहेत. पूर्वी पाहिलेला पण आतां स्मृतीमध्ये असलेला सप लांबच लांब होता. 
आतां प्रत्यक्ष असणारी दोराही लांबच लांब आहे; तेव्हां प्रत्यक्ष असणाऱ्या ह्या 
दोरीचे लांबीमुळें स्मृतीमध्ये असणाऱ्या लांब सर्पांचें स्मरण झालें आणि खरें स्मृति- 
ज्ञान-व स्वर प्रत्यक्षह्ञान यांमध्यें घोटाळा होऊन हा सर्पे आहे असा भास झाला. 
येथें हा प्रलक्ष आहे, सर्प स्मृतांत आहे. स्मृति ब प्रत्यक्ष यांचा गोंधळ 'होऊन 
हा. सपे असे भान झालें. पण दोरी प्रत्यक्ष पाहिल्यावर सपभान दृष्ट होतें, 
असें ज्ञान झालं. एवंच दुट ज्ञानांत स्मातेज्ञान व प्रलक्षज्ञान यांचा अविवेक होतो. हा 
अबिवबक भ्रांतीचे कारण आहे असं ह्मणा हबं असेल तर, पण ज्ञान मिथ्या आहे असं मात्र 
आहक्ली हणणार नाही. कारण भासमान होणारं ज्ञान खोटें ह्मणावे तर 
खरे ज्ञान कोणतें हें ठरवावे लागेल व सवंत्रच अनवस्था होऊन जाइल. येथे 
अविवेकानें कां होईना पण भ्रांती होते, ही गोष संमत आहे व ही गोष्ट ऐक्यमत्याला 
पुष्टच करणारी आहे. या नतर लक्ष्यांत ठेवण्यासारखा एक अन्यथार्य़ातीची पक्ष 
अह्हे; त्याचें म्हणणें असेः अन्यथास्य़ाति म्हणजे पुढें असलेली वस्तु एक जातीची असून 
क्रिची प्रतीति अन्य रूपानें येणें ही होय. किंवा अन्य ठिकाणीं असलेली वस्तु आपल्यास 
येथे अयक्ष दिसणें हेंही अन्यथाण्य़ातीचच लक्षण आहे. आतां अन्यत्यळी . असले 
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पदार्थ भे कसा प्रत्यक्ष होतो, म्हणजे अन्यस्भळीं असलेल्या पदार्थांशी येथें भशणाऱ्या 
झंद्रेयांचा संनिकषे कसा होतो, हे विचारल्यास हे अन्यथास्यातीबादी म्हणतात का, "हॅ कों 
आहे ' या ज्ञाबांत हें हा पदार्थ प्रत्यक्ष आहे, रुपं हे ' हें । ह्याने बिशेषण आहे. भात 
विशेष्याशीं इन्द्रिमांचा सनिकष होतो, बिशेषणांशीं व्हावाच लागतो, असा नियम नाही. 
तेव्हां ' हे) ह्या विशष्याशी इन्दिय संनिकषे झाला म्हणजे ' हें रुपें आहे ' याचे झाल 
प्रत्यक्ष होते. सारांश आ्रांतिकाळी रुप्याचे ज्ञान प्रत्यक्ष होते. म्हणजे अरण्यांतील 
खाणीमध्यें असणारं जे रुपें त्याचं शिंपीच्या ठिकाणी प्रत्यक्षहञान झालें, हें नेऊ दोघावे 
झालें म्हणून हें ज्ञान मिथ्या आहे. असो; कांही हटले हणजे नेयायिकांचा किक 
शद्ध द्वेतवाद्यांचा पक्ष घेतला काय, किंवा सांख्य अथवा विशिष्टादेतवाद्यांचा पक्ष चेशल्ा 
काय, तात्पर्य एकच आहे. ते हें को, भ्रमस्थळीं एका पदार्थाचे टिकाणी 
दुसऱ्या पदार्थाचें ज्ञान होते. मग हें ज्ञान नैयायिक च शुद्धादेती म्हणतात त्याप्रमारचे 
नत्नदोषानें दूरस्थ पदाथ प्रत्यक्ष झाला हाणून होबो, (किंवा स्वेतरधर्मा पदाथांचा अभ्य़ाच 
पदार्थावर होवो ) अथवा सांख्य़ म्हणतात तसं दूरस्थ पाहिलेल्या सपाचे स्मृतिह्ञाय अ 
येर्थ असलेल्या ल॑बायमान वस्तूचे प्रत्यक्ष ज्ञान यांच्या प्रहामध्यें अबिषेक शाळा, म्हणून 
भ्रांति होवो, एका वस्तूच्या ठिकाणी दुसऱ्या वस्तूचे हान झाले तं श्रांतिजन्य शाम आहे. 
ब्जौयाभिक व शद्ध देती अन्यथास्याति असें या श्रांतीला म्हणतात व सांख्य याच 
भ्रांतीलहा अख्याति म्हणतात. शुद्धादवेता वदभ हे या भ्रांताीला अज्ञानद्शेंत अल्या 
थाण्याति ब हान स्थितीत अख्याति अश्या नांवं देतात अद्वेतबादी -केवलाहेत> 
वादी-या श्रमजन्य ज्ञानाला अनिकेचजनीयखल्याति अस म्हणतात.  अतिषेचरमाक 
म्हणजे जेथे ' सत ( खरें ) असे म्हणतां येत नाही, कारण भ्रमकाळीं दिसरेला शप, 
रज्जुज्ञान झाल्यावर नाहींसा होतो. खरं ज्ञान बाधित होत नाहो. “असत (बोड ) 
असें म्हणतां येत नाही. कारण श्रांतिकाळीं स्प दिसतो. नसलाच तर दिसळा कसा 
असत्ता? असत दिसेल कसे? ब “ सदसत्‌_' असेही म्हणतां येत नाही; कारण एकाद 
ज्ञानाचे ठिकाणी खरें व खोटें असे धर्म राहु शकत नाहींत. इारये व भर्थ माचा 
संनिकष झाल्या व्यतिरिक्त ज्ञान होत नाहीं. आंतिकाळीं कां होईना, पण सपपेक्ञाच 
शाळे भाहे, सपे दिसळा आहे म्हणून हें ज्ञान असत्‌ नाहीं. अमनिवारण झाल्या, 
नंतर कोरी दिसते, सप नष्ट होतो म्हणून तें नष्ट झाळेलं सर्पेज्ञान सत्‌ ( खरें ) नाहीं, 
आंतिकाली झालेलं सर्पज्वान सत्‌ व असत. असू शकेल असं म्हणणे बरोबर नाही, 
कारण एकाचकाळीं एका ज्ञानाचे ठिकाणी दोन अत्यंत विरोधी घम असू शकावयराचे 
माहींत. तात्पर्य जें ज्ञान “सत्‌ ' नाही, ' असत्‌ नाही, ष 'सदसत हीनाईवी तें 
सलिर्जशनाय ज्ञान अथवा ती अभिबंचर्नाय ख्याति होय. अध्यास म्हणजे शिक” 
असीम 'छय़ाति होय. येथेंददी अन्यवस्तूचे ठिकाणीं अन्यतर वस्तूचे भान 'अपे की 
सबे सामाम्य गोष्ट सर्व आचार्यांस संमत आहे. सारांश भ्रांति हा धर्म स्वास माज 
महे... क्ेकळआंतीच्या मीझासेमध्ये नरिप्रलिपति भाडे 
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युरोपियन मतानें पाहिल्यास ज्या ज्ञानाला आमचे आचार्य अध्यास किंवा / माया 
म्हणतात, त्या ज्ञानाला तिकडील तत्त्वह “ सा?क्षज्ञान ' असं ह्मणतात. सापेक्ष म्हणजे 
जें निरपेक्षज्ञान नव्हे तें ज्ञान, यथार्थ ज्ञानाला ( 1९॥०॥1९१४७९ ० 1७७. 11 
५९111801४8) निरपेक्ष ( 3 0501:12) ज्ञान असे नांव द्या. आतां जसा अथ म्हणजे वस्तु 
आहे, तसें ज्ञान, म्हणून निरपेक्ष ज्ञान, होणे शहाक्यच नाहो. कारण इारियें व पदाथ यांचा संनिकर्ष 
झाल्यावांचून विषयज्ञान होण्याला दुसर साधनच नाहॉ. सारांश विषयाचें, ज्ञेयाचें, 
शान होण्याला प्रत्यक्षाशिवाय दुसरे प्रमाण नाहीं. इंद्रेयांशिवाय दुसरे साधन नाहीं. 
अनुमान, शब्द, उपमान, इत्यादि प्रमाणे आहेत; पण ता सवे प्रत्यक्षोपजीवि असल्यामुळें 
प्रथक्षाचा कायतो प्रमाणदष्टया विचार करावयाचा आहे. ह्याचप्रमाणें मन, बुद्धि, इत्यादि 
ज्ञानसांधनें आहेत, पण तीही इंद्रियांच्या द्वारानें सव विषयज्ञानग्रहण करित असल्यामुळें 
इंद्रियांचा मात्र विचार साधनदृष्टींनं करावयाचा आहे. असो; तेव्हां इंद्रियें व अथे यांचा 
संनिकषे झाला म्हणज जे ज्ञान होते तं प्र्यक्ष ह्ञान. आतां विषयाच्या स्वरूपासंबंधानें 
किंबा गुणकमोसंबधानें मला जे ज्ञान होतें ते विषय जसा आहे तसे होत नाहीं, तर 
इंद्रिये ज्याप्रमाणे सांगतील, रपोट देतील, त्याप्रमाणे हे ज्ञान असणार. 
इंद्रियांची घडण आहे त्यापेक्षां निराळी असती तर त्यांच सांगणे, त्यांचा रपोट निराळाच 
आला असता. ज्याला कांविळ झाली आहे. किंवा ज्याच्या डोळ्याचं भिंगास चौर पडली, 
आहे, त्याचा वस्तुविषयक रपोट सामान्य मनुष्याच्या रपोटाहून निराळा असतो; 
कोणाला रंग दिसत नाहीं, कोणाला वासाचं भान असत नाहीं, कोणाला स्वराचे गोत्र 
कळत नाहीं, अश्या इंद्रियवेकल्यानें उत्पन्न होणाऱ्या विभिन्न अनुभवावरून असें अनु- 
मान करण्यास हरकत नाहीं कों, इंद्रयंघटना निराळी असती तर ज्ञान, वस्तुज्ञानही, 
निराळें झालें असते, हें उघड आह. अथोतच हृद्डोंच्या मानवजातीला जी इंद्रियघटना 
व जो इंद्रत्रविन्यास प्राप्त झाला आहे, तदनुरूप वस्तुज्ञान होत आहे; जशी वस्तु आहे 
तर्से हान आपल्यास होत नाही. (न रूपमत्येह तथोपलभ्पते ) ह्या गीतावाक्याचा 
अनुवाद १७व्या १८ व्या ब १९ व्या शतकांत युरापदेशांत होत होता, ही गोष्ट *कोतु- 
काची, अभिमानाची व धन्यवादाची आहे. नव्हे बरे: असा; .वस्तुज्ञान होतें तें इंन्दिये 
रपोट देतील तसं होतें म्हणजे इंन्दियें जे ज्ञान देतात, तें सापेक्ष ज्ञान म्हणजे आमचें 
मायिक ज्ञान होय. हें सापेक्ष ज्ञान सत्‌ नाहीं. कारण ते वस्तूचे निरपेक्षज्ञान, केवलज्ञान, 
नव्ह, असल्‌ नाही, कारण तें प्रत्यक्ष दिसत आहे, “ सदसत्‌' ही नव्हे म्हणून अनिवे- 
'यनीय होय. सारांश कोणल्याही सेंद्रिय जीवाचे ज्ञान सापेक्षचष असावयाचे. प्रत्यक्ष परमे- 
शवराचें ज्ञानही सापेक्षत असावयाचं; कारण तो तरी बाह्य वस्तूच पाहणार. पाहण्याचा, 
कळण्याचा, विषय आला को, झालेलें हान सापेक्षच असावयाचे. यावरून स्पेन्सरादि 
तशबक्षांनीं असा निष्कषे काढिला कॉ, निरपेक्षज्ञान, वेवलज्ञान, शक्यच नाहीं. अ्थोतच 
हें मत प्राह्य नाही. कारण कोणल्याही प्रकारे इंद्रेयांचें सहाय्य न घेतां. * अहे ' विषयी 
मसा जं भान प्रास झालं आहे तें केवठडञानच आहे. आत्मक्षान, अद्मज्ञान, हॉ केवल- 
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हाने हीत. या आत्मज्ञानाचे जे स्फुरण झाले, तेंच धति वदली म्हणून धरतीला ग्रामाज्य 
आलंव तें ज्ञानही केवलात्मकच आहे. इतर सर्बज्ञान व्यावहारिक, सापेक्ष म्हगून माविक 
होय. तेव्हां हें ह्ञान समजून घेऊन त्याचा निरास करावयाचा ब आत्महानाचा संग्रह 
करावयाचा हा श्रतीचा व गीतेचा कटाक्ष आहे.--असो. 


माया ही (त्रह्मास सगुण स्वरूप देऊन निमाण झालेल्या ) परमेश्वराची शक्ति आहे. 
हिलाच अविद्या म्हणतात. हिचे लक्षण काय अस बिवारल तर कांही सांगतां यावयाचे 
नाहीं. हिला बस्तु म्हणजे सत्यपदाथ म्हटलं तर तेंही शोभत नाहा; कारण ती वस्तुतः 
नाही. पण ही माया नाहीं, असें म्हटल तर तही ठॉक नाही; कारण ती आहेकी 
दिसते. अर्थातच हिचा उगम श्रांतीपासून आहे. भ्रांतीपासून जिचा उद्भव आहे, 
तिचे लक्षण देतां येण शक्‍्य़ नाहो. पण विचार करितां असे दिसतें कीं, नासरूपात्मक 
आणि म्हणून दैतप्रपंचात्मक विश्व झालेस दिसत आहे व त्यांत जीब जन्मास येऊन सुख- 
दुःखादि भोगतातसे दिसतें, हा सब माग्रेचा खळ आहि. ज्याप्रमाणें एखादा गारुडी 
आपल्या अजब अशा जादूगेरीच्या कसबाने एक अद्भत चमत्कार उत्पन्न करून दाखबितों 
नसेल ते उत्पन्न करितो ब असेल तं नाहीस कारिता, याचप्रमाणे महा शक्तिमान जो 
व्झसवेज्ञ प्रभु तोह्या मायेच्या सहास्र्यानं हं बिश्व उत्पन्न करून आपणच त्याचा कता, भता, 
शास्ता व हता आहे असें, व आपणच उत्पन्न केलेल्या आणि उत्पन्न झाल्यावर खकमोने 
पारणत झालेल्या सुखदुःखांचा उपभोग घेऊन हष शोकान्वित असणाऱ्या जीवांस उत्पन्न 
करितोसें दिसर्ते. याप्रमाणे ह्या दिसणाऱ्या विश्वाचे उपादानकारण माया हें खरें; पण 
माया ही एक ईश्वरी शक्ति आहे म्हणून इंश्ररच या विंश्रांचं उपादानकारण आहे, 
निमित्त कारण तर तो आहेच आहे. अह्माद्षीं सक्म होऊन मायेने अथवा रामजे(शी- 
बोआ म्हणतात त्याप्रमाणें माया नामक कोल्हाटणीभे एकदा खळ सुरू करून प्रदृति- 
पंथाचा पाया घातला म्हणजे “ एकाचे एकर्वास व पांचांचे पंचर्वास ' होण्याला आरंभ 
होतो* अनेकत्व आलें म्हणजे भेदाचे राज्य सुरू होऊन नामढूपात्मक जगतांचा उद्य 
होतो. पुढे पंचमहाभूते, पंच्ठानेंद्रये, पंचकमाद्रय, पंचप्राण, मन, बुद्धि, अहंकार, 
इत्यादि भेद, प्रभेद, प्र-प्रभेद होतात, शरीरयष्टि तयार होते. हा जडसष्टींचा उत्तां- 
तीचा अथवा विपसृष्टीचा क्रम होय. उपनिषन्मंत्रावर्न हा कम स्ांख्यांनीं ठरविला 
आणि त्याचाच अवलंब कांही उत्तरकाठीन उपनिषदांनीं ब वेदांतप्रवतंक शेकराचार्या- 
दिकॉरनी करून विश्वोत्पत्तीची व देहोत्पत्तीची प्रणालिका निश्चित केली. ही उत्क्रांती, ही 
बिसृष्टि, मायानिर्मित तर खरीच आहे व विश्वांत दिसणारे भेदप्रभद हेही या कोल्हाट- 
शीचेच खळ आहेत. पग या सर्वे खेळांत एक गट सवभ ओतप्रोत भरलेली आहे 
एक वस्तु सर्वत्र अनुस्यूत आहे. ती वस्तु म्हणजे ब्रह्म होय. याचप्रमाणे अज्ञानाला 
वश होऊन भेदप्रभेद पाहणारे, सुखदुःख भोगणारे ज अनंत जीव ते हे दे दिसतात, हे 
वश्तुतः निरनिराळे नसून * अवघे अरूप ' आहेत; पण यांनीं मायेच्या स्वाधीन आपूळे 
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श्ान' केळं असल्यामुळें “हा मी, तो मी नव्हे ' असा भेदभाव; व “ इं माझे, हें तुझी नव्हे? 
अशाही भेदभाव निमाण करून घेऊन सखदु.ख भोगीत आहेत. सारांश झहञानखरूप अं 
एक महा त्याचेंच विभाजन झाळं कौ काय असा भ्रम होऊन हें ज्ञानस्वरूप तरह्म आप- 
ल्यासच अनंत “ ज्ञानी ' जीव असें कल्पून सुखदुःखाचा, अनुभव घेत आहे, कामको- 
धाचा आवेग सहन कारित आहे, जन्ममरणाच्या घटायंत्रांत सांपडल आहे, कमोकम व 
धर्मोभ्रम या विधिनिषेधांच्या साम्राज्यांत गुरफटले आहे, असे दिसतें. पण अंतर्यामी 
ब वस्तुतः हं सर्वेच अह्य आहे. सारांश पाहण्याचा विषय जे हें विश्व तेही ब्रह्म आणि 
पाहणारा जो जीव तोही ब्रह्म आणि पाहणें हेंही ब्रह्म, असा सवे समन्वयार्‍या प्रकार 
आहे. पण हा दिसणारा प्रपंच मायेने केलेला आहे; म्हणून मायेचे दिसणारे ब असणारे 
स्वरूप समजून घेऊन जीवानें स्वस्वरूपाकडे जावें हा सवे शास्त्रांचा, सर्व धमाचा व सन 
तत्त्वजह्ञानांचा अभिप्राय आहे. 


याप्रमाणे हे टशय विश्व अथवा व्यावहारेक वत्रिथ्धव आहे. आतांच सांगितल्या- 
प्रमाणें ग्रेथे अनंत जीव आपआपल्या बुद्धथनुसार व कामक्रोधानुसार येथ व्यवहार 
करित आहेत व याच जगांत जीवाच्या ज्ञानाला व रागद्वेषाला विषय होणारे अनंत 
पदा्थे आहेत, ही प्रतीति प्रत्येकास आहेच आहे. पण परमाथंदष्टीनें पाहिलें असतां. 
हों अनंत विशेषज्ञानें व या विशेषज्ञानांचे विशेष विषय हं खरें नाहीत, हा सवे मायेचा 
धटोस्कची बाजार आहे, हं पुष्कळांस, पुष्कळ पुष्कळांस, विदित नसतें. असो, पण 
यावरून कोणीं असे मात्र अनुमान काढूं नये कॉ, विज्ञानवादी बुद्धांचा सिद्धांत खरा 
माहे. विज्ञानी बुद्ध असें म्हणतात की, “सत्य ' असं कांहीच नाही. आपल्याला 
विजन होईल, अनुभव येईल, तो मात्र खरा; बाकी त्या विज्ञानाचा किंवा अनुभवाचा 
बिषय बाह्य विश्वांत मुळीच नसतो.” सारांश आपल्या बुद्धीचे विलास मात्र खरे असतात. 
भकीं येथे कांही एक खरें नसते. ह्या मतांत व इंग्लंडांतील बिशप बाकेले साहेबांच्या 
मतांत बरेंच साम्य आहे. असो; पण दंकराचायोच्या दृष्टीने हें मत बेदसमत'"नाहीं 
म्हणून व खरेही नाहीं म्हणून सवेथा त्याज्य आहे. आपल्या विज्ञानांत जेवढे सत्य 
आहे, तेवढें बाहेरच्या विज्ञान-बिषयांतही आहे, हें विसरतां कामा नये. दोन्हीही 
म्हणजे अनुभव व अनुभबविषय मायेचे विलास आहेत खरे; पण त्यांच्या मूळाशी ह्म 
म्हणजे सत्य वस्तु आहे. अर्थातच या म्हणण्यानें शून्य वादाचाही निरास होतो. 


जादूगाराचें इंद्रजाळ काय आहे हें न कळल्यामुळे अतज्ञ लोक फसतात. याच. 
प्रज्नाणे ज्यांस . आत्मज्ञान झालें नाहीं भाणि म्हणून ज्यांस मायेच्या पडद्यांतून व पडद्या 
प्रहोकडे कायग आहे हें बघतां येत नाहीं, त्या लोकांस सद्दस्तु काय आहे हें समजत 
बाही, आपण स्वतः तरह्मखू्प असतांही मायेच्या ज्षपाठ्यान जीव अंधळा होतो आणि 
ज्याच्याशी आपला संबरंथ नाहीं त्या उपाधीस ममत्वानें बघूं लागतो. मी शरीर, मी 
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क्रश, $मी शशिये, मी. म्रन, असा त्याला अरम होतो. शरीर, प्राण, भम, दोरगे, पुश, 
हीं सव आपल्या मायेची ळाडकों बाळक वरे: हे सर्व अज्ञानाने विलास ना ? कै 
ज्ञानस्वरूप, आनंदरूप, सत्तारूप जो जीव (हा परमेश्वराचाच अंश!) ह्या असाथनंत 
असल्यामुळे तटस्थ अस्गवयाचा खरा; पण मायेच्या तडाक्यांत सांपडल्यामुळें हाच 
जीब अल्पज्ञ, अल्पानंदी, जन्ममरणाचा दास, अल्पशक्ति असा झालासा दिसतो. पुनः; 
द्दीच माया ह्या श्रांत जीवाला कमे कराबयास लावते. कामक्रोभाचे ब सुखदुःखात्ये 
प्रवतंक ( प्रेरक ) उत्पन्न होऊन हे जीवाच्या पाढोमागे लागतात. हें कोणाचें सामर्थ्य £ 
मयेचं बरें! प्रलयाच्या अंतापर्यंत अज्ञानी जीब॑ जन्मोजम्म प्रापंख्िक कमे कर्त 
राहतो आणि सृष्टीचा क्रम सुरू झाला म्हणजे पुनः कमे करावयास लागतो. अमंत 
काळपर्यंत अज्ञानी जीव म्हणजे मायेने झपाटलेला जीव अज्ञानी कमात म्हणजे तत्काल 
सुख देणाऱ्या पण अंतीं दुःखात्मक होणाऱ्या कमात गुरफडन राहतो. पण कांहीं 
भाग्योदय होऊन जर एखादे वेळीं बिचाररूपी ज्ञानपंचाक्षरी मिळाला, गुरुप्रसाद झाळा, 
ईशकूपा झाली, तर तो ज्ञानपंचाक्षरी मायेने झपाटलेले झाड सोडवितो. म्हणजे ही माया 
जर समूळ उखणून काढावयाची असेल, सर्व अज्ञानाचा, सर्ब अबिद्याबिजेभणाचा नि:पात 
करावयाचा असेल तर वेदांत सांगितलेला जा जहानमार्ग आहे तयाचे भाराषन करण्याला 
आरंभ केला प[हिजे. अंधकाराचा नाझ जसा दीप करितो, तृष्णेचा नाश उदक करिते, 
संशयाचा निरास खरें ऐकल्याने होतो, त्याचप्रमाणें मायेचा नाश ब्रह्म ज्ञानाने होतो. 
ज्ञान होऊन विज्ञान होणे म्हणजेच ब्रह्मज्ञान होय... 


माया ही वस्तु म्हणजे श्रांतिजन्य अध्यास आहे, प्रत्यक्षानुमामाविकांचे विषयांची 
जननी आहे, असे बरील वर्णनावरून वाचकांस समजलेच असेल, उपाधि, नामरूप, 
हिचींच बालके होत. सत्व, रज व तम हे तीन गुण मायेचे आहेत. या गुणांनी ब या 
गुणांवर्च ती सर्वे जीवांस कामकोधादिकांना वश कारेते ब झुळबित असते. हिथे. 
मूळस्वॅरूप “ अव्यक्त? होय. व्यक्त स्वरूप म्हणजे हं विश्व होय. बाह्य विश्व म्हणजे 
दिसणारे जगत्‌ आणि अंतविश्व म्हणजे प्रत्यक्ष अनुमानादि ज्ञानें व कामक्रोधादि मनो 
द्ात्ति होत. पण ही दोन्ही विश्व मायाजन्यच.आहेत. “ मयाध्यक्षेण प्रकृतिः तुयते स- 
चशचरम ॥? ळाकिकच व्यवहार हिच्या आश्रयाने चालतो, असे नाहीं तर वैदिक व्यवहार 
सुद्धा हीच घडवून आणिते. “ श्रामयन्सवे भूतानि यंत्रारूदानि मायया ।'” तामस व राजस 
अवस्थेत जीवाला कमेभेरक मायाच आहे. मायाच नसती तर जीव सदैव तामस स्वितीं- 
तय राहिला असता. पण ही माया राजस ह्थितींत जीवाळा लापदायक होते, तथाप्रि. 
व्याक्रहून सुखदुःखात्मक कमे करिषते. सात्ककि स्थितींत आल्यावर म्हणजे, त्वा्थीकगी: 
खुटून ज्ञानाचा अधिगम झाल्यावर ही माया जीवार्चे दास्य पत्करुन त्यास कमाकमाने, 
डन्नत स्थितीला नेते व वोवटो आपण नष्ट होऊन जीवास शिवस्वरूप देते. मात्र तरावया 
ही दासी आहे, आपण तिचे दास नव्हो, अखे जीवाने प्रलेककृणी ध्यानांत ठेळंन वरष« 
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वुसार आचरण केळ॑पाहिजे. सारांश, विचारी जीव शात्रपूर्क विचार कह हागलय 
म्हगजे मामेळा दासी करितो; पंग तोच जीव अज्ञानाला वश झाला ह्ाणजे तो 
मायेचा दास होतो. 


माया ही भ्रांति खरी, खोटोही खरी; पण कोणाला ! वेदानुसार विचार करणाराला 
माया भ्रांतिजम्य आहे असे दिसेल, अह्ानी पुरुषाला हे जगत्‌ व येथील व्यवहार 
सवेतः खरे बाटतात. त्याला मायेचा प्रश्न येतच नाही. एवंच ज्ञानी पुरुषाला व 
अज्ञानीपुरुषाला “* माया ' खोटीच वाठणार. त्यांच्य़ा दृष्टीनें माया नाहींच आह. तर 
मायेचे वसतिस्थान कोणते ९ अज्ञान्याला कांहींच समजत नाहीं म्हणून त्याच्य़ा दृष्टीने 
माया हा पदार्थच नाहीं. ज्ञान्याला सवेच समजते, म्हणून त्याच्याही दृष्टीनें माया 
माही ! जग दिसते तसेंच आहे. असें ज्याला वाटतं त्याला माया भासत नाहो. तसेंच 
जगत्‌ नसून ब्रह्मव आहे, असे ज्ञान ज्याला झालें, त्यालाही माया भासत नाहीं. 
तेव्हां माया “ खोटी हेंच खरे. पण त्रझ म्हणून कांहों आहे, जगाच्या, दिसते त्याच्या, 
पलीकडे काहो तरी असलें पाहिजे, असें ज्ञान ज्याला परोक्षतः झालें आहे, परंतु भासणारे 
जग परमार्थतः नाहीं असा अनुभव देणारें ज्ञानविज्ञान ज्याला झाले नाहो, त्याला मायेचा 
विचार करावा लागतो. असो; ह्या विधार मी अन्यत्र केला आहे, इतर मोटमोठ्या अधि, 
कारी पुरुषांनींही याचा विवार पुष्कळच केला आहे, व पुष्कळ [चार करण्यासारखाही 
आहे, हें सर्व खर; पण स्थळाचा अभाव हाणून मी येथेंच मुकाम कारेतो. 


श्रीमच्छंकराचार्योगिवाय वेरदांताबर भाष्ये लिहिणारे आचायोपैकी तिघांचा मात्र मी 
वारंवार उदेख केला आहे, हे तिघेही आचाये, शेकराचांयाच्या मायावादाळा सवेथा विरोध 
करितात. हा असा स्पष्ट व पूर्ण विरोध आहे तरी व्यावहारिक कमे व उपासना या गोष्टी- 
मध्यें.या सर्वीत कोठेंच विसंवाद नाहीं हं दाखविण्याचा माझा संकल्प आहे. 


श्रीमद्वामानुजाचार्यः-- 


“ अविद्या हणजे स्वरूपाचे पूण अज्ञान, (२) किंवा ज्ञानेंद्रिय बिघडल्यामुळे 
होणारें मिथ्या ज्ञान ( ३) किंवा मजातंतूमध्येंच कांही बिघाड झाल्यासुळे होणारें भ्रांति 
जन्य ज्ञान, होय. हें अज्ञान जीवांस असतें व यामुळें ते जीव फल देगाऱ्या सदसत्कमो. 
मध्यें गुरफटून जातात. त्यांचा ज्ञानरूप जो स्वभाव त्याला विसरून जाऊच आपण 
अचित्‌ म्हणजे जड आहों अर्स त्यास आविद्या म्हणजे माया, तिच्य़ा योगाने वाटतें. 
स्वप्नामध्ये आपण ऊं काय पाहतोस वाटतें ते॑ सव मायिक म्हणजे मिथ्या असतें, 
माया हो परमेश्वरी शाक्ते आहे. प्रति ती होच होय. विश्वार्चे * माया? हें उपादान 
कारण आहे. आणि ही माया परमेश्वराच्या आज्ञेत चालते; कारण परमेश्वर मायापति 
आहे. जीव हा मायेचा दास आहे. ' अविद्या हणजे कमंसंज्ञा होय? असें विष्णू> 


[६१५] 


पुराण झणते. भेदाभदाला कारण हो अबिद्या भाहे. परमेश्वराचे ध्यान केळे अस्ता 
या अविद्येचा नाश होतो. ज्या वस्तु विकार्य आणि अत्य आहेत्त त्यांत, खरे 
“सत्य ' नाहीं ह्मणजे त्या ' असत्‌' असतात. या दृष्टीनें सर्ब ' अवित? पदार्थ 
“असत्‌ ' आहेत.  * अहंकतृत्व' अबिद्याजन्य आहे. ह्याचप्रमाणे ' हाता, हेन 
आणि ज्ञान? हे भेदही अविद्याजन्यय आहेत. तसेंच अनादि कममंपरंपरेच्या 
संस्काराने जीवाचें मूळ स्वरूप ' अज्ञानेनावृ्त ज्ञानं तेन मुद्यानिते जस्तषः ह्या न्यायाने 
आच्छादित होते, ह्मणजे जीब संसारांत असतात तोंपर्यंत त्यांस मूळ स्वरूपार्ये हान 
होर्णे शक्य नाहीं. हा संसार * ब्रह्माच्या ' अज्ञानाने उत्पभन होतो. जीव गुणांशी सक्त 
होतात हाणून कमोच्या चक्तांत सांपडतात. ” 


येथं मायेचा जेवढा भाग या आचायोनी घेतला आहे, तितकयामध्ये विसंवाद 
मुळींच नाहीं. जीव ज्ञानस्वरूप असतां, तो अश्वान कां पत्करितो हा बाद यांनीं उत्थापित 
केलाच नाहीं, म्हणून “सर्व भेदज्ञान अज्ञानमूलक आहे ब अहलानपर्यवसायी आहे' या 
प्रश्नाकडे या आचार्यांचे लक्ष गेलें नादी. असो; समन्वयकारांनीं या आचायोचे म्हणून 
एक वाक्‍य दिलं आहे, तें चिंतनीय आहे. “' शरीरगोचरात्वहंबुद्धिराबेद्येव । यथोक 
भगवता पराशरेण ' श्रूयतांचाप्यविद्यायाः स्वरूपे कुरुनंदन । अनात्मन्यात्मबुद्धियी शति.” ” 
“ज्या बुद्धीला शरीर मात्र गोचर आहे, शरीरापलीकडील भाग, भौतिकापलीकडीश 
आत्मिक भाग, गोचर नसतो, ती अहंबुद्धि अविद्याच समजावी. भगवान पराद्वार हझण- 
तात. * कुहुनंदना ! अविद्यचें स्वरूप मी सांगतो ते एक: अनात्मकाला आत्मा असें 
म्हणणे, जाणणे, हीच अविद्या) ”) हू श्रीमद्रामानर्जार चे वाकय मला उपलब्ध झालें नाही, 
पण हें जर वाकय त्यांच्या ग्रंथांत असेल तर वादाचा पुष्कळसा भाग कमी होईल. व्याव- 
हारिक दृष्टीनें श्रीमच्छंकराचाय या संमतीपेक्षा जास्त कांही मागत नाहींत, 


श्रीमन्माध्वमतर्सस्कारकांया अभिप्राय पहाः * सक्षिदानदरूपाणां जीवारना कृष्ण. 
मायया ' अचिन्त्या5विद्यया तत्त्ववित्मृत्या संवरतिश्रम: ॥ भागवतामरत. (सविदानंद- 
स्वरूपी ज जीव त्यांस तत्त्वाचे विस्मरण करविणारी कृप्णमाया कीं जिये स्वरूप कसें आहे 
तें सांगतां येत नाहीं व चिंतनही करितां येत नाही, ती अविद्या उत्पन्न झाली म्हणजे या 
झुद्ध जीवांस--संसारश्रम होतो ) म्हणजे “ अविद्येने उत्पन्न होणारा जो संसार तोही 
भ्रमात्मकच आहे! असा अथे समन्वयभाष्यकार देतात. हें जर खरें असेल तर श्रॉमम्म- 
ध्वाचार्यही शांकरमताला बरेच अनुकूल आहेत, असें होईल. ही एक मोठी सद्वातोच 
होय. पुढें हेंच माध्वानुयायी म्हणतात: “ सुक्तस्थितीमध्ये जीवाला स्वहूपहान होतें 
आणि तोः मायेपासून निदत्त होतो. ” 


श्रीमद्वडभाचार्य:--- 
“जीव जर मह्याचा अंश 'आहे तर त्याला दुःख कां! अशी शंका उत्यापन कहन 
हृआवार्य म्हणतातः '' आपण पुष्कळ होऊन रमादे,” अशी परवा इच्छा झाली; 
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ब्रेघ्हं परजह्याचें जे आनंदस्वरूप तें अंतघोन पावून त्रझाळा जीवस्वरूप प्रात आरं? आणि 
हेखय, वीर्य, यक्ष, श्री, ज्ञान आणि वेसग्य ह्याजह्याच्या षडगुणाचा लोप झाला; त्या बरोकर 
(१) दानता व पराधीनत्व, (२) दुःखसंगति (३) हौनत्व (४) जन्ममरणादि सर्व 
खंकटपरपरा (५ ) अहंबुद्धि, विपरीतज्ञान, मृच्छी इत्यादि प्रसंग आणि ( ६ ) त्रिचया- 
सक्ति, ह सहा प्रकारचे दोष जीवा बरोब्ररच जन्मास आले, पहिल्या चार दोषांनी 
जीव्र बद्ध झाला व पुढील दोन दोवांनो त्याला विपरीतज्ञान झालें. “' भगवंताच्या मागे” 
मुळे लाळा तिराळयाच स्वरूपांत पाहतात. ”  “ शरीर मिळालें कॉ जीवत्व प्राप्त आळे; 
लग तें बझाला स्वेच्छेने मिळा वा जोवाला पू्वकमोने मिळो. ”''. या आयायोच्या 
मताने देतहान हें अविद्येचे काये आहे व संसारही अबिद्याकाये आहे, असतह्ी आहे. 
देताच ब संसार यांचा नाह ज्ञानाने होतो. 


हा सर्व मायाप्रपंय झाला. वाचकांनी कृपा करून इतके लक्ष्यांत ठेवाबं को, हलो 
शदे अते व्यावहारिक कायापुरतीं म्हणजे भक्ति व उपासना ब यांस अनुकूल असणारे क्र 
ग्रॉंच्या स्वष्टीकरणापुरतींच घेतलो. आहेत. असो; ह्या मताच्या काळजी पूवक 
अवलोकनावरून कोणासही असें स्पष्ट दिसून येईल की, सगुण बह्याच्या आप्तीपर्थत 
तरी कोठेही विसंवाद नाहीं. माझा देह हाच आत्मा आणि येथे मिळणारे जं सलदुःर. 
तेच माझे प्रातव्य असें वाटणाऱ्या प्रत्येकाचा असा अनुभव असते कीं जीवित दुःखमय 
आहे. साधुसंतांचा उपदेश भसाच आहे, धमेही तेंच सांगतो आणि तत्त्वज्ञान याच 
शिदांतांचा युक्तिलुद्ध अनवाद करिते. तेव्हां आत्मविचारश्यून्य जीवित दुःखमय 
आहे, या सिद्धांतांत बव आमच्या तत्त्वहान्यांत मतवेचित्र्य नाहीं हें नीटच आहे. अनात्म- 
अस्तूला आत्मवत्‌ मानिल्यानें ब तसंच आचरण केल्यामुळे दुःखपरपरा जन्मास येते; 
येथंडी ऐकमत्य आहे. ( हीच झांकराचार्‍्यांची माया होय! ) ही दुःखपरंपरा ज्ञानाने, 
झानाजुकूळ भक्तीने आणि भक्तेसंवादिनी कमाने नाहीशा करितां येईल, यांतही सर्व 
संम्रातेच आहे. या पुढचे तात्त्विक प्रश्न आहेत, अह काय, जीव काय, जगत्‌ 
काय2 इत्यादि तत्त्वाचे प्रश्न आहेत, यांत मात्र एकता होणें सबथा शक्‍यच नाहीं, 
हे तिन्ही पदार्थ परमार्थतः मात्र एकच आहित असें शंकराचाय ह्मणणार, 
परमार्थतः व व्यवहारतः हे. तिन्ही पदार्थ एकच आहित, असें श्रीबह्भाचाये 
सांगणार; अहा एकच पण जीव व जगत्‌ हे त्याचे, तरह्माचे दोन निरनिराळे 
प्रकारा आद्देत, असें श्रीरामालुजाचाये  प्रतिपादणारा आगि हे. तिन्ही 
पदार्थ परस्परांहून परमार्थेतः व॒ व्यवहारतः अत्यंत मिन्न आहेत, असे 
भ्रीसन्मध्दाचाये रहस्य प्रकट करणार ! व्यवहारांत भेद दिसतो याळा कारण माया आहे 
असें मात्र सर्वजण म्हगतात ! जीवांनी मुक्त व्हावे, हो श्रीमन्मध्वाचायांस अत्यंत 
कळकळ महसूल भेद असेतांही जीवांनी देहडुदि किंवा  'विषयतुद्धि घड तदे, ' एतदर्थ 
का ज्हफळेश; करिलात शॉ, केहनुद्धि किंबा: विदयत्सच्ि यांचा. अंगीकार कोशी आणिक 
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म्हणजे माया उत्पन्न होते; अथवा परमेश्वरीमायेनें आपल्याला देहवुद्धीचा ब विषया” 
सक्तीचा अंगीकार करावासें वाटतें '' आपल्यास तात्पर्य समजून घ्यावयाचे आडे, 
तें इतकंच को, व्याबहाारेक आचरणामध्ये सर्वाचे एकसारखेच मत आहि. ज्या 
मायाबादाप्रीत्यथ  श्रीमच्छेकराचायीस  वेदाभिमानी व वेदप्रतिपक्षी हे शिष्यांची 
छारोली वाहत आहेत, त्या मायावादासंबधे सुद्धां सवे आस्तिक हिंदु तत्त्वश्ञांत व्याबहा- 
रिक ऐक्यच आहे. 


आतां जीवाकडे वळावयाचें. या जीवाप्रीत्यथय तर सव शाक्त व सव घम प्रवतेहे 
भाहेत. तत्त्वज्ञानाचे प्रकट होणे ब प्रासद्धि करणें या जीवासाठांच होय. तेव्हां याथें 
नामरूप ( याचें लक्षण ) याचा आकार, याचा व शरीराचा संबंध, याचा व त्र, ईश्वर 
यांचा संबंध, याच्या निरनिराळ्या अवस्थ!, मत्यूनेतरची स्थिति, आणि सुक्त झाल्यानंतरची 
त्थिति इत्यादि विषयांचा विचार करून आणि ज्या शास्त्रप्रवर्तकांच्या मतांमध्ये विमतिष 
संमति पाहत आद्दोंत, त्यांचा जीवासंबंधाने काय अभिप्राय आहे, हेंही पाहूं या. 


(अ) जीवाचे नामरूप. 


श्रीमच्छंकराचार्य:-- 


याला उपनिषदांमध्ये पुरुष, प्रत्यगात्मा, आत्मा, ब्रह्म, क्षत्रज्ञ ( व्याबहांरक भाषेंत 
कती, भोक्ता, ) प्राण, इत्यादि अनेक नांवे अहित. याचें स्वरूप परमार्थतः पाहिलें असतां ज्ञान 
अहि. हा स्वभावतः अनंत व अकमा आहे. परमात्मा हाच जीवात्मा होय. उपा्धांच्यामुळें 
सांत, कतृंत्वभोक्तत्वाचें लक्षण असलेला, ज्ञाता, शरीरावच्छित्न दुःखी, नामडूपात्मक, 
बिकारी, प्राण, इदिये, मनबुद्धि इत्यादिकांनी संकुचित झालेलासा दिसतो. पण तो 
बास्तविक पाहतां जह्ष आहे. तो अज व नित्य आहे. तो. ज्ञान-स्वरूप आहे. तो 
विभु ( सर्वेव्यापी ), शाश्वत, सर्व कारणांचा, इंद्रियांचा स्वामी, आहे. सारांश परमार्थतः 
तो ब्रह्म आहे. मात्र त्याला अविद्या, कर्म आणि पूर्वसंस्कार यांची उपाधि लागली 
म्हणजे तो स्वरूप विसरून जाऊन आपल्यास ' जीव” असे मामितो. 


(आ) त्याच आकार व ॥रीरसंबंध. 


परमार्थतः जीव बह्मस्वरूपच आहे. तेव्हां त्याचं नामरूप, आकार इत्यादिकांचा 
बिचार करण्याची आवदयकता नाही. येथे त्याचे आकारांचा विचार त्याच्या सोपाधिक 
स्थिति पुरताच केंला आहे, ' तो अणुपारेमाण, परमाणुपरिमाण, अराभ्रमात्र शरीरी, शरीरोशिव- 
प्रबृतैक इत्यादि आकाराचा आहे अशी प्रायः समजूत आहे. शरीराशी ल्याचा संबंध पूरषे- 
चिंतातुर होतो संचित संपले म्हणजे हा शरीरसंबंध सुटतो. | 


बार ८, आक 





[ष्ट] 
जीवच आणि ब्रह्म, 


शांकरमतानें बधितलें म्हणज जीव आणि त्रह्म ह्या परमार्थतः वस्तुचे दोन नाहीत. 
दी एकच वस्तु आहे. था उभयतांचा संबंध म्हणजे तादात्म्यसंबंध होय. उपाथौच्या- 
मुळें जीवावर अहञानाचा, दुःखाचा व विकार्यत्वाचा आरोप आलेला आहे. अथात 
या जीव स्थितींत विचारदष्टीनें परमेश्वराचे एकनिष्ठेनें आराधन म्हणजे चिंतमपूर्यक 
ध्यान केलें म्हणजे बंधांत असल्यासारखा जो भ्रम आहे, तो नष्ट होऊन मुक्ति मिळेल. 
ह्या उपाधिविच्छित्र आत्म्याची म्हणजे जीवाची कर्तंव्यक्षमता परमेश्वर संमतानेंच व्या 
जीवाच्या पूर्वकर्मानुरूष् होत असते. जीवत्थितींतील आत्मा आनंदमूर्ति नसतो. 
जीबश्थितींतील जीव त्रह्मापासून निराळा झाल्यासारखा दिसतो. कारण गाढ निद्रेत १ 
मरणकाळच्या सुपुप्तींत ज्ञानी जीवाभावती प्राज्ञ आत्म्याचे म्हणजे अह्याचें आवरण 
असल्यामुळे ज्ञानी जीवालासुद्धा आंतील बांहेराल, कोणताही विषय दिसते नाहीं. . 
जीवाची म्हणून निराळी उत्पत्ति झाली आहे असं श्राति केव्हांही म्हणत नाहीं. 


(इ) त्याच्या अबस्था. 


शांकरमतान्वयें जीवाला म्हणजे त्रह्माला अवस्यांतरता नाहीं. पण उपाधीने जीवत्य 
प्रात्त झालेसेच झालें तर जागताबस्थेंत जीव देहेंद्रियपजराचा अध्यक्ष असतो. स्वप्रस्थितीत 
नाडीचर होऊन जीवस्थितींतील वासनांचा उपभोग घेतो आणि पूर्ण शांतिसुखाचा अशु- 
भव घेण्यासाठी सुपुप्ति अवस्थेमध्ये या स्थूल आणि सूक्ष्म देहांच्या अभिमाना पलीकडे 
जाऊन, स्वयंप्रकाश जे ब्रह्म त्यामध्ये थेऊन मिसळला म्हणजे ज्ञानीपणा सोडून देतो 
आणि ज्ञानरूप होतो. स्वप्नामध्ये तो वाटेल तिकडे विहार करण्यासाठीं जातो. मूच्छो ही 
अवस्थात्रयासारखींच आणखी एक अवस्था आहे. 


(३) डत्यूनतरची स्थिति. 


जीव अमर आहे, हवी गोष्ट सर्वेसमत आहे. तेव्हां एक देह सुटल्यानंतर दुसरा 
देह प्राप्त द्दोतो, तो पहिल्या देहांतील कमोनुसार म्हणजे हिशेषारनेच होतो. मात्र देह- 
तून प्रयाण करणाऱ्या जीवार्चे आवरण देहबीजभूत ततन्मात्रांनी केलेलें असतें. हेंच 
प्राणांचे वसतिस्थान होय. असो; जीव नंतर चंद्रलोकांत जाऊन राहतो च तेथे सत्कमे- 
फलांचा उपभोग घेतो. हा फलभोग झाल्यावर तो मृत्युछोकांत म्हणजे कमभूमोत स्वार्थ 
शंथानुसांर ( पू्वसंचितापैकी शिकक असलेला भाग ) पुनः जन्म घेतो. ही पुंग्यचंतांची 
गोष्ट झाली. पापी लोक असतात ते निप्रहाल्य जो यमलोक तेर्थे जातात; 'भांगिनशूह 
ष्कृतानुरूप होणाऱ्या यमयातना तेथें भोगून पुनः परत येतात ग झतुशयानुसार मुनः्ॅम 
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देतात. हह्ञानाच्या मार्गाला जे लागतात, ते मात्र देवयानपथानें सूर्‍येलोकाप्रत जाऊन 
पुढें वैद्ुन्सागोनें ब परमेश्वराच्या अनुम्रह्मनें पुनः जन्म घेऊन, पुनः ज्ञानविद्वान वाढवून 
क्षेवटो त्रह्ललोकाभ्रत जातात. येथून जातांना प्रत्येक जीवाबरोबर प्राण, ज्ञान कमोगिये, 
पापपुण्य, आविद्या आणि पूर्वकमेसंस्कार ( संचितकमे ) इतकी सासुभ्री दिली जाते. उद्क- 
रूपानेंही जीव इंद्रलोकी जाऊन तेथें पुण्यभोग घेतल्यावर पुनः तो जीव अव्यक्त रूपानें वन- 
स्पतींत अगर उदकांत शिरतो आणि पूवैकमानुसार तेथून जीव-शरीरांत शिरून जन्म 
घेतो. ही अज्ञानी जीवाची जन्मपरंपरा आहे. ज्ञानी जीवास देहपात होताक्षणींच 
सुक्ति मिळते. हे ज्ञानी जीव म्हणजे जीवन्मुक्तच होत. येथे जीवसत्थितीचा स्थूलमानाने 
मात्र विचार केला आहे. न 


जीवाखरी' मोक्षस्थिति. 


जीवन्मुक्त झालेला जीव देहपातानंतर मुक्त होतो म्हणजे ब्रह्म होतो. तो प्रकाष- 

स्वरूप हीतो, सवेव्यापी होतो, सर्वे्ञानरूप होतो, तो सर्वसटुण संपत्न होतो, असें जैमिनी 

भाचाय म्हणतात, तो शुद्धवेतन्यरूप होतो असे ओडुलोमी म्हणतात. आचाये बादरा- 

स॒थांचे मतें हा जीवात्मा ज्ञानरूप व सवे सटणसंपत्न होतो. तो सत्यसंकल्प आणि सवे” 

स्वतंत्र होतो. आचायोचे मतें ( शेकराचायाचे मतें ) तो बह्मरूप होतो. त्याला पुनः 
जन्म नाही. त्याचें जन्ममरण संपले, 


ह्यावरून स्पष्ट लक्ष्यांत येईल कौ, श्रीमच्छंकराचायांचें मतें ' जीव ब्रह्मच आहे, तो 
व ब्रह्म एकच आहेत ' असा सिद्धांत आहे. ही परमाथ स्थिति होय, व्यवहारांत जे 
जब आपल्यास दिसतात, ते कमीअधिक मानानें मायेच्या झपात्यांत सांपडलेले अस- 
तात. य़ा त्थितीत त्यांचे ज्ञान अल्प, त्यांचें सुख अत्प, त्यांचें अस्तित्व जन्ममरणांनीं 
लांच्छित झालेळे, ही स्थिति असते. जीव मूळचा ज्ञानरूप असल्यामुळें, अह्ञानानें गुर- 
फटलेला असतांही “मी अज्ञानी आहे हें ज्ञान व मी सवेज्ञ व्हावे! अशी इच्छा प्रबल 
असते. तो मूळचा “ सुत्वरूप? असल्यामुळें त्याची निमेळ सुखाप्रीत्य्थ धडपड सुरू 
असते. बिषयापासून तरी सुख मिळेल असे समजून तो विषयांच्या पाठीस लागतो. तो 
जातीचा अमर भाहे म्हणून आपण चिरंजीव असावे, असें त्यास वाटते. असो; पण हा 
जीव अज्ञानवश्य झाल्यामुळें सरबेह्ठ भसतांही अल्पक्चसा दिसावयास लागतो व त्याला स्वतःही 
स्री अल्पद्ठ आहे, असे वाटतें. यासाठीं त्यानें विश्वाचा अंतर्वाह्य शोध करून आत्मत्वरूप 
खभजन घेण्यासाठी सटुरूची व वेदांची कांस धरावी; एकनिष्ठेनें श्रवणमनन झाल्यावर 
त्याचें हरवलेसें बाटणारे ज्ञानरूप त्याला मिळेळ. जातीचा तो सुद्रूपना £ पण अहान, 
खरक्रांत सांपडल्यामुळें बाहेरून घुखविषय आणून तो तद्वारा शांतीसुख मिळविण्याची 
खटपट करितो भाणि फसतो. या करितां बेदांत व झाल्लांत जें कमे विहित झणून 
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सांगितलें आहे तें होईल तितक्या निष्कामबुद्धीनं करण्याला आरंभ करावा, निदान तें 
क्म भगवदूर्पण करावें आणि ईश्वरास आवडेल असा उद्योग करूनही जर अनिष्ट सुखदुःखे 
भ्राप्त झालीं तर भगवदिच्छा म्हणून समाधानांत रहावे. भगवान्‌ म्हणतात, त्याप्रमाणे 
निमोन, निर्मोहह आणि जितसंगदोष, या आयुधांनी सज्ज होऊन विनिवृत्तकाम जर 
आपण झालो, तर आपल्या स्वस्वरूपाचं जे शांतिसुख आहे तें आपोआपच आपल्यास 
प्राप्त होईळ. याचप्रमाणें अमरत्वाचा हिशोब आहे. परमेश्वराचे एकनिष्ठ भजनपूजन, 
चिंतनचध्यान सवात्मना होईल, वरील ज्ञान व वरील आनंद यांच्यासह होईल, तर आपलें 
स्वस्वरूपाचें अमरत्व प्राप्त होण्याला अवकारच नाहीं. येथें बाहेरून कांहीं मिळावयाचें 
आहे, असा भागच नाहीं. वस्तु आपर्लाच, आपल्याजवळ असतांना, हरवलीशी 
भ्रांतीने वाटत असते, ती वस्तु आपल्याजवळच आहे, असे स्वरूपज्ञानाने समजून 
घ्यावयाचे. खरूप समजलें कीं ब्रह्मपद मिळतं. स्वरूप हरवलेंसं होऊन आपली मूळची 
ब्रह्मस्थिति विसरली कीं जीवस्थिति येते. हेंच अज्ञान. याचा नादा ज्ञानाने म्हाववयाचा. 
शीव निराळा, जगत्‌ निराळें व इंधर निराळा असा भेदाभिदच आचायोस ठाऊक' नाही. 
असो; अज्ञानाने आलेली जीवस्थिति घालवावयाचा असेल तर वेदांतश्रवणानें 
परोक्षज्ञान करून घेऊन आणि कमे, उपासना आणि ज्ञान यांच्या एकनिष्ट ध्यानु- 
चिंतनानं विज्ञान प्राप्त करून घेऊन ब्रह्मज्ञ व्हावे म्हणजे अपरोक्षज्ञान होतें, स्थक्षात्कार 
होतो; म्हणजे अज्ञानाने आलेलें अभ्रपटल नाहींस होऊन पुनः ज्ञानरूपत्व प्रकट होतें. या- 
प्रमाणे क्ञानी जीव सद्योमुक्त होतात अथवा अवश्य असेल तेव्हां कमसुक्तीच्या मार्गाने 
जातात. प्रत्येक जीव केव्हांना केव्हां तरी मोक्षमागोला लागून मुक्त व्हावयाचा 
शगाहे ही आनंदाची वार्ता * मम वत्मोनुवर्तन्ते येथे भगवंतांनी प्रकट केलीच आहे! ! 


श्रीमद्रामानुजाचायं. 


जीवांची नांबेः पुरुष, आत्मा, प्रत्यगामा, क्षेत्रज्ञ, कता, भोक्ता व प्राण इत्यादि 
उपनिषत्म्रणीत नांवें यांसही संमतच अहित. जीव म्हणजे एक व्यक्ति आहे. अशा व्यक्ति 
अनंत असतात व त्या परस्परांहून सवेथा बिभिन्न असतात. हा जीव परत्रह्माचा अंश 
आहे व तो परत्रह्माच्या कक्षेंतच नित्य वास्तव्य करणारा आहे. हा जीव स्वरूपाने किंवा 
ब्यक्तिरूपानेंच नित्य राहणार आहे. तो अज, अमर, ज्ञानी, कतो, भोक्ता, प्राणपती, इंग्यि- 
भनोबुद्धींचा खामी व शाश्रत आहे. त्याच्या सभोवती अज्ञानदर्शेंत भूत सूक्ष्मांचे 
अथवा तन्मात्रांचे कर्डे असते. जीवांचा आकार सूक्ष्म आहे म्हणजे तो अणुपारि- 
म्राण आहे. कारण त्यार्चे वास्तव्य अंतःकरणांत आहे. आणि अंतःकरण अथवा 
तेथील दहराकाश फारच लहान असतें. श्रेताश्वतरांत असं म्हटलें आहे कॉ, कॅसाच्या 
शंभराव्या अज्षाचा दांभरावा अंश, हें जीवाच्या आकारमानाचे प्रमाण आहे! 


[६९९१] 
जीष आणि ब्रह्म. 


जीव ह्या त्रह्मयाचा अंश आहे. बरीवाईट किंवा पापपुण्यात्मक कर्मे केल्यामुळें 
उत्पन्न झालेली जी संस्काररूपी अविद्या, तिला वश झल्यामुळें हा जीव आपलें झानीस्थरूप 
आणि जह्मसेवेचा धमे हें विसरून जातो आणि आपण जडच आहोंत, जडसंबदधच 
आहोंत, असें मानावयास लागतो. त्याचें स्वरूप ज्ञान आहे आणि जहझसेवा हा त्यांचा 
धमे आहे. ,तो ब्रह्मरूप होणे केव्हांही शक्‍य नाहीं. तो मह्ाचे शारीर आहे 
म्हणजे ब्रह्म जीवाच्या अंतयामी राहून त्याचें नियमन करते. सवे जीव मिळून ब्रह्माचे 
चित्‌ नामक ( ज्ञान नामक ) शरीर होतें व जडवस्लु मिळून त्याचें अथिभामक ( जड- 
नामक ) शरीर असते. “ जीवभूतां महाबाहो ! प्रकृति विद्धि मे पराम्‌ ' असें भगषानच 
म्हणतात. जीवाचा अह्माशी भेदाभेदर्सबंध आहे. तो हानरूप असल्यामुळें ब्रह्माहून 
अभिन्न आहे. अज्ञानामुळे उपाधि उत्पन्न होऊन तो अह्माहून भिभ्न होतो, पुनः जीव 
अणु आहे, अल्प शक्तिवंत व अल्प ऐश्रयांचा असा आहे. यांचे नांब भदाभेदसंबंध होय. 
तो औनंदरूप आहे, पण ह्या सांसारिक ल्थितीत त्याला पूर्णे आनंदाचे भान नाही, 
जीव परतंत्र आहे. परब्रह्म खतंत्र आहे. 


जीघाच्या अवस्था. 


जागृति, स्वप्न आणि सुषुप्ति अश्या तीन जीवाच्या अवस्था आहेत. तीनही अब- 
स्थांत जीव उपभोक्ताच असतो. ह्या अवस्थांचे या आचार्योनी दिलेलें वर्णन प्रायः 
शंकराचायीसारखंच आहे. मूच्छेंची जी चवथी अवस्था तीही अध सृत्यूखीच अवस्था 
आहे, असें हेही आचाये म्हणतात.  मृत्यूनंतरची स्थूलव्यतिरिक्त जीवाची संकमण 
स्थिति तीही उपनिषदानुसारच या आचार्यांनी वर्णिलेली आहे. सत्कमे असेल तर 
चैद्रलोकीं जाऊन स्वकर्माचा उपभोग घेर्णे ब भोग संपल्याबर कमेभुमीबर, कोणत्या तरी 
रूपाने येऊन आपल्या अनुशयानुसार कोणत्या एका कुलांत जन्म घेणें, प्रारग्धानु- 
सार सुखदुःख भोगणे व॒ संचितान्वर्ये' आणि पुरुषकारत्वाच्या जोरावर नवीन 
कमे करणें, पुनः मरणे, पुनः जन्म घेणे, हॅ. राहाटगाडगें क्ञानपूर्वक निष्काम- 
कमीचा अतिशय होइपयंत चाळू, राहते. वाईट कमे करणारे जीव यमळछोकांत 
जाऊन तेथ देहदंढ भोगितात, पुनः अनुशयानुसार जन्माला येतात, कर्म करितात 
मरतात, पुनः जन्माला येतात, हा व्यापार परमेश्वरार्पित निष्कामकमोचा अतिशय होईपयंत 
बालतो. आणि ज्यानें बिहितनित्यनेमिततिक कमे भगवदाराधनपूर्वकी  ढृहन 
वेदांतज्ञान व वेदांतठपासना हॉ. आपलीशी केलीं, ज्याला ब्रह्मस्वरूपाचें यथाथ ज्ञानं झाल 
तो पुरुष सद्गुरूचा अनुप्रह देऊन कोणल्यातरी जन्मांत मुक्त होतो. म्हणजे 
जें व्यक्तिबिषयक श्ञानस्वरूप ते धारण करून अझरचितनांत मम्न होतो. त्याल 
महमसाधर्म्येही मिळेळ, पण बहा-तादास्य मिळणार नाहो. नासरूपापढीकंडे 
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जाऊन व पापबिन्मुख होऊन तो झुदध झानरूप व स्वयंप्रकाश होतो., तो 
या « स्थितींत परमेश्वराचे चिच्छरीर असतो, हें मार्गे सांगितलेंच आहे. हीच 
धुक्क स्थिति द्वोय. 


या सिद्धांतांत जीबस्वरूपासंबंधें मात्र शांकरमताशी बिरोध आहे. बाकी सववत्र 
एकमतच आहे. तेव्हां जीवाचें जें काय मूळचें स्वरूप असेल, त्या स्वरूपाचा मायेने 
जो विसर पडतो, तो नाहींसा करून पुनः स्वरूपाप्रत जाण्यासाठी जीवानें काय केले पाहिजे, 
या विषयांत कोठेंडी वरील आचायेद्रयांत मतविरोध नाहीं. तापत्ये; येथेद्दी जीवाच्या 
स्वकूपाषिवाय भांडण्याला दुसरें स्थळ नाहीं. 


ध्रीमन्मध्वाचार्य:--- 

यांच्याही विवरणांत जीवाची नावें, त्याच्या अवस्था, त्याची मृत्यूनंतरची स्थिति, 
यांत मतवेचित्र्य होण्याचा संभव नाहीं. कारण उधड आहे काँ, या गोष्टी उपनिष- 
दानींच ठरविल्या आहेत. जीवाचे स्वरूप व जीवाला मोक्ष मिळाल्यानंतर त्याची 
मु'कस्थिति, यांत मतभेदाचा प्रसंग येणार. तथापि जीवाचें जे मूळचें स्वरूप असतें, 
त्याचें अ स्वाभाविक स्वरूप असतें, तें त्याला मुक्तस्थितीत मिळतें; ह्याही संबंधानें 
कोठें विसंवाद नाही. ही व्यवस्था स्वरूपाधिगमाबद्ददचीच आहे असं नाहम, तर जीवाचे, 
इश्वराशी जें नातें खाभाविक आहे, त्या नात्यांतही मुक्तस्थितीनंतर फरक पडत नाहीं. 
पुनः स्वरूपाला जाण्यासंबंर्धे जे मागे सांगितले आहेत, हान उपासना, कमे ही जी साधन- 
श्रयी सांगितली आहे, शिवाय चित्ततुद्धीचे जे प्रकार सांगितले आहेत तेही सवे 
संप्रदायप्रवर्तकांस सुसंमतच आहेत. एवंच स्वरूप दवे साध्य आणि चित्तध्यद्धीसह 
ज्ञानादित्रय हें साधन यांत मतभेद द्ोोण्याला अवकाशच नाहो. एतावता मुख्य वाद 
राहिळा जोवस्वरूप व जीवेश्वरसंबंध याविषयीं. ह्या दोन वस्तंचा माध्वयमतानुसार 
थोडासा विदा]र करून पुढच्या मार्गास लागतो. 


जीवस्वरूप. 


जीव हें एक एथक्‌ तत्त्व आहे. तो मिल, ज्ञाता, अज, अमर, अणु, कतो, भोक्ता, 
परमेश्वरभिभ्नर, पण त्याचा अंश आहे. जीव अनेक आहेत. जीव व परमेश्वर एक 
नाहींत. जीव-जीव एक नाहीत व जीब-जगत्‌ एक नाहींत. जीव बुद्धिमनईद्रियांचा 
स्वामी १ प्रेक आहे, तो अल्पज्ञ, अल्पससाक आणि अल्पसुखी असा आहे. म्हृणजे 
बझ्मा इतके त्याला शान नाहो, सुख नाहीं व त्रह्माइतकी त्याची व्याप्तीही नाहीं. तो 
बरंमेश्वराचा सेवक आहे व असावा. हें त्याचें मूळस्वरूप आहे. पण अज्ञानवशात्‌ तो 
परमेश्वराचे भजन सोहून देतो आणि विषयांचे भजन कराबयास लागतो. या प्रभाणे 
विषयगश म्हणजे केवल म्हणजे सुखदुःखंबश द्ोतो व जन्समरणाच्या चक्रांत 


[६४४९४३ 


सांपडतो भाणि अड होतो. पुढें श्रीविष्यूची आराधना, सहुरूया उपदेश अ भक्थ- 
समम इत्यादिकांच्या सहाय्यानें उपरति झाली म्हणजे तो मिच्काभकमे, निष्काय वषार 
सना ब निष्कास ज्ञान संपादून मुक्त होतो म्हणजे स्वरूपप्रासिे करून भेतो. श्वलोकता, 
संग्रीपता, सरूपता, सायुज्यता या चार मुक्तोपेकी एक मुक्ति, त्याच्या कमे वैजित्र्याडु” 
रूप बं झाभसंस्कारानुसार प्रत्येके जीबाला मिळते वतो स्वरूपामंदांत च. इंश्राचें 
भजमपूजन करित होत्साता भक्तथानंदांत सुखरूप राहता. जीवाला मुक्ति मिळते ती 
परमेश्वराच्या अनभ्रहानें मिळते. यांच्या मताने ' परस्तु निर्य: पुरुषः अति: 
कार एवच । ...विष्णः स्वयं नित्यः परात्पर: ॥ हीं यार नित्य आहेत. जीव नित्य काहि 
तरी पँरमेश्वरापासून तो उत्पन्न होतो, (अथोत प्रकट होतो, होयना? ) असे यांचें अत 
आहे व ते असे म्हणतातहीः उपाभ्यपेक्ष्या तेषासुत्पत्तिरपि गीयते । ( उपाधिशहीने स्थॉची 
उत्पत्ति होते असें म्हणाबयाचें). जीव अणुपरिमाण आहे, तथापि योगसामध्योनें ध॑ 
इशकृपेनें बहुन्यापि होतो. याचे बल, तेज, ओज, ज्ञान, आनंद इत्यादि शण 'निस्थे 
' नाहींत. परमात्मळूपा होऊन स्वरूप मिळाले म्हणजे हे गुण प्रकर होतात. तो कही अँ 
भोक्ता आहे पण स्वतंत्र नाही, शधरतंत्र आहे. जीषाला मांगे अनेक अहित. स्यात 
* पुत्नोई परभात्मन: ' (मी इंश्वराचा. पत्र आहे) हें भोव चमत्हतिजनक आहे. 


मोक्षस्थिति. 


स्वरूप प्राप्त झाल्यानंतर हा यथेच्छ सवे सुखाचा अनुभव घेतो. जे भोग प्रभा. 
म्त्यास मिळतात ते याला मिळतात. सारांद, ब्रझ्ेंद्रियद्वाराच याच्या सवे झान- 
किया व कमंक्रिया होतात, असें जैमिनि म्हणतात. झ्ञानद्वारा जीव सवे सुखांचा उभर- 
भोग घेतो, असें दसरे पंडित म्हणतात. बादरायण दोहींचाही अंतर्भाव करून 'सर्वे 
भोग ज्ञानरूप जो हारि तद्वारा भोगिले जातात,' असें म्हणतात. मुक्तस्थितींत जीव सत्य- 
संकल्प'होतो. तो केवल सत्यज्ञानपतीच्या स्वाधीन असतो. या मुक्त जीवांचे शरीरही 
चिदात्मक असतें. मुक्तस्वरूपांत तारतम्य असतें हॅ वर सांगितलेंच शहि. पण 
सर्य मुक्तजीवांचें एक काम आहे; आणि तें हें की, शद्ध सखाचा उपभोग येत १ 
ब्रह्माचे दरशेन घेऊन त्याचें नित्य चिंतन करित राहावे. या जीवास भोतिक मरखदुःखांचा 
किंबा गुणदोषांचा लेशमात्रही स्पशे होत नाहीं. त्याछा पुनः जन्ममरण नाहीं. 


या मतासंबंधाने विशेष सांगावयाचें कांही नाही. शुद्धअैती जे मार्थवेण्यध 
थांचा जौव-परमेश्वर-विलक्षण आहे ब तो सुक्तस्थितींतही तसाच राहणार, हॅ भरत तेथे 
आझूला काढिले म्हणजे सवेत्र एकवाक्यताच आहे. विषय म्हणजे माहा वर्तीर्‍च्या 
शधिगमाने सख दोयो किंबा “ सुखरूप '-शाल्यासुळें सुख होवो, मुक्तस्थितींत पराषाड्रेबी 
आविंद्र आहे, हें या आवार्यासही संमत आहे. हीच गोष्ट शानाची च भरणाली, 'अंर- 
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मेश्वराच्या इंद्रेयांनी तो बघतो म्हणून दो सवं झाला काय किंवा हानरूप झाला म्हणून 
चक ह 

सकह झाळा काय, तात्पय एकच आहे. मरणाची म्हणजे विकारांचीही गोष अक्तीच आहे. विकार 
पावणाऱ्या व करणाऱ्या सर्व वशततंपासून म्हणजे उपार्थांपासून तो सुटला म्हृणून अमर झाला 
किंवा तो 'सततारूप' झाळा म्हणून मरणशन्य झाला, फलिता्थ एकच आहे. जीव सुक्त झाळा 
म्हणजे जन्ममरणांच्या व इतर भनंत उपाधोंच्या भोंवऱ्यांतून सुटन जीव स्वस्थस्पारा 
जाऊन मिळाला क॑ पुनः तें स्वरूप कधीही सुटावयाचें नाहीं, अशी योग्यता प्राप्त होऊन 
तो त्वस्वरूपाला मिळाला असें होतें. हेंही सर्ववादीलोकांस कवूलच आहे. मग वाद 
राहिल्या ' स्वर्मा संबंधानें ब संप्रदाया संबंधाने ! ' एवढ्यासाठीच जर रण साजवावयाचें, 
सर या दोन गोष्टी व्यवहारांत बाजूला ठेवल्या तर काय हरकत आहे? आतां जीवेश्वर- 
सेबघाविषयी एकच शब्द लिहिता बहे हेतप्रकरण आटपतों. जीवाचे व अह्माचें 
स्वरूप एकच असलें तरी मायेची उपाधि- असतांना जीवानें साध्य जे त्रह्म त्याचें ज्ञान 
कळून घेऊन उपासना करावी व ह्या उपासनेला निष्काम व निर्लोभ कमे करि असतांना 
त्रह्मचितनानें पु्टटि य्रावी, भेथंद्दी सबंत्र ऐकमत्य आहे. सारांश भायेच्या उपाधांनीं 
प्रस्त शस्डेल्या जीवांचा व परमेश्वराचा संबंध सेव्यसवकत्वाचा आहे, हें मत कोणासही 
असंमतं नाहीं. मायिक स्थितरततःजीव व कता रा आहिखे वाटते तरी पूबेसंचितानुसार 
घ ईश्वरीम्रेरणेने म्हणजे पूर्वजनित' संस्कार आरि उ. प्रेरणा यांच्या बेरीजवजाबाकीने 
त्याचें कतृत्वभोक्तृत्व विशिष्ट होतें; यावरूनही जीव सर्वथा स्वतंत्र नाही, असेंच सिंडॅ 
होतें. उपाधारचे व आत्म्याचे लम लागून आत्म्याला जी जीवस्थिति प्राप्त होते तीच 
जीबाची उत्पत्ति आणि उपाधींचा सवेथा नाझू-होऊन जीवाला आत्मस्वरूप प्राप्त होणें 
हा मोक्ष, असं समजलें*्व उपाधी लभ व घटस्फोट, हे संस्कार इंश्वरप्रश्रीत नियमांच्या 
अनुद्वारानें होतात, अशें ध्यानांत ठेविलें म्हणजे जीवाची उत्पत्यादि रूपांतर ईश्वरच कर- 
वितो असें दिसेल. तेव्हां शांकरमताप्रमाणें जीव ( मायिक आत्मा ) व मध्वबमतांत 
प्रस्थापित केळेला पारमार्थिक जीव, हे एकच आहेत, असें एक क्षणभर वादशांत्यथे 
ग्रह्मीत केळे म्हणजे जीवेश्वरसबंधांत प्रायः विमतच होईल असे नाहीं. सारांश मागें 
पुष्कळ बेळ म्हटल्याप्रमाणे व्यवहारांत बाद नाही. परमार्थात, अध्यात्मिकांत, वाद 
आहे तो पंडितांकडे सोपवून देऊन आपण ऐक्यच प्रस्थापित करूं या. 


श्रीपदष्ठभाचाय:-- 


हे आचार्य शुद्धाद्वैीती आहेत. एक मांयांवाद खेरीज करून केवलादैत न 
झदाद्विेत अथवा वलभांच्या पारिभाषिक संहत ' मायावाद ' व॑* त्रह्वाद्‌ ' यांत 
फारसं बैचित्र्य नाही. मतसाम्याचें दिग्दरीन करण्यासाठी जीवस्वरूप आणि * जीवेशवर- 
संबंथ या दोन विषयांतील कांही गोष्टांचा अवतार कारितो. या आायीचे सत * शुद्धा- 
दैतमार्तड य़ा नांवाचा एक ग्रंथ सुंबईस प्रसिद्ध झाळा झाहे, त्यावलन ' समजून घेण्यास 
बॅ! फार सुलभ झालं आहे. २ “सो; साता 


